रा 


श्री आचार्य कुंथुसागर ग्रन्थमाला पुष्प नं० ४७ 


श्री विद्यानंदि-स्वामि विरचितः 


तत्वाथ-छोकवा।तिंकार्लकार: 


( भाषा टीका समन्वितः ) 
( षष्ठ-खंडः ) 


टीकाकार 
तकंरत्न, सिद्धांतमहोदधि, स्याद्वादवारिधि, दाशंनिक शिरोमणि, 


श्री पं० माणिकचंद जी कौंदेय न्‍्यायाचार्य 


संपादक व प्रकाशक 
पं० व्धमान पारवेनाथ शास्त्री 


( विद्यावाचस्पति, व्याख्यान केसरो, समाजरत्न, धर्मालका र, विद्यालंका र, न्यायकाव्यती्॑ ) 
आओ, मंत्री आचाय॑ कुंथुसागर ग्रंथभाला सोलापुर 


7२] राहत घाट रिटघ्धाएलव एज फिर 54टाले+' 


१९६९ 
प्रति १५०० |। वीर सं० २४९५७ । सूल्य १२ रुपये ह 


संपादकीय वक्तव्य 


तस्त्वाथइलोक बार्तिकारंकार का यह छठवां खंड स्वाध्याय प्रेमी बंधुबों के द्वाथ में देते हुए इमें 
हर्ष होता है, इस खंड के प्रकाशन में भी अपेक्षा से अधिक विलंब हो गया है, तथापि उसमें हमारी 
बिवशता ही कारण है। प्रारंभ के कुछ भागों का सुद्रण श्री मद्दावीरजीं में हुआ, स्व० श्री पं० अजित- 
कुमारजी की देखरेख में यह कार्य चला, पर॑नु उनके आकस्मिक स्वर्गवास से यह कार्य स्थगित रहा, 
अग्रिम भाग का कारय बाराणसी में कराना पड़ा, इन सब यातायात आदि के कारण से इसके प्रकाशन में 
विलंब हुआ | आशा है कि दमारे बंधु क्षमा करेगे । 


ग्रंथ परिचय 


यह तो सुविद्ति हे कि तत्वाथ इलोकवार्तिकालंकार तस्वार्थसृत्र पर सुविस्तृत नेयायिक शैली 
की टीका है। महर्षि विद्यानंदि ने इस महत्त्वपूर्ण इछोकवातिक में सब-प्रमेयों का सांगोपांग विचार 
किया है | किसी भी विषय पर कोई भी श्ंका“शेष न रहे इस प्रकार निःसंदिग्ध विवेचन प्रस्तुत इछोक- 
वार्तिक में हे । करीब ६०० पृष्ठों के प्रथम खंड में केवल प्रथम-सूत्र की व्याख्या हे। दूसरे, तीसरे, और 
चोथे खंड में तत्त्वाथसूत्र का केवल प्रथम अध्याय समाप्त हो पाय। ... पांचवें खंड में द्वितीय, ठृतोय और 
चौथे अध्याय के बिषयों का निरूपण हे । अब प्रस्तुत खंड में पांचवें, छठे और सातवें अध्याय के विषयों 
पर बिचार किया गया हैं. । यह खंड भी करीब 3०० प्रष्ठों का हो गया है जो आपके सन्मुख उपस्थित हे । 


इस खंड में आगत बिपयों का परिचय कराने की आवश्यकता नहीं दे । क्‍योंकि इसके साथ 
बिस्तृत विषयानुक्रमणिका दी गई है । उसी से स्वाध्यायशील बंधुबों को विषयों का परिज्ञान हो जावेगा । 
आगामी एक खंड में ग्रंथ समाप्ति करने का दमारा संकल्प दे । बह भी शीघ्र पूर्ण होगा ऐसी आशा है। 

विषयानुक्रमणिका देने की पद्धति का हमने इससे पूज के खंडों में अबर्ंबन नहीं किया था, 
परंतु कुछ मित्रों की सलाह थी कि बिषयानुक्रमणिका देनेसे स्वाध्याय करने वालों को एवं संशोधक 
विद्वानों को सहूलियत रहती है । सो इस खंड में भ्रस्तुत खंड में आगत बिषयों की सूची दी गई हे । 
इलोकानुक्रमणिका भी यथापूर्न दी गई हे । 

इस ग्रंथ के प्रकाशन भें संस्थान ने बहुत बड़ा साइस किया है। कारण सातों खंडों के प्रकाशन 
में संस्था के करीब पचास हजार रुपयों का व्यय हो जायगा। तथापि एक सहाय प्रंथराज़ का प्रकाशन 
होकर जैन न्याय जगत्‌ की एक मदहती आवश्यकता की पूर्ति करने का श्रेय संस्था को प्राप्त होगा | ऐसे 
ग्रंथों के एक बार प्रकाशित होने में ही जहाँ फठिनता का अनुभव होता हे वहाँ बार-बार प्रकाशन तो 
असंभव ही दे । उसमें भी विशेष बात यद्द हे कि यह ग्रंथ विद्वान व संशोधकों के काम की चीज हे। 
जनसाधारण के लिए यह गृह दाशनिक विषय होने से शुष्क प्रतीत हो सकता दे। हमारे करीब ५०० 
स्थायी सदस्य हैं, उन्हें तो यह ग्रंथ;विना मूल्य ही भेंट में देते हैं। हमारे सदस्यों में प्रायः समाज के 
प्रसिद्ध स्वाध्याय प्रेमी बंधु आ जाते हैं। अतिरिक्त सब्जन ग्रंथ को खरीदकर पढने पाले बहुत कम रह 
ज़ाते हैं। इसलिए संस्था का व्यय करोब-करीष साहित्य सेवा में दी उपयुक्त हो जाता हे । 


( ४) 


हमारे साधर्मी बंधुबों से निवेदन हे कि वे हमारे इस कार्य में हाथ बटाबेंगे तो आगामी खंड 
भी शीघ्र द्वो प्रकाश में आ सकेगा, प्रत्येक श्रुत भरण्डार, मंदिर, सरस्वती भवन, विद्यालय, महाविद्यालय, 
तीथे क्षेत्र आदि में इस प्रंथराज को एक-एक प्रति विराजमान कराबें | गत वर्षो' में अमेरिका आदि पर- 
देश के पुस्तक भंडारों में बीसों सेट गये है तो भारतोय ग्रंथ-मंडारों के संचाछकों का भी ध्यान इस ओर 
जाना चाहिये, इस ग्रंथ के प्रकाशन में मदद देना या संस्था के कार्य में मदद देना भी एक प्रकार से 
प्रकाशन में सहायता दे | १०१) देने बाले स्थायी सदस्यों की वृद्धि करना भी संस्था के काय में एक प्रकार 
की सद्दायता दे। उन स्थायी सदस्यों को प्रंथमाछा से प्रकाशित ( उपछब्ध ) सब साहित्य बिना मूल्य 
भेंट में दिये जाते हैं। आशा दे कि हमारे धर्म बंधु यथासाध्य इस कार्य सें सहयोग देंगे। 


इस खंड के प्रकाशन में सहायता 


इस खंड के प्रकाहन में हमारी एक धर्मभगिनी ने उल्लेखनीय सहायता की है। अतः उनका 
संक्षिप्त परिचय करा देना हम अपना कतेव्य समझते है | 

सहारनपुर नि० छा० धवलकीति जी पसिद्ध धर्मात्मा थे, उनकी चार पुत्र संतति ।१) ला० 
मेहर चद्‌, (२ छा० रूपचद (३) बा० रतनचंद (४) बा० नेमिचंद्र, और एक पुत्री जयबती देवी के नाम 
से थी । पिता श्री घदलकीतिं नाम के अनुसार ही घार्मिक वृत्ति, सरल ओर भद्र प्रकृति के थे, अतः संतान 
में भी प्रारंभ से द्वी धार्मिक बृत्ति आई हूँ | श्री त्र» रतनचंद मुख्तार ओर बा० नेमीचंदर्जा बक्कील से 
समस्त समाज सुपरिचित है। सतत स्वाध्याय के बछ से दोना सहादरोने जेन सिद्धांत का जो ज्ञान 
आकलन किया हे एवं सूक्ष्मतलूस्पशी विषयों का विवेचन उनकी लेखनी से सदा होता है, जिससे समाज 
के सब श्रेणी के लोग छाभान्वित होते है, भाई रतनचदजी ने मुख्तारगिरी १९४७ म छोडकर शांतिमय 
जोवन को अपनाया, बा० नेमीचदजी ने १९५३ में बकालत के व्यवसाय को छोड़कर अपनी ४९ की उम्र 
में ही ब्रह्मचर्य त्रत धारण कर लिया है, दोनों सहोदरों की यह पावन बृत्ति अनुकरणीय हैं। इनकी बहिन 
जयवबंती देवी का विवाह सुलतानपुर नि० छा० महाज प्रसाद जी के पुत्र ला० जिनेशबर प्रसाद जी बी० 
ए० के साथ हुआ, ला० महाज प्रसाद जी तहसीलदार थे। उनके दो सुपुत्र थे । जो क्रमशः जयप्रसाद ओर 
जिनेइवर प्रसाद के नाम से प्रसिद्ध थे एब परस्पर प्रेम में बलभद्र ओर नारायण के समान रहते थे | छा० 
मद्दाज प्रसाद जी के पिता छा० अजुध्या प्रसाद जो डिप्टी कलेक्टर थे। उनका एक पुत्र छा० जनेशवरदास 
भी ऑनरेरी मेजिस्ट्रेट व ऑ० असिस्टेंट कलेक्टर थे। छा० जनेइबरदास की एक बहिन सहारनपुर नि० 
सुप्रसिद्ध तीर्थ भक्त स्व० छा० जंब्‌ प्रसाद जी से विवाही थी, उनके सुपुत्र छा* प्रथुम्नकुमार जी रईस आज 
विद्यमान हैं, इस प्रकार श्रीमती जयबंती देवी छा० प्रयुम्न कुमार जी की सगी मामी थी | छा० जिनेश्वर- 
प्रसाद और जयप्रसाद दोनों भाइयों को कोई सन्तान नहीं थी। छा० जयप्रसाद का स्वगंवास सन्‌ 
१९६० में हुआ, अत्यधिक प्रेम के कारण ला० जिनेश्बर दास जी उनके वियोग को सदन नहीं कर सके | 
इसलिए उसी शोक से वे भी एक महीने के बाद ही स्वस्थ हुए, अब उनकी स्थृति में उनको दोनों विधवा 
पत्नियों ने एक छाख रुपये नगद, ओर बहुत सी स्थावर संपत्ति देकर सुलूतानपुर में इ टर कालेज स्थापित 
कराया है। सम्मेदशिखर जी, हस्तिनापुर आदि क्षेत्रों में भी कमरा आदि निमोण कराये एबं और भी 
पर्याप्त दान किया है। श्रीमती जयबंती देवी ने इछोकवातिकाछकार के इस खण्ड के प्रकाशन में ४०००) 
की धन राशि सह्दायता में दी है, हमारी प्रबछ इच्छा थी कि उनके सामने दी यह प्रकाशित हो जाय परतु 


( ५) 


उनका स्वर्गवास २६-१२-६७ को हो गया। देवेच्छा के सामने हम विबश रहे | स्वर्ग में उनकी आत्मा को 
इस पावन काय से अवश्य प्रसन्नता होगी | 


ऋणभार स्वीकार 


इस खाँड के प्रकाशन में श्रीमती जयबंती देवी ने जो सहायता दी है वह अविस्मरणीय है, हम 
उनके प्रति ऋणी हैं, श्री ज० रतनचंदजी मुख्तार व श्री बा० नेमीचंदजी वकील ने ग्रंथ की विषय सूचो के 
संकलन में, इलोकानुक्रमणिका के चयन में एवं उक्त सहायता के प्रदान कराने में ससस्‍था के प्रति आत्मी- 
यता पूर्ण व्यवद्दार किया उनके प्रति हम कृतज्ञ हैं, श्री मद्ाबीर जी क्षेत्र स्थित शांतिसागर सिद्धांत प्रका- 
झिनी सस्था, स्व० पं० अजितकुमार जी जञ्ञास्त्री और आनन्द प्रेस वाराणसी के हम आभारी हैं जिनके 
सत्पयत्न से यह काये सुकर हो सका, पांचवें अध्याय के अंत तक श्री महावीर जी में और छठे, सातवें 
अध्याय का भाग वाराणसी में मुद्रित हुआ | और भी जिन जिन सज्जनों का हमें इस कार में सत्परास् 
व सहयोग श्राप्त हुआ उनके भी हम कृतज्ञ है। 
अपनी बात 

यह प्रथमाला परम पूज्य प्रातः स्मरणीय गुरु देव आचाय कुंथुसागर महाराज की स्मृति में सचा- 
छित है । आचाय महाराज स्वय विद्वान , छोकंपणा के घनी, विश्ववंद्य, सवजन मनोहर, कठिन तपस्थी एव 
प्रभावक साधु थे, उनके द्वारा निर्मित करीब 9० ग्रंथ प्रकाशित हो चुके है । जो जन साधारण के लिए बहुत 
ही उपयोगी सिद्ध हो चुके है। यह इल्शोकवर्तिकालंकार विद्वान समाज के लिए अध्ययन की बस्तु है। 
इसे सरल व हृदयंगम करने के लिए जेन समाज के वयोवृद्ध सुप्रसद्ध विद्वान श्री तार्किक शिरोमणि, 
सिद्धांत महंदधि, पं० माणिक्च द जी न्‍्यायाचाय ने जो विस्तृत हिंदी टीौका लिखी है, वह अनुपम दे । 
बविद्वत्समाज उनकी इस कतिकी उपकृति के लिए सदा ऋणी रहेगा । पूज्य पंडित जी की भी उत्कठा दे कि 
इसका संपूर्ण प्रकाशन जीवन काल में ही पूर्ण हो जाय । 

इसके प्रकाइन में ग्रंथमालछा के ट्स्टियों का सहयोग पूर्णतया रहा है। वे हमारे कार्य में सतत 
प्रोत्साहन देते रहते है, परंतु हमारे ही कार्याधिक्ब के कारण सबेकाये द्रुत गति से द्वो नहीं पाते हैं । फिर 
भी बड़ी उदारता से हमारे दृस्टीगण, बाचक, स्वाध्याय प्रेमी इसे सहन करते हैं एवं सस्थाको अपनाते 
है यह उनकी बड़प्पन है, हम सदा उनके प्रति ऋृतज्ञ रहेंगे। 


वीर स० २४९५ बेशाख सु० ३ ५ बिनीत 
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सोलापुर २ ऑए० मत्री, आचाय कुथुसागर ग्रंथमाला 


तत्वार्थश्लोकवातिकालंकार का मूलाधार 
षष्ठ खंड 
पंचसो<ध्यायः 
अजीव-काया धर्माधर्माकाश-पुद्गलाः ॥ १ ॥ द्रव्याणि ॥ २ ॥ जीवाश्च ॥ ३ ॥ नित्या- 
वस्थितान्यरूपाणि ॥ ४ ॥ रूपिणः पुदूगलाः ॥ ५ ॥ आ आकाशादेकद्रव्याणि || ६ ॥ निष्करि - 
याणि च || ७॥ असंख्येयाः प्रदेशा धर्माधमेंकजीवानाम्‌ ॥ ८ ॥ आकाशस्यानन्ताः ॥ ९॥ 
संख्येयासंख्येयाइच पुद्गलानाम्‌॥ १० ॥ नाणोः ॥१ १॥ लोकाकाशेअवगाह! ॥ १२॥ धर्माधमयों: 
कृत्स्ने ॥ १३॥ एकप्रदेशादिषु भाज्यः पुद्गलानाम्‌ ॥ १४ ॥ असंख्येय-भागादिषु जीवानाम्‌ 
॥ १५॥ प्रदेश्न-संहार-विसर्पाभ्यां प्रदीषवत्‌ ॥ १६ ॥ गतिस्थित्युपग्रहो धर्माधमंयोरुपकारः 
॥ १७ ॥ आकाशस्यावगाह! ॥ १८।॥ शरीर-वाइ-मनः-प्राणापानाः पुदूगलानाम्‌ | १९॥। 
सुख-दुःख जीवित-मरणोपग्रहाश्च || २० ॥ परस्परोपग्रहो जीवानाम्‌ | २१ ॥। वर्तना-परिणाम- 
क्रिया-परत्वापरत्वे च कालस्य ।। २२ | स्पश-रस-गन्ध-वर्णवन्तः पुदूगलाः ॥ २३ ॥ शब्द-बन्ध- 
सौह्ष्म्य-स्थोल्य-संस्थान-मेद-तमशछायातपोद्योतवन्तश्च॒।। २४ || अणवः स्कन्धाश्च ।| २५ || 
मेदसंघातेम्य उत्पद्नन्ते ॥ २६ || भेदादणुः ॥ २७ ॥ भेद-संघाताम्यां चाक्षुपप || २८ ।। सदू 
द्रव्य-लक्षणम्‌ ॥ २९ ॥ उत्पादव्यय-प्रौव्य-युक्तं सत्‌ ॥ ३० ॥ तड्भाबाव्ययं नित्यम्‌ ॥ ३१ ॥ 
अर्पितानपितसिद्धेः॥ ३२ ॥ स्निग्धरुक्षस्वादृबन्धः ॥ ३३ ॥ न जपन्य-गुणानाम्‌ ॥ ३७ ॥ गुण- 
साम्ये सदृशानाम्‌ ॥ ३७ ॥ द्रथधिकादि-गुणानां तु ॥ ३२६॥ बन्धेअधिकोौ पारिणामिको च 
॥ ३७ ॥ गुण-पर्ययवद्‌ द्रव्यमू ।| ३८ ॥ कालइच ॥ ३९ ॥ सो5नन्तसमयः ॥ ४० ॥ द्रव्या- 
भ्रया नि्गुणा गुणा? || ४१ ॥ तद्भावः परिणाम: ॥ ४२ ॥ 
इति तत्वार्थाधिगमे मोक्षद्यास्त्रे पञुचमोडध्याय: ॥ ५॥ 
षष्ठोश््यायः 
काय-वाड-मनः-कम योगः ॥ १ ॥ स आख्वः ॥ २ ॥ शुभः पुण्यस्थाशुमः पापस्य ॥रे॥ 
सकपायाकषाययोः साम्परायिकेयापथयो! ॥ ४ ॥ इन्द्रिय-कषायात्रत-क्रियाः पशञ्च-चतुः-पश्च-पत्ञ- 
विंशति-संखूयाः पूर्वस्य मेदाः ॥ ५ ॥ तीव-मन्द-ज्ञाता-शात-भावाधिकरण-वीर्य-विशेषेभ्यस्तद्धिश्ेषः 
॥ ६ ॥ अधिकरणं जीवाजीवा। ॥ ७ ॥ आद्य संरम्भ-समारम्भारम्म-योग-कृत-कारितानु मत-कपाय- 
विश्ेषेस्त्रि स्त्रिस्त्रिसचतुश्चेकशः ॥| ८ ॥ निर्वतनानिक्षेप-संयोग-निरर्गाहि-चतुद्ठिं-त्रि-मेदाः परम 


( ७ ) 
॥ ९॥ तत्मदोषनिष्ठव-मात्सर्यान्‍्तरायासादनोपघाता ज्ञान-दर्शनावरणयोः । १० ॥ दुःख-शोक- 
तापाकन्दन-वध-परिदेवनान्यात्म-परोभय-स्थानान्यसद्वेगस्थ ॥ ११ ॥ भूत-वत्युनुकम्पादान- 
सरागसंयमादियोगः क्षांतिः ज्लोचमिति सददेश्स्थ ॥ १२ ॥ केवलि-श्रुत-संघधर्म-देवावर्णवादों 
दर्शनमोहरुप ॥ १३ ॥ क्पायोदयात्तीअपरिणामश्चारित्रमोहस्य ॥ १४ ॥ बच्दारम्भ-परिग्रहत्व 
नारकस्यायुषः | १५ ।। माया तैयंग्योनस्थ || २६ ॥ अल्पारम्भपरिग्रहत्व॑ सानुषस्यथ || १७ ॥ 
स्वमाव-मार्दव॑ च | १८ ॥ निःश्वीलव्तत्वं च सर्वेपाम्‌ ॥ १९ ।| सरागसंयम-संयमासंयमाकाम- 
नि्जराबालतपांसि देवस्य || २० ॥ सम्यक्त्वं च ॥ २१। योगवक्रता विसंवादनं चाशुभस्य 
नाम्नः ॥ २२ ॥ तद्िपरीतं शुभस्थ ।। २३ ॥ दक्नविशुद्धिविनयसम्पन्नता शील-ब्रतेष्वनतीचारो- 
भीएणज्ञानोपयोग-संवेगी श्क्तितस्त्याग-तपसी साधु-समाधिरवेयाबत्यकरणमहदाचार्य-बहुश्रुत-प्रव- 
चन-भक्ति रावश्यकापरिहाणिमांर्ग-प्रभावना प्रवचन-वत्सलत्वमिति तीथकरत्वस्थ | २४ ॥ परात्म- 
निन्‍्दा-प्रशंसे सदसद्गुणोच्छादनोद्भावने च नीचैगोत्रस्थ || २०५ || तद्विपययों नीचैईन्यजुत्सेको 
चोत्तरस्य || २६ ॥ विष्नकरणमन्तरायस्य || २७ | 
इति तत्त्वार्थाधिगमे मोक्षशास्त्रे षष्ठोव्ष्याय:॥ ६॥ 
सप्तमोथ्ध्यायः 

हिंसाउन्ृत-स्तेयात्रक्म-परिग्रहेभ्यो विरतिब्रंतम्‌ ।। १ ॥ देशसबंतो5णु-महती ॥ २।। तत्स्वै- 
याथे भावनाः पश्च पशञ्ञ ॥ ३॥ वाड़मनोगुप्ती्यादाननिश्षेपण-समित्यालोकित-पानभोजनानि 
पश्च ॥ ४ ॥ क्रोध-लोभ-भीरुत्व-हास्य-प्रत्याख्यानान्यनुवीची-भाषणं च पश्च ।| ५ ॥ शुन्यागार- 
विमोचितावास-परोपरोधाकरण-मे क्ष्यशुद्धि-सधर्माविसंवादाः पश्च ॥ ६ ॥ स्त्रीरागकथाश्रवण-तन्म- 
नोहरांगनिरीक्ष ण-पूर्व रतानुस्मरण-बृष्येष्टरस-स्वशरी रसंस्कार-त्यागाः पश्च || ७।| मनोज्नामनो- 
बेन्द्रिय-विषय-राग-ठेष-वर्जनानि'पश्च ।। ८ ॥ हिंसादिष्विद्ामत्रापायावद्यदर्शनम्‌ ॥ ९ ॥ दुःखमेव 
वा ॥ १० ॥ मैत्री-प्रमोद-कारुण्य-माध्यस्थानि च सच्-गुणाधिक-क्लिश्यमानाविनेयेषु ॥ ११ ॥ 
जगत्काय-स्वभावी वा संवेग-वेराग्याथेम ॥ १२ ॥ प्रमत्तयोगात्प्राण-व्यपरोपणं हिंसा || १३ ॥ 
असहद्विधानमनृतम्‌ ।। १४ ॥ अदत्तादानं स्तेयम्‌ ॥ १७ ॥ मैथुनमत्रक्ष ॥ १६॥ मुच्छो परिग्रहः 
॥ १७ ॥ निःशल्यों बती ॥ १८॥ अगार्यनगारश्च ॥ १९॥ अणुवतो5गारी ॥ २० ॥ 
दिग्देशानर्थदण्डविरति-सामायिक - प्रोषधोपवासोपभोग-परिभोग-परिमाणातिथि-संविभाग-वत-सम्प- 
खष्य ।। २१॥ मारणान्तिकीं सल्लेखनां जोषिता | २२ ॥ शंका-कांक्षा-विचिकित्सान्यदृष्टि- 
प्रशंसासंस्तवाः सम्यन्दृश्टेरतीचाराः ।। २३ ॥ व्रत-शीलेषु पश्च पश्च यथाक्रमम्‌ || २४ ॥ बनन्‍्ध- 
वध-च्छेदातिभारारोपणान्नपाननिरोधा: ॥ २५॥ मिथ्योपदेश-रहोभ्याख्यान-कूटलेखक्रि या-न्यासा- 


( ८) 


पहार-साकारमन्त्र मेदा: ॥ २६ || स्तेनप्रयोग-तदाहतादान-विरुद्धराज्यातिक्रम-हीनाधिकमानों- 
न्‍्मान-प्रतिरृूपकव्यवहारा: ।| २७ ॥ परविवाहकरणेत्वरिकापरिग हीतागमनानड्भक्रीडा-कामतीवा- 
भिनिवेशा! ॥ २८ ।। क्षेत्रवास्तुदिरण्यसुवर्ण-धनधान्य-दासीदास-कुप्य-प्रमाणातिक्रमाः ।। २९ ॥ 
ऊर्ध्याधस्तिय॑रव्यतिक्रमण-स्षेत्र पृद्धि-स्मृत्यन्तराधानानि || ३० ॥ आनयन-प्रेष्यप्रयोग-शब्द-रूपा- 
लुपात-पुद्गलक्षेपाः | ३१ ॥ कन्दर्प-कौत्कुच्य-मौखर्यासमीक्ष्याधिकरणोपभोगपरिभोगानर्थक्यानि 
॥ ३३ ॥ अप्रत्यवेक्षिताप्रमाजितोत्सरगादान-संस्तरोपक्रमणानादर-स्मृत्यनुपस्थानानि ॥ ३४॥ 
सचित्त-सम्बन्ध-सम्मिश्राभिषव-दुः-पक्वाहारा: || २५ || सचित्तनिक्षेपापिधान-परव्यपदेश्ष-मात्सयय्य- 
कालातिक्रमः॥ ३६ || जीवित-मरणाशंसामित्रानुराग-सुखालुबन्ध-निदानानि )। ३७ ॥ अलुग्रहा्थ 
स्वस्यातिसगों दानम्‌ ।। ३८ || विधि-द्रव्य-दात-पात्र-विशेषात्तद्धिशेष! ॥ ३९ || 
इसि तत्त्वार्थाधिगमे मोक्षशास्त्रे सप्तमोध्ण्याय: ॥ ७ |॥ 
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अत अत्तन्तकी अनत्त रूपसे जानता है ९६ 
हो सूत्र १० २९७-१०४ 
'परमाणु ही स्कंध नही है. इसका खड़त ९९ 
प्‌ सूत्र ११ १०४-१३ २ 
५२ परमाणु एक प्रदेशी है १०५ 


परमाणु द्र्यरूप से सिरंश शक्ति खूपसे 
साश हैं 

घर्मादि द्रव्यों में निष्क्रियत्व व सक्रियत्व 
आदि अनेक विरोधी धर्मों का कथन 
सत्यका अमोघ चिन्ह स्थात्कार है 


सूत्र १२ 
यदि झाकाण द्रव्य को अपना ही आधार 


माना जायगा तो अन्य सब द्रव्य स्व- 
आधार क्यो न माना जाय इसका निरा- 
करण 
भआकात द्रव्य सर्वव्यापी है अन्य द्रव्य 
अव्यापी है अतः इनसे आधार आधेयपन 
बन जाता है 

सूत्र ५३ 
घ॒र्माधर्म द्रव्य संपूर्ण छोकमे क्‍यों है इस 
शकाका निराकरण 

सूत्र १४ 
पुदूगलका सूक्ष्म परिणमन होने के कारण 
आकाशके एक प्रदेश पर भी बसख्यात 
व अनन्तपुद्गल परमाणुमे स्कध समा- 
जाते है 

सूत्र १७५ 
प्रत्येक जीवकी लोकके असंखुयातवें भाग- 
में अर्थात्‌ असख्यात प्रदेशोमे अबगाह है 


सूत्र १६ 
आत्मा कथचिंत्‌ मृत कथचित्‌ अमूर्त 


आत्मा नित्यानित्यात्मक है 
अवयब को व्युत्पत्ति अनुसार आत्मा के 
प्रदेश नहीं है । केबल परमाणके परि- 
णाम की ताप करके चिह्नित किये गये 
आत्माके अखंड अंशोको प्रदेशपनेका 
कोरा नाममात्र कथन कर दिया हैं। 


इसलिये आत्माके भिन्न-भिन्न खण्ड नही 
होते 
सहभावी पदार्थोमे भी आधार आधेय- 
भाव 


निशचयनयसे आधार आधेय पतंबंध दो 
द्व्योमें नही है, व्यवहारनयका खडन 
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सूत्र १७ १३३-३४५ 
द्रष्यकी देशान्तरमे प्राप्तिका कारण रूप 
परिणाम गति हैं। इसीसे विपरीत 
स्थिति है १३४ 


धर्म और अधर्भ द्रव्योके न मानने पर 
लोक अलोक विभागका अभाव हो 
जायगा १४० 
निरवधि के संस्थानका विरोध है १४४०-४१ 
यदि धर्म अधर्म द्रव्यको लोकाकाश प्रमाण 


न माना जाय तो लोक अलोकका विभाग सभव 

नही श्डर 
सूत्र १८ १४५-१४५९% 

आकादको अन्य द्रव्यके अवगाहकी आव- 

श्यकता नही है, क्योकि सर्वव्यापी हैं १४७ 
सूत्र १९ १४९-१४ १ 

भाव वचन वे भाव मन पौद्गलिक नहीं हैं १५० 

सूक्ष्म पुदुगल शरीर आदिके उपादान 

कारण है अमूर्तीक जीव प्रधान कारण नहीं १५१ 


सूत्र २० १५१०-१५ ४ 
मरण भी उपकार है १५२ 
भायु जीव विपाको भी है १५३ 

सूत्र २१ १५४-१५६९ 
परस्परमे एक दूसरेका अनुग्रह करना 
जीवोका उपकार है १५५ 

सूत्र २२ १०६-२०९ 
स्वकीय सत्ताकी अनुभूतिने द्रव्यको प्रत्येक 
पर्यायके प्रति उत्पाद व्यय भ्रौव्य आत्मक 
एक वृत्तिको एक ही समयमे गभित कर 
लिया है, वह स्वकीय सत्ताका तदात्मक 
अनुभवन करना वर्तना है १५७ 
काल द्रव्य स्व और पर दोनो के बर्तन 
का हेतु है १६०-१६१ 


वर्तमान कारूके अभावमें स्वसंबेदन अर्थात्‌ 
सुल्ल दुख आदिके वेदनके अभावका प्रसंग 
आ जायगा १६३ 
वर्तना आदिके द्वारा काल द्रब्यका अनु- 
मान होता है । १६४ 


स्वकीय जातिका परित्याग नही करके 
दरब्यका प्रयोग और विद्नलसा स्वरूप 
बिकार हो जाना परिणाम है १६९ 
जीवके प्रयत्मसे 9 विकार तो प्रयोग 
स्वरूप परिणाम है १६९ 


जीव प्रयत्नके बिना अन्य अंतरंग बहिरिग 
कारणोसे विख्सा स्वरूप परिणाम होता है १६९ 
परिणमन की सामर्थ्य होते हुए भी बहिरंग 
कारणों की भपेक्षा रखता है १७० 
बहिरंग कारण है सो काल है १७० 
बीजसे अंकुर पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा 
भिन्न है और द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा 


अभिन्न हैं १७४-७५ 
कुमार और युवा अवस्थाओम सदुश्षपना 
भी है विदृशता भी है १८६ 
संकर व्यतिकर दोषोका लक्षण १९२ 
एकान्त नित्य व एकास्त क्षणिकका खण्डन १९३ 
काल अपने परिणमनम स्वय निमित्त है १९४ 
काल विभाव रूप परिणमन नही करता 
इसलिए अपरिणामी है १९४ 
क्रियाका लक्षण शहर 
परत्व अपरत्वका लक्षण १६८ 
निश्रय [ मुख्य ) काल २०१ 
व्यवहार काल २०२ 
भूत वर्तमान भविष्य कालोकी सिद्धि २०४ 
व्यवहार कालकी सिद्धि २०४ 
सूत्र २३ २०९--२१ ६ 
स्पर्श आदि चारो गुण एक दूसरेके अवि- 
नाभावी हैं. २१२ 
सूत्र २४ २१७४-३९ ३ 


परमाणु तो शब्द क्षादि पर्यायोके धारी 


नही, क्योकि विरोध आता है स्कंघ हो 
शब्द रूप होता है २२१ 


शब्द आकागका गुण नही है २२१-२२ 
परमाणु शब्दका उपादान कारण नही हो 

सकता, क्योकि परमाणु सूक्ष्म है २४१०-४२ 
बंधका रुक्षण ३०४-३०८ 


६९१ ]) 


संयोगका लक्षण ३०४ 
संयोग व बंधका अन्तर ३०८ 
पुदूगलोके परस्पर बन्धमे एकत्व संभव है 
किन्तु जीव और पुद्गलके बंधमें एकंत्व 


उपचार से है ३१० 
सौक्ष्म्यका कथन ३११ 
परमाणु साश भी है निरश भी ३१२ 
सूत्र २३ ३१४-३२० 
अनेकान्तसे परमाणुकी सिद्धि ३१८ 
सूत्र २५ ३२०-२१ ९४ 
परमाणु व स्कंधको उत्पत्तिकी सिद्धि ३२१-२२ 
सूत्र २५ ३ ४-३३९ 
अणुसे भेद ही उत्पन्न होता हैं ३२५ 
परमाणु नित्य ध्रुव नही है ३३१ 
सूशत्र २८ ३३०९-४७ 
संघातसे, मेदसे, संघातभेदसे चाक्षुष 
होता है ३९४४० 


“चक्चुसे मात्र रूपका ही ग्रहण होता है 
इसका खंडन । गुण गुणीके सर्वथा भेदका 
खडन ३४२ 
संघातसे, भेदमे, दोनोसे अस्पार्शन अ- 
रासन पदार्थ भी स्पार्शन रासन हो जाते 


.. 


हे ३४७ 
सूत्र २९ ४ ३७-३७० 

सामान्य 'सत्‌* द्रव्यका लक्षण है ३४८ 
सूत्र ३० ३५०-३०७ 

उत्पाद व्यय ध्रौव्यका स्वरूप ३४५१ 

सतृके इस लक्षणसे परमतो का खडन हो 

जाता हैँ ३५३ 

युक्त का अर्थ तदात्मक सबंध है ३५७ 
सत्र ३१ ३७५३-३६ ० 

जो अतडाबव है व्यय सहित बहू अनित्य 

है ३४५७ 

अतड्भावका अर्थ अन्यपना है ३५८ 
सन्न हे २ ३६०-३६५७ 


अपित अनपितके कारण एक द्रव्यभे नित्य 
अनित्यपता विरोषको प्राप्त नही होता ३६१ 


द्रव्धाथिक नयसे नित्य, पर्याथाथिक नयसे 
अनित्य है 
संकर आदि ८ दोषोका कथन 
प्रमाणको अपेक्षा वस्तु जात्यंतर रूप है 

सूत्र ६६ 
परमाणु सांश व निरंश 

सूत्र २४ 
जधन्यका अर्थ एक नही है किन्तु निकृष्ट 
है अर्थात्‌ जिससे कमर न हो सके 
परमसाणुमं सदा अवध रहनेका नियम 
नहीं है 

सूत्र ३५ 
गुण साम्य होनेपर विदृशमें बंध नहीं 
होगा 

सत्र ३६ 
संदृश व विदृश गुण वालोका द्विं अधिक 
गुण होनेपर बध होगा 

सूत्र ३७ 
बंध हो जाने पर अधिक गुण वाला बच 
रहे अन्य द्रव्योको स्वकीय गुण।नुरूप परि- 
णमन करा देता है 
परमाणुका परमांणके साथ मात्र संयोग 
सम्बन्ध नही होता है बध होकर स्कधरूप 
तीसरी अवस्था हो जातो है 
परिणामके बिता परिणामी ओर परिणामी 
के बिना परिणाम नही हो सकता । तथा 
झानके बिता आत्माका भी अभाव हो 
जाता है 

सूत्र ३८ 
द्र्घका निर्शक्ति लक्षण 
सत्‌ तथा “गुणपर्ययवद्‌ द्रव्य” इस दोनो 
लक्षणोंका सम्बन्ध 
अनेकान्तकी सिद्धि 

सूत्र ३९ 
पदार्थोंको क्रमवर्ती पर्यायोमें वर्तनारूप 
कारण होना काल द्रव्यकी पर्याय है 
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सनत्र ४० 


्ड 


काल अनन्त समयवाला है यह व्यवहार 
से है 
भावका अर्थ,पर्याय हैं 
एक द्रव्य अपनी अपनी भिन्न-भिन्न शक्तियों 
के बिता वह अनेक कार्योका सम्पादन 
तहीं कर सकता 

सूत्र ७१ 
गुण द्रव्यके आश्रय रहते है 
मुख्यके अभावमे उपचार सभव नहीं हैं 
पर्यायोके निषेधके लिये 'निगुंणा' शब्द 
दिया गया 


सूत्र ४२ 
तिद्भाव परिणाम द्वारा पर्याय का लक्षण 
कहा गया 
पर्याय” सहभावी और क्रमभावी दो 
प्रकारकी है 


संक्षेपसे द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दो नय 
कही गई विस्तारसे वीन आदि अनेक 
नय है । 
अध्याय ६ 

सूत्र १ 
योग आख्रव का कारण है अत सर्वे प्रथम 
योग का कथन किया गया 
बध दो पदार्थों में होता है। अनेक पदार्थों 
को कर्थचित्‌ एक हो जाने की बुद्धि को 
उपजाने वारूा संबन्ध विशेष बंध है 
शरीर वचत और मन वर्गगाके आल- 


म्बनसे + भात्म प्रदेशोका परिस्पंदन 
क्रिया हैं 


अयोग केवछी और सिद्धोंके योग नहीं है 
अत दोनो अयोगी हैं 
सिद्ध भगवान्‌ अव्यपदेश 
तन्मय है 

सन्र २ 


केवली समुद्धातमे भी सूद्म काय योग 
होता हैं 


चारित्रसे 
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मिश्यादर्शन आदिका भी योगमे अनु- 
प्रबेश हो जाता हैं 


सूश्न ३ 
सम्यग्दर्शन आदिसे अनुरजित योग शुभ 
है और मिथ्यादर्शन आदिसे अनुरजित 
योग अशभ है, क्योकि सम्यम्दर्शन विशुद्ध 
परिणाम और मिथ्यात्व संक्‍्लेश परि- 
णाम है 
विशुद्ध परिणामोसे शुभ फलवाले पुद्गलो- 
का और सबलेश परिणामोंसे अशुभफलू 
वाले पुदगछोका आख्रव होता है 
योग संख्यात, असंर्यात प्रकार तथा 
अनन्त प्रकारका भी 


स्र ४ 
कपाय सहित जीवोके साम्परायिक कर्मो- 
का और कषाय रहित जीवोके ईर्यापथ 
कर्मोका आख्व होता है 
कपायका लक्षण और फल 
साम्परायका निरुक्ति अर्थ और कार्य 
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ओऔर अंतरग कारण प्रकारके हैं 
दानमें सक्‍लेश रहिततासे उत्कृष्ट पुण्य, 
किचित्‌ संक्लेशतासे मध्यम पुण्य, बृहत्‌ 
संक्लेशतासे अत्प पृण्य होता है 
द्रव्यसे पात्नसे यदि गुणोंकी वृद्धि होती है 
तो पुण्य होता है, यदि दोषकी वृद्धि होती 
है तो पाप बध, यदि गुण व दोष होते 
हैं तो मिश्र बंध होगा 
पात्रके अनुसार दानका फल 
जैसे कृषिसे भूमि जल घाम आदि कारणों 
से बीजके फलमे विशेषता हो जाती है 
बसे ही सामग्रीके भेदसे दान फलमे विशे- 
पता हो जाती है 
अनेकान्तके द्वारा पर मतोंका खंडन 
विशुद्ध परिणामोसे अपाजकों दिया गया 
दान सफल, ओर संक्लेशसे पत्रको दिया 
गया दान निष्फल होता है। बशुद्ध अवस्था 
में पात्र दान न करनेसे पुण्य बंध तथा 
मशुद्ध पदार्थके दानसे पाप बंध होता है 


ऐसा अनेकान्त व स्याद्वाद है 
सातवें अध्यायका साराश 
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अथ पज्चमों स्याय: 


धवस्तमोहतमा: सर्व (लोक) लीकभासक्ििन्महा: । 
अवोधयेन्मन्‌ 'पच्च श्रीमान्मे' जिनभास्कर; | १ ॥ 
, $ नमो जिनेन्द्राय तुष्टिपृष्टिक्ो 
जीव तत्त्वका निरूपण कर चुकने ५१ह अब श्रौउमास्वानी महाराज अजीव तत्त्वका विरूपर करनेके 
लिये परम अध्य/यके प्ररम्म में अजीप तत्तके भेदकी सज़ाका प्रतिपदेत करनेके लिये सृत्रकों कहते हैं-- 


अजीवकाया धममाधर्माकाशपुद्गलाः ॥१॥ 
धर्म अधर्म आकाश और पुदूगल ये चार पदार्थ अजौब होते हुये काय हैं 
अर्थाद-चेतना गुण से रहित दोते हुये प्रदेशमचयास्मक ये चार पदार्थ हैं । 
किपर्थास्य सूत्रस्य प्रवृत्तिरभेत्याह । 


कोई शिष्य प्रश्न करता है कि इस सूत्र की प्रवृत्ति किसलिये उमास्वामी महाराजने यहा 
, की है ऐसो जिज्ञासा होने पर श्री विद्वाननन्द श्राचार्य वात्तिक द्वारा समाधानकौ कहते हैं-- 


अथाजोंवपि भागा दिविवादविनिवृत्तये। 
अजीवेत्यादिसत्रस्य प्रवृत्तिरपपयते ॥१॥ 


उक्त चार पअध्यायों मे जीव तत्त्व का प्ररूुपरा करने के भननन्‍्तर झब झजीव तरव के विभाग, 
* संक्षए, भादि मे पडे हुये विवाद की विशेषतया निश्ृत्ति करने के लिये सून्षकार द्वारा “अजीब काया” 
इत्यादि सूत्र की प्रवृत्ति करता थुक्त बन जाता है। 
है /+  “सम्कंदशनंतिषयमांवेन जीवोहिष्टे दष्टेष्टजीवतत््वव्याख्याने5नन्तरमजीवतत्वथ्या- 
स्यानमहंत्येव, तत्र च लक्षशविभागवि शेफ्लचर विश्रतिंपतती तदिनिवुस्यथोस्य धत्रस्य प्रवृत्तिय- 
-टेदृरवान्पवा विःश क्रमजीवतरवब्यथानात्‌ । 
॥ मतस्वायंश्रद्धान सम्यग्दर्गनम्‌” इस सृत्र द्वारा तत्वार्थों मे श्रद्धान करना सम्यरदर्शन बताया 
$. है तह सम्यग्देर्शन केविषयभाव रके जीबतरवका उहूं क्ष कर चुकने पर उक्त चार अध्यायों से देखे 
जार था शुसिट्रेंमोरों दरों भर्भीश होरहे अथवा प्रस्यकक्ष भोर परोक्ष प्रमात्त से परीक्षा किये तये 


५ इलोक-वातिक 


जीव तक्व का व्याख्यान कर चुकने पर उसके अव्यवहित पीछे अभ्रजीव तत्त्व का व्याख्यान करनों 
उचित पड़ जाता ही है। उस अ्रजीव तत्व में सामान्य लक्षण, विभेद, विशेषलक्षण, इन में अनेक 
प्रवादियों के नाना विवादों के उपस्थित होने पर उनकी निवृत्तिके लिये इस सूत्र की प्रवृत्ति होना 
घटित होजाता ही है। भ्रन्यथा यानी-सूत्रकार इस सूत्रको नहीं कह पति तो शकारहित होकर प्रजीव- 
तत्व की व्यवस्था नही हो सकती थी । 


अजीवनादजीवाः स्युरिति सा न्यलक्षएं। 
काया: प्रदेशबाहुल्‍यादिति कालाडिशिष्टता ॥ २॥ 


धर्मादिशब्दतो बोध्यो विभागों भेदलक्षणः । 
तेन नेक॑ प्रधानादिरूपता नाप्यनंशता ॥ ३ ॥ 


निःशेषाणामजीवानामिति सिद्ध प्रतीतितः । 
विपक्षे बाधसद्भावाद दृष्टेनेप्टेन च स्वयम ॥ 9 ॥ 


प्राशधारण या चेतनास्वरूप जीवन नही होने से धर्म श्रादिक द्वव्य प्रजीबव होजाते है इस 
प्रकार पाचों द्रव्यों में व्यापनेवाला पभ्रजीव का सामान्यलक्षण निरक्तिद्वारा कहदिया गया है । प्रदेशों 
की बहुलता बरके चारो पदार्थ काय हें इसकारण काल द्रव्य से विलक्षणता श्राजाती है प्र्थात्‌ 
काल द्रव्य जीवन से रहित होरहा प्रजीव तो है किन्तु अनेक प्रदेशी नही है श्रत: ग्रजीब होते हुए काय 
बन रहे ये चार पदार्थ ही हे। धर्म श्रादि चार शव्दां की निरक्ति से ही भिन्न भिन्न लक्षण वाला 
विभाग समभ लिया जाय तिस कारण स्व ग्रजीवोको एक ही प्रकृति या शब्दब्रह्म या चित्राहत 
भ्रादि स्वरूपपना नही है और वह अभ्रजीवतत्व अ्रंशो से भी रीता नही है अ्र्थात्‌-ध रति, न धरत्ति 
श्राकाशन्ते भ्रस्मितू, प्रशगलने यस्य, इन निरुक्ति-पूर्वक अ्रर्थों से इनका लक्षण न्यारा ग्थारा साश 
होजाता है। साख्यो ने जेसे एक ही जड भ्रकृति को मान रक्‍्खा है वसा हमारे यहां श्रजीवतत्व नही 
है ग्रथवा बौद्ध जैसे निरंश स्वलक्षणों को स्वीकार कर बंठे हैं बंसा हमारा जीव द्रव्य नही है किन 
श्रनेक प्रदेशों करके साश है। प्रत्येक द्रव्य में प्रनत्त स्वभाव विद्यमान हैं, इस प्रकार सम्पूर्ण रह 
द्रव्यो के लक्षण आदिक स्व प्रतीतियों द्वारा सिद्ध हो जाते है । इसके विपरीत विपक्ष में हृष्ट प्रम क 
और इष्ट प्रमाण करके स्वयमेव वाधाश्रों का सद्भाव है, भ्रत:उमास्वामी सहा राज का उक्त सूत्र *ि गंष 
सार्थक, प्रावश्यक, व्यावृत्तिका रक, और भज्ञात प्रमेय का ज्ञापक है। 23 


जीवस्योपयोगो लद॒णं जीवनमितिग्रतिपादितं ततोन्यदजीव्न गतिस्थित्यदगा- 
हृहेतुत्वरूपादिस्वरूपमन्वयिसाधारण मजी दाना लक्षण । 


उक्त तीन वात्तिकों का विस्तत विवरण इस प्र 
न कार है कि जीव का लक्षण उपयोग 
। ग 
08 है। मूल हम स्वयं दूसरे अध्याय दे इसका प्रतिपादन कर चुके है। उस जीवन से जाग 
है ० त्तद्वारा ग्रजीवन है, जो के गतिहेतुत्व, स्थितिहेतुत्व, अ्रबगाहहेलुत्व, रूप रसादि 
| रुप हो रहो भौरे प्रस्वय-रूप से लक्ष्यों में ग्रोत पोन कर्ले रहा झजोरों का साचारण लक्षण है। 


पंचम-अभ्रध्याय डे 


भावार्थ--धम्मे द्रथ्य में गति का हेतुपना है, भ्रधरम में स्थति का हेतुपना है, श्राकाश में भ्रवगाह का 
निमिल का रशपना हैं और पुद्गल में रूप, रस, आदि गृग्ग विद्यमान हैं एसल्‌-स्वरूप अजीवन नाम 
का भाव धर्म बारों प्रजीव द्रव्यों का लक्षण है । 
त्रिकालविषयाजीवनानुभवनादजौव हति निरुक्तरव्यमिचाराम्र पुनर्जीवनाभावमातत्र 

तस्य प्रमाशगोचररवात्‌ पदार्थलक्षणस्वायोगात्‌ भावांतरस्वभावस्येबा मावस्य व्यवस्थापनात्‌ | 
काया इब काया: प्रदेशवाहल्यात्‌ कालाशुबदणुमात्र॒त्वाभावात्‌ | ततो विशिष्टा; पंचेवास्तिकाया 
इति बचनात। 

भूत, वतंमान, भविष्य, तीनों कालो मे गतिहेतुर्व श्रादि अजीवन धर्मों का अनुभवन करने 
से भ्रजीवतत्व है। इस भ्रजीव शब्द की निरुक्ति का कोई व्यभिचार दोष नही श्राता है, भ्रतः निरुक्ति 
द्वारा ही निर्दोष लक्षण बन गया होने से सृत्रकार ने भ्रजीव तत्व का स्वतंत्र सूत्र द्वारा कोई लक्षण 
नही कहा है | अ्जीव दाब्द में नत्न शब्द तो सहश को ग्रहण करने वाला पथु दास है जो कि प्रनक्षर, 
प्रनंग, श्रनेकांत, भ्रनुपम, अंग भ्ादि के समान भोव--भात्मक पदार्थ है । तुच्छ हो रहा केवल जीवन 
का अभाव तो फिर अजीव नही है क्योंकि वह तुच्छ--अभाव किसी भी प्रमाण का विषय नहीं है 
सरविधाण के समान तुच्छ भ्रभाव किसी भी पदार्थ का लक्षण नहीं हो सकता है। जैसे “मूतले घटा- 
भाव: यहा घट से अतिरिक्त भूतल पदार्थ जैसे घटाभाव अभीष्ट किया गया है, उसी प्रकार अ्रधिकरण 
स्वरूप अन्य भाव का स्वभाव हो रहे ही अभाव पदार्थ की व्यवस्था की गयी है। भावाथं-वशेषिको ने 
सातवा पदार्थ तुच्छ श्रभाव स्वीकार किया है उनके यहां जीव का तुच्छ-अभाव अझ्रजीव समभा जाता 
है किन्तु जनों के यहां गति-हेतुत्व श्रादि अनेक गुणों से युक्त हो रहे जीव भिन्न पदार्थ अजीव माने गये 
हैं। जीव से भिन्न हो रहे किन्तु सर्व, द्रव्यत्व ग्रादि धर्मों करके जीव के सदृश पदार्थ हैं। “श्रजीव 
काया: ' यहा जो काय शब्द का प्रयोग किया गया है उसमें इव शब्द का उपमा अर्थ छिपा हुथा है 
जिस प्रकार जीवो के शरीर पुद्गलो के पिण्ड-स्वरूप एकत्रित हो जाते हैं उसी प्रकार अना[दि-कालीन 
धर्मादिको के प्रदेशों की बहुलता का तदात्मक एकत्रीभाव हो जाने से ये चार पदार्थ शरीरों के समान 
काय हैं, कालाणुओ के समान ये चार तत्व केवल एक-प्रदेशी प्रणुस्वरूप नही हैं। सिद्धान्त ग्रन्थों मे 
ऐसा वचन है कि तिस कारण से प्रनेक प्रदेशों से विद्विश्ट हो रहे जीव, पुदुगल, धर्म, श्रधर्म, भौर 
झाकाश ये पांच ही श्रस्तिकाय हैं, एक प्रदेश के श्रतिरिक्त भ्रन्य प्रदेशों से रहित होने के कारण 
कालाणु द्रव्य झ्स्तिकाय नही है। 


अजीवाश्च ते कायाश्चेति समानाधिकरशवृत्तिसामर्थ्याददर्सीयते, भिन्नाधिकर- 
शायां वृत्ती कथ्थंचिद्भेदबिवक्ञायामपि कायानाम्रेव संप्रत्ययप्रसंगात्‌ अजीवानां विशेषणभादात्‌ 
सामानापिकरश्यायामपि एत्तो दोषोयमिति चेल्ल, अमेदप्रतीतेः! झजीवा एवं काया हति 
धर्मादीनामजीवस्वकायत्वाम्पां तादास्म्यप्राघान्ये ठयो: सामना विकर एयोपपत्ते: | 


“अजीवबकाया:” इस शब्द की श्रजीव हो रहे सन्‍ते जो काय हैं, इस प्रकार दोनों पदों के 
वाच्यार्ध के समान भ्रधिकरण को बता रही कमंघारय समास-वृत्ति हो रही है, यह बिना कहेही शब्द 
झौर भ्र्य की सामथ्य से जान ली जाती है । “समर्थ, पदविधि:” पद-सम्बन्धी विधियां साभथ्यें के 


है. इलोक वा तिक 


प्लाश्नित हो रहीं समझ ली जाती हैं। दोनो पदों के वाच्य भ्र्थों के न्यारे न्यारे प्रधिकरण को कहने 
वाली 'अजीवों के काय' यों पष्ठीतत्पुरुष वत्ति करने पर तो अजीव और काय में कथंचित्‌ भेद की 
विवक्षा होने पर भी केवल उत्तर पदार्थ-प्रधान मानी गयी तत्पुरुषव॒स्ि मे कार्यों की ही प्रधान रूप 
से भली प्रतीति ,)नेका प्रसंग होवेगा। अर्थात्‌ 'अजीवके काय' यो तत्पुरुष करने पर अजीब प्र्थ गौण 
पड़ जाता है भौर 'श्रजीब हो रहे जो काय' यो कह देने पर दोनो पदार्थोंकी प्रधानता रहती है। यदि 
यहां कोई यों भाक्षेप करे 'श्रजीवादब ते कायाइच” यो विश्रह करते हुये “घिशेषणं विशेष्येश” इस 
सुत्र द्वारा कर्म-धारय समास करने पर भी अजीवों को विशेषशपना हो जाने से समानाधिकरणपतना' 
ख्यापन करने वाली कर्मधारयवृत्ति मे भी यह दोष तदवस्थ है। भ्रर्थात्‌-अ्रजीव विशेषण है ग्लौर काय- 
विशेष्य है। यो समान श्रधिकरणा होते हुए भी विशेष्य हो रहे कायो की ही समीचीन प्रतीति हो 
सकेगी । विशेषश हो रहा झ्रजीवपना गौण पड़ जायग। और श्राप जैनो को दोनों की प्रधानता भ्रभीष्ट 
है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि यहा भ्रजीव और काय दोनो की अभेद की 
प्रतीति हो रही है “अश्रजीव हो रहे ही जो काय है” इस प्रकार धर्म, श्रधरं, श्रादिकोके श्रजीवपन और 
कायपन करके तदात्मकपन की प्रधानता होने पर उन दोनों का समानाधिकरणपना बन जाता 
है। झजीवपन को छोड़कर कायपना जीव द्रव्प मे है औऔौर कायपन को छोडकर अ्रजीवषना काल 
द्रव्य में है यो व्यभिचार की रक्षा करते हुये तथा भ्रजीव को विशेषण बनाते हुये कमंधारयवृत्तिका 
निर्वाह कर दिया जाता है परन्तु श्रजीवपना इन चार कायों मे कायपना इन चार अजीवो में श्रभेद 
भनुसार प्रोत प्रोत प्रतीत हो रहा है, भ्रतः इस सूत्र में दोनो भेदों की प्रधानता रख्ते हुये धर्म, 
झधम, भाकाश, पुद्गलो का उद्देश्य कर युगपत्‌ श्रजीवपन और तदभिन्न कायपन का विधान कर 
दिया गया है । 
फाया इस्येबास्तु इति चेन, जीवस्यापि कायत्वात्‌ तद्व्यवच्छेदार्थत्वादजी<ग्रहस्स्य | 
धघर्मादीनामजीवस्थविधानाथत्वाच्च ब॒त्रस्य युक्तमजी१ग्रहस । तहिं जीवा इस्येवास्तु $ति चेश्न, 
कालाछुवस्प्रदेशमात्रत्वनिरा कर णार्थ त्वात्‌ कायग्रहरुस्य । अन्यथा तेडस्तिकाया इति सत्रांत- 
रारंभप्रसंगात्‌ । जीवानां कायस्वविवानाथमारमणोयमेतव सन्नांतरमिति चेतू, नारंभरीयं, 
असंख्येया: प्रदेशा धर्मापमेकजीवानामित्यत एवं जीवानां प्रदेशवाहुल्यसिद्धं: कायस्वविधानात््‌ 
तहिं धर्मापमंयोस्तत एवं, आकाशस्य'नंता इति बचनादाकाशस्य, संख्येयासरूयेयानताश्च 
पृदुगज्ञानामिति वचनात्‌ पुदूगलस्य कायत्वविधानपिद्वे रपा्क कायग्रहण/मिति चेन्न, ततो 
धमांदिप्रदेशानामियत्ताबिधानात्‌ । तह जीवस्यापि ततो5संख्येयप्रदेशत्वविधानाओ कायत्ववि- 
धिरिति >ेश्र, ततो जीवस्य कायत्यानुभानात्‌ । न चात्र धर्मादीनां कायत्वविधान तत्र जीव्वस्य 
फायत्व मनुमातु शक्यमिति युक्तमिह कायग्रहर्ण ! अस्तिकायो जीवः प्रदेशेयक्राश्रयर्वाडू्मा- 
दिवदित्यनुमानप्रसच: अन्यथा दशन्तासिद्ध: । | 
यहां कोई प्रतिबादों कटाक्ष करता है कि श्रजीव नही कह कर विधेय दल में 'काया:” इतना 
ही एक पद रहो बत्ति श्रादिका टण्टा स्वत, मिट जायगा | ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं 
मोंकि जीबको भी धसंस्पात-प्रदेशी होने बज कर कक 
प्रसंस्यात-प्रदेशी होने से कायपना है, श्रत: श्रजीबो का संग्रह करते समय उस 


पंचम-भ्रध्याय डै 


जीव का व्यवच्छेद करने के लिये ग्रजीव पद का ग्रहएा किया गया है। दूसरी वात यह भी है कि 
धरम आविकों के श्रजीवपम का विधान करने के लिये यह सूत्र है, अ्रत: झ्रजीव का ग्रहण करना 
युक्तिपूर्ण है प्र्थात्‌-अहाई तवादी सबको जीव-आरात्मक ही स्वीकार करते है उनके प्रति धर्मादिकों 
में श्रजीक्षप्रत का प्रतिपादन करता सूऋुकाराकी ऋवहयक पड गया है। परोपकारी भाज्रार्य महाराज 
सूत्रों द्वारा भज्ञात प्रभेयो का ज्ञापन कराते हैं। रद्द बहू प्रतिकादी फ़िर यों कहे कि तब तो 'ब्रजीवा:' 
इतना ही विधैय दल रहो. काय ग्रहण की सूत्र में कोई आनत्रदयकता नही | प्राचार्य कहते हैं कि यह 
तो नहीं कहना क्योकि धर्मादिकों में एक--प्रदेशी या श्रप्रदेश कालाणु के समान प्रदेशमात्रपन का 
निराक्षरुण करने के लिये यूजरकार ने' काय का ग्रेहशा किया है अ्रन्यथां यानी यदिं यहाँ कांय का ग्रहल 
नही किया जात तो “ते प्रस्तिकाया:” वे धर्म श्रादिक अ्स्तिकाय है इस प्रकार एक न्‍्यारे दूसरे सूत्र 
के आरम्भ क रनेका प्रसंग होता. इसी यूत्र मे काय कह देने से उस गौरव दोष से बच जाते हैं। यदि 
प्रतिवादी यहां यों कहे कि जोवों के कायपनका विधान करने के लिये निराला सूत्र तो आरम्भ 
करने योग्य ही है, ऐसी दज्षा में लाघव कहाँ होसकेगा ? यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि 
हमको जीवो के कायपत का विद्यान करनेक्रे लिये २ रा सूत्र नहीं झारम्भ करना है “प्रसख्येगा: 
प्रदेशा' धर्माधमेंकजीवानाम्‌” धर्मद्रव्य, ग्रधर्मद्व्य, श्रौर एक जीव द्रव्य के मध्यम भ्रसख्यातासंख्यात 
प्रमाण ब्रसख्याते प्रदेश है, इस सूत्र से ही जीवो के प्रदेशो की बहुलता की सिद्धि होजाने से कायपन 
का विधान होजाता है, भ्रतः न्‍्यारे सूत्र का झारम्भ नहीं करने से लाघव हुआ | पुन: प्रतिवादी बोल 
उठा कि तव तो उस ही सूत्र से धर्म और भ्रधर्म द्रव्य के बहुत प्रदेश सिद्ध होय ही जायगे, श्राकाश के 
श्रनन्त प्रदेश हैं इस सूत्रकार के वचन से आकाश के बहुत प्रदेश सध जांयगे | तथा पुद्गलों के संख्याते 
ग्रसख्याते और अनस्ते प्रदेश है इस सूत्रकार के वचन से पुदूगल के कायपन का विधान होना सघजाता 
है, अत: इस सूत्र मे काय का ग्रहरा करना व्यर्थ है। लाघव करने बैठे हो तो श्रच्छा लाघव करना 
चाहिये। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उन “प्रसख्येया: प्रदेशा' धर्माधरमेंकजीवा- 
नाम्‌, श्राकाशस्यानन्ता', संख्येणासख्येयाग्च पुदूगलानाम्‌., तीन सूत्रो करके धर्म श्रादि द्रव्यों के प्रदेशों 
का इतना नियतपरिमाणपना विधान कर दिया गया है। 

प्रतिवादी बुरे ढगमे पीछे पडकर पुनः कहता है कि तब तो उस “असंख्येया: प्रदेशा: ध्र्मा- 
धर्मेकजीवाना” सुत्र से जीव के भी असख्यात प्रदेशीपन का विधानमात्र होजाने से कायपन की विधि 
नही होसकेगी श्रर्थात्‌ उस सूत्र से धर्मादिक के समान जीवके भी असंख्यात प्रदेशों की ही सिद्धि 
होगी, कायपन की सिद्धि नही होसकेगी । धर्मादिकों के कायपनके लिये जब यह सृत्र किया है तबतो 
जीव के कायपन की विधिके लिये न्‍्यारा सूत्र बनाना ही पड़ेगा, लाघवकी चर्चा उड़ गयी। 

प्राचार्य कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उस सूत्र से असंख्यात प्रदेशों की विधि 


होते हुये जीव के कायपनका अनुमान कर लिया जाता है। किन्तु इस सूत्र में यदि धर्म भ्रादिकों के 
कायपन का विधान नहीं किया गया होता तो वहां “गसख्येया: प्रदेशा: धर्माधरमकजीवानां” इस सूत्र 
द्वारा जीवके कायपनका अनुमान नही किया जासकेगा,इस कारण यहां सूत्र में काय का ग्रहण करना 
उचित है । 

जीव (पक्ष) भ्रस्तिकाय है (सांध्य) प्रदेशोंके बहुत से इतने परिमारा का अ्राश्रय होने से (हेतु) 


धर्म, अधर्मभादि के समान (अन्वयहष्टन्त) इस प्रनुमांन की प्रवृत्ति होजाती है। भत्यथा याती-यहां , 


हे इलोक-वाधिक 


काय का ग्रहण नहीं करने पर तो ग्रस्तिकाय होरहे धर्मादि द्रव्य-सवरूप हृश्टत्त की हे भसिद्धि हो 
जाने से जीव को अत्तिकाय साधने वाला प्रनुमान नहीं प्रवर्त सकता था ब्रतः इस सूत्र में काय का 
ग्रहरण करता सार्थक है, तुच्छ लाघव को हम इृष्ट नही करते है । 


किमर्थ पर्मादिशन्दानां बचन॑ ? विभागषिशेषलण्षलप्रसिद्यण् । अस्तु नाम बर्मो- 
भर्मोकाशपुदू गला शति शब्दोपाद।नात्‌ विमागस्य प्रसिद्ध, विशेषजत्षशस्य तु कथ्थं ९ तम्मि- 
पंचनस्प लक्षणाज्यभिचारात्‌ तद्धिशेषलछणसिद्धि:। सकृतमकलमतिपरिशामिनां सांनिष्यधा- 
नाइ्म:, सदृत्सकलस्थितिपरिणामिनां सांनिष्यधानादृगतिविपर्यायादधर्भ:, आकाशंते5स्मिन्‌ 
दृव्पाशि स्वयं वाकाशते इत्याकाशं, त्रिकालपूरणशगलनात्‌ पुदगला इति निंचन न प्रतिपदरय्तु- 


पयाती त्यव्यभिचारं सिद्ध | 


यहां कोई प्रश्न करता है कि भ्रजीव और काय शब्द का प्रयोग करना सूत्र में सार्थक समझ 
लिया, श्रब यह बताझ्ो कि धम आदिक शब्दों का कथन सूत्रकारने किसलिये किया है ? इसका उत्तर 
गचार्य कहते है कि विभाग करके द्रव्योके विशेष लक्षणों की प्रसिद्धिके लिये धर्म, श्रधर्म, ग्राकाश 
झौर पुदुगल दन शब्दों का खत्रमे उपादान किया गया है। 

पुन. किसीका ग्राक्षेप है कि धर्म, अधमं, ध्राकाश झोर पुदूगल इस प्रकार शब्दों का उपा- 
दान करदेने से भ्रजीव काय के विभाग की प्रसिद्धि भले ही हो जाय किन्तु उनके न्यारे न्‍्यारे विशेष 
लक्षणोंकी सिद्धि भला किस प्रकार हो सकती है ? किसी का नाम ले देने मात्रसे इतरव्यावतंक लक्षण 
नही बन जाता है। भ्राचार्य महाराज इसका समाधान करते हैं कि उन धर्म झ्रादि दब्दो की निरुक्ति 
कर प्राप्त हुये यौगिक प्र्थंका स्वकीय लक्षण के झनुसार कोई भी व्यभिचार दोष नही देखा जाता है 
श्रत' उन धर्म श्रादि # विशेष विशेष लक्षणों की सिद्धि हो जाती है। जैसे कि सम्यग्शान, सम्यक- 
चारित्र शब्दी की निरुक्ति द्वारा ही निर्दोप लक्षण प्रसिद्ध है, हा सम्यग्दशंन का निरुक्तिद्वारा प्राप्त 
हुआ 'समीचीन देखना! स्वरूप भ्रर्थ दृष्ट नही है, भ्रत, सूत्रकारको रूढि श्रर्थ या पारिभाषिक पर्थ प्रकट 
करने के लिये स्यारा लक्षण-सूत्र कहना पड़ा था | जब तक निरक्ति से लक्षण श्रर्थ लब्ध हो जाय तब 
तक लम्बी परिभाषा बनाना उचित नही है। 

उसी ढंगसे धर्म श्रादिको की कुछ विशेषणो के साथ नियुक्ति इस प्रकार करलेनी च।हिये कि 
गमन परिणाम से युक्त होरहे जितने भी जीव या पुद्गल हैं उन सबके युगपत्‌ सन्निधान या सहकारि- 
पन का धारण कर देने से धर्म द्रव्य कहा जाता है। भावार्थगमनमे उपादान कारशा या प्रेरक निमित्त 
तो ये जीव पुद्गल ही हैं किन्तु गमन करने वाले सम्पूर्ण जीव पुद्गलों का युगपत्‌ उदासीन कारण 
धर्मद्रव्य है 'धृत्र॒ धारण, धातुसे मन्‌ प्रत्यय करदेने पर धर्म क्ब्द बनता है। 

तथा कतिपय जीव, पुदुगल और धमम, भधर्म, आकाश, काल, इन स्थितिपरिणामवाले 
सम्पूर्ण द्रव्योंके एक ही काल में सान्निष्य या सचिवपन का श्राधान कर देनेसे कारण प्रधर्म द्रब्य कहा 
जाता है, यह प्रधम द्रव्य उस गति से विपयेय कर देनेके कारण अधर्म कहा जाता है। श्रधर्म शब्द 
में पड़ा हुभ्रा नन्न्‌ शब्द विपरीत श्रर्थ का प्रतिपादक है, पुदृगल द्रब्य बने हुये पुण्य पाएों से ये धर्म, 
प्रधर्म द्ृब्य सर्वेधा विलक्षण हैं। पारिभाषिक या साझुतिक शब्दों में प्रानुपूर्वी का साश्पय मिलाते 
रहना वलुभाशोंका भ्रप्रातंगिक कर्तव्य है। 


पंचम-अध्याय ७ 


किन्‍्हीं भ्राचायों के मतानुसार गति पूर्वक स्थिति परिग्गामवाले जोव भर पुदगल ही यहा 
ग्रहण करने योग्य माने गये हैं। प्राकाश की निरुक्ति यो है कि जिसमे सम्पूरां द्रव्य युगपत्‌ श्रवकाश 
पाते रहते है ब्रथवा स्वयं श्राकाश भी जिसमे अवगाह पाजाता है, ग्रतः वह ग्रत्यन्त परोक्ष पदार्थ 
झाकाश है। तथा तीनों कालों में पूर जाना या गल जाना होते रहनेसे ये पुदुगल हैं। इस प्रकार धर्म 
भादि चार शब्दों की निरुक्ति प्रतिपक्ष यानी विपक्ष में नही प्रवर्तती है, इस कारणा निरुक्ति द्वारा 
प्राप्त हुआ श्रर्थ ही व्यभिचार दोष से रहित होरहा विशेषलक्षण सिद्ध हो जाता है। 

यहा यह कहना है कि उदासीन का रण, प्रेरक कारण, और उपथादानका रण इनकी शक्तियों 
में न्यूनता या प्रधिकता की पर्यालोचना करना व्यर्थ है, सभी अनन्त श्वक्तियों को धारते है। 

कालस्वाजीवस्वेनोपसंखयानमहि कर्तेव्यमिति चेल्ल, तस्याग्रे वक्त्यमाशत्वाद । 

ततों धर्माधर्माकाशपुद गला: कालश्येति पंचेवाजीवपदार्था: प्रतिपादिता भव॑ति । तेन प्रधान 
मेवाजीवपदार्थो धर्मादीनामशेवालामजीवार्ना प्रधानरूपत्वादिति न सिद्ध तेषां एथगुपलब्घेः । 

यहा किसी प्रतिवादी का आ्राक्षेप है कि काल द्रव्य का भी इस सूत्र में प्रजीवपन करके 
कथन करना चाहिये श्रन्यथा सूत्रकार की त्रुटि समकी जावेगी, सूत्रकार की भूल होजाने पर वास्तिक- 
कार को उचित है कि वे उस क्षति को पूरा करने के लिये नवीन बात्तिक वना देवे । 

ग्रन्थकार कहते है कि यह्‌ तो नही कहना क्योंकि स्वय ग्रन्थकार “कालश्च” इस सूत्र द्वारा 
इस काल को आगे ग्रन्थ मे अ्जीव स्वरूप कहनेवाले है तिस कारण पांचवे अ्रध्यायका पुरा प्रकरण 
होजाने पर “धर्म अधमं, झाकाश, पुदंगल और काल ये पांचोही द्रव्य श्रजीव पदार्थ समका दिये- 
गये होजाते है और वैसा होजाने से साख्यों का यह मन्तवब्य सिद्ध नही हो पाता है कि एक प्रधान 
(अक्ृति) ही भ्रजीव पदार्थ है क्योंकि धर्मादिक सम्पूर्ण भ्रजीव प्रधान स्वरूप ही है । बात यह है कि 
उन धर्म, भ्रधर्म श्रादिको की न्‍्यारी न्यारी उपलब्धि होरही है, प्रतः विरुद्ध होरहे धर्मश्रादिक पात्र 
द्रव्य भला एक प्रकृति रूप वाथमपि नहीं हो सकते है । 

प्रधानादइ ते दृष्टेन स्वथभिष्टेन च वाधसद्भावात्‌। नहि प्रधानम्रेफप्रुपलभामहे 

झन्तवेहिश्व भेदानाशुपलब्धेः | न चेषा आंतभेदोपलब्धिवाधिकामावात्‌ | प्रधानाई तग्राहक- 
मनुम।नं वाधकमिति चेश्ल, तरय तदमेदे तडदसिद्धत्वात्ततस्साचकत्वाभावाद्‌ भेदोपलब्धिवाधकर्वा- 
योजात्‌ । ठतो मेदे है तपिद्विप्रसंगात्‌। पराभ्युपगमादनुमान तत्साधकंमेदोपलब्धेश्व वापक- 
समिति चेन्न, पराभ्युपममस्पाप्रमाशत्वात्‌ | तत्प्रमाणत्वे भेदसिद्ध रवश्यंभावातू | ततः प्रधाना- 
दते निर्वा् रष्टविरोधः । तंयगरेटेन च महृदादिविकारप्रतिपादकाममेन तद्धाधोस्ति, तस्था- 
विद्योपकन्पितर्ते प्रध/नाए तसिद्धिरपि हतो ने रघात्‌, न च॒ ब्रस्पकषासुमानागभाभोचरस्पापि 
प्रधानए्प स्वतः प्रकाश्मचेतनरवादिति न तद्र पता धर्मादीनां । 

दूसरी बात यह है कि प्रात्म-भिन्न सम्पूर्ण का अचर, पदायों को एक प्रधान-झह त स्वृद्टप 
मानने पर तुम सांक्षयों के यहां स्वयं रह और इृष्ट प्रमारों से बाष्ायें उपस्थित दो जावेंगी। देखिये 


् इलोक-वारतिक 


योवि क्ध ६; 
प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा हम तुम सब एक प्रधान को ही नही देख रहे है क्योंकि सुल, दुःख, द्व ब, प्रयत्न, 
आदि उक्‍न्तरज और घंट, पेट श्रादि वहिरंग भिन्न-भिन्न हो रहे पदार्थों की उपलब्धि हो रही है 
पदार्थों का भिन्न-भिन्न प्रतिभास करने वाली यह उपलब्धि भ्रान्ति ज्ञान नही है क्योंकि कोई बाधक 
प्रमाण सल्मुख उपस्थित नहीं है। 

यदि कापिल यो कहे कि “जिगुगामविवेकि विषय. सामान्‍्यमचेनन प्रसवधर्मि,” ग्रविवेक्यादि: 
सिद्धस्त्रैगुण्यात्‌ तद्विपर्यायाभावात्‌, भेदानां परिमाणात्‌ समन्वयात्‌ शक्तितः प्रवृत्तेश्व, इत्यादि ग्रन्थ 
द्वारा हमारे पास प्रधान के अद्गत का ग्राहक श्रनुमान प्रमाण विद्यमान है जो कि तुम्हारी भेद-उप- 
लब्धि का बाधक है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि उस अनुमान को यदि उस 
प्रधान से अ्रभिन्न मानोगे तो उस प्रधान के समान भ्रनुमान की भी भ्सिद्धि हो जाने से अनुमान को 
उस प्रधानाद्व त के साधकपन का अभाव हो जावेगा, श्रतः वह अनुमान हमारी भेदोपलब्रधि का 
वाधक नही हो सकेगा । 

अर्थात्‌--जब प्रधानाद्व त ही झंसिद्ध है तो उससे ग्रभिन्न माना गया अनुमान भी असिद्ध है 
दी यदि उस प्रधान से अनुमान को भिन्‍न मानोगे तो उक्त दोष यद्यपि टल गया किन्तु अपसिद्धान्त 
हो गया, भ्रढ्व त को साधते हुये तुम्हारे थहा प्रधान और अनुमान यो दढ्वत पदार्थों की सिद्धि हो जाने 
का प्रसंग श्राबठा । यदि तुम कापिल यो कहो क़रि दूसरे विद्वानू जन या नयायिको क स्वीकार करने से 
न्‍्यारे अनुमान को उस प्रकृति भ्रद्वं त का साधक और जैनो की भेद-उपलब्धि का वाधक कह दिया है 
बस्तुत: हमारे यहां अनुमान प्रकृति-म्रात्मक ही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि 
दूसरे के स्वीकार करने को तुमने प्रमाण नही माना, यदि उसको प्रमाण मान लोगे तत्र तो तुम श्रौर 
दूसरे श्रथवा दूसरो के माने हुये अनेक तत्वों के स्वीकार करलेने से भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थों की सिद्धि 
प्रवश्य हो जावेगी, तिस कारण प्रधान का श्रह्न त मानने पर कापिलो के यहा वाधा-रहित होकर 
इृष्ट ( प्रत्यक्ष ) प्रमाणो से विरोध आया। तथा ृष्ट अग्रनुमान प्रमाण करके महत्‌ अहंकार, तन्मात्राये 
झ्रादि विकारों के प्रतिपादक भ्रागम प्रमाण करके भी उस प्रधानाद त की वाधा है। 


यदि उन भिन्न भिन्‍न अनुमान, झ्ागम, या महृदादि विकारो को भूठी झ्विद्यासे गढ़ लिया 
गया मान लोगे तो उस झनुमान या झ्रागम भ्माण से तुम्हारे अ्रभीष्ठ प्रधानाद त की भी सिद्धि नही 
हो सकेगी । प्रत्यक्ष, श्रभनुमान, और श्रागम प्रमाणों के विधय भही हो रहे भी प्रधान का स्वय॑ प्रकाश 
स्वरूप स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष तो हो नही सकता है क्योकि काप्रिजों ने प्रधान को प्रचेतन माना हैं किसी 
भी भ्चेतन पदार्थ का स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष नही हो सकता है ॥ दस कारण धर्म श्रादि द्वव्यों को, उस 
प्रधान का स्वरूप हो जाना उचित नही है। ह धर 


| एतेन शब्दादतरूपता प्रतिपिद्दा पृर्पाइंतरूपतायां तु तेब्रामजीलनिदोध!। न 
श्र पृरुष एदेदं स्देभिति शक्पह्यवस्थं पुरस्तादज्ीवसिद्धिब्रिधानातू ।.. ५», "४७.१. 


इस उक्त कथन करके धर्क अर्दिको का शब्दाद ते स्वरूपपती मिषेधा ले समन 
् | खुका सम ले 
, चाहिये शब्दाद त पक्ष मे भी दृष्ट श्रौर इष्ट प्रमाणों से वाधा आती है अर्थात्‌--धर्म हक यदि शो ब 
पक ऐड कानों से सुनने मे झाते किन्तु ऐसा नही है तथा पाषाण, म्रिति श्रादि शब्दों का.. प्र्थ 
साथ भभेद मानने पर कान के फूट जाने या जलजाने का प्रसंग भ्रावेंगा जब कि भर्ष से श्स्क 


पंचम-प्रंध्याय & 
भिन्न मानो जा रहा है| इसी प्रकार धर्म, भ्रधर्म आदिकों को पुरुषाद त स्वरूप होने पर तो उन 
धर्मादिकों के भ्रजीवपन का विरोध प्रावेगा, श्रात्म-स्वरूप पदार्भ चेतनात्मक होते हैं, श्रजीव नहीं । 
ब्रह्माद्व तवादी ये सब ग्राम, बाग, पर्वत, घट, पट, आदिक ब्रह्म-स्वरूप ही हैं',इस सिद्धान्त की 
व्यवस्था नही ऋर सकते हैं क्योकि प्रथम भ्रध्याय मे “जीवाजीवाज्रव”, सृत्रका व्याख्यान करते समय 
पहले अजीव को सिद्धिका विधान किया जा चुका है। प्रत्यक्ष-सिद्ध हो रहे अनेक चेतन, अचेतन, 
पदार्थों का भ्रपलाप करना उचित नही है। | 
एथिव्यप्तेजो वायुमनोी दिक्का लाकाशभेदरूपताप्यजी व पद थस्यायुक्तेव , एथिव्यप्ते- 

जो मनमां पुद्गलद्रव्यपर्यायत्वाज्जात्यंतरत्वासिड्ध! | ए्थिव्यादयः पुद्गलपर्याया एवं भेदसंघाता- 
भ्याहुटादमानत्वात्‌ | येतु न पुदगलपयांयास्‍्ते न तथा दृष्छ: यथाकाशादय: भेदसंघ/ताम्पामुस्प- 
धमानाश्य पृथिव्यादय इति न ततो जात्यंतर | विमागसंयोगास्याप्ुत्पाद्यमानेन शब्देन व्यभिचार 
इति चेक्ष, तस्पापि पुदूगलपर्या यत्वात्‌ | तद॒पर्यायत्वे तस्य बहिःकरणवेद्वलविरोधात्‌ न च भेदो 
विधागमात्र, स्क्रंधविदार गस्‍्य मेदशदेब्ना विघानात्‌ । नापि सघात: संयोगमात्रं, सृत्पिडादीनां 
स्का रिणा मस्ये संधात शब्दवाच्यत्वात्‌ । न थ ताभ्या एुत्पद् भा नत्वमपुद्गलपर्या यस्‍्य_॒ज्ञानादेर।स्त 
येनानकंतिको देतुः स्यात्‌ | 

वेशेषिक नौ द्वव्यो में से पृथिवी, भ्रप, तेज, वायु, मन, दिकू, काल, प्राकाश, इन प्रात्म- 
भिन्न भ्राठ द्रव्यों को अजीव पदार्थ मानते है भ्राचार्य कहते हैं कि यो श्रजीव पदार्थ का पृथिवी श्रादि 
ग्राठ भेद स्वरूप होना भी युक्तिरहित ही है क्योंकि पृथिवी, जल, तेज, वायु, श्रौर मन ये पाच स्वतंत्र 
द्रव्य नही हैं, पुंदूगल द्रव्य की विशेष पर्याय होमे से इनको न्‍यारी न्‍्यारी जाति का द्र॒ग्यपना अ्रसिद्ध 
है, इसमे युक्ति यह है कि पृथिवी आदिक (पक्ष) पुदूगल के विकार नही है (साध्य) भेद और संघात से 
उपज रहे होने से (हेतु) जो पुदगल के पर्याय नही हैं वे तो तिस प्रकार भेद श्ौर सघात से उपज रहे 
नही देखे जा रहे हैं जैसे कि प्राकाश, आत्मा, भ्रादिक पदार्थ है (व्यतिरेकद्ृथान्त) भेद भ्रौर सघात से 
उपज रहे प्ृथ्वो झ्रादिक है ।उपनयु? इस का रण वे पुदूगल की पर्याय ही है, उस पुद्गल से न्यारी जाति 
के तत्वान्तर नही है (निगमन, । 

इस अ्रनुमान में कोई वशेषिक पण्डित अनैकान्तिक हेत्वाभास उठाता है कि करणादप्रणीत 
वेशेविक दश्न का सूत्र है “सयोगादिविभागाच्च छाब्द-निष्पत्ति ” बांस को चीरते समय या कपड़े 
को फाड़ते समय विभाग से शब्द उपजता है तथा ताली, घन्टा, घड़ियाल बजाते समय या लोहा 
कांसा श्रादि को पीटते समय संयोग से शब्द उत्पन्न होता है, शब्द तो गुण है, पुदूगल का पर्याय नही 
है, भल: विभाग भौर संयोगसे उपजरहे शब्द करके तुम जैनो के हेतु का व्यभिचार हुआ । हेतु रहगया 
साध्य नहीं रहा । प्रस्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि वह हाब्द भी पुद्गलसे उपादेय हो 
रहा पुदृगल की पर्याय है। यदि उस शब्द को उस पुदुंगल की पर्याय नही माना जावेगा तो बहिरग 
श्रोत्र इन्द्रिय करंके उस शब्द के जानने योग्ययन का विरोध हो जावेगा। स्पर्शन आदि पाच बहिरग 
इन्ध्रियों करके पुदूलपर्याय ही जाने जाते हैं भ्र्थाद्‌-+फोतो प्राफ के तबा या चूड़ी पर पौदृगलिक शब्द 
ह हो जवावा जा सकता है, देलीग्राम या टेलीफान में पोदयलिक शब्द ही पोदगलिक बिजली करके 
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फेंका जाता है, घनगर्जन या बड़ी तोप के छाब्दो से तो कान बहिरेया गर्भपात, हृदयकप भ्ाँदि 
विपत्तियां उपज जाती हैं, ये कृत्य पुद्गलपर्याय से ही सम्भवते है, गुण से नही । हेतु में पड़े हुये भेद 
का अर्थ केवल विभाग नही है, पुदूगल पिण्डस्वरूप स्कन्ध के विदारण को भेद शब्द करके कहा 
जाता है तथा सघात का भ्रर्थ भी केवल सयोग ही नही है किन्तु यही, चून, के पिण्ड या तन्तु प्रादिके 
स्कन्‍्धभूत, ५रिणाम को सघात शब्द करके कहा गया है, टुकडे हो जाने के। और मिल जाने फो स्घुल 
रूप से भेद भर सघात का भर्थ समभ लेना चाहिये । जो ज्ञान सुख, आादिफ पदार्थ पुद्गल पर्याय 
नही हैं इन को उन भेद श्र सधात से उपजरहापन नही है जिससे कि हमारा हेतु व्यभिचारी होजाय 
पर्थात्‌ु--भेद और सघात से उपजरहापन हेतु निर्दोष है। भ्यने साध्य किय्रे गये पुदंगलपर्यायपन को 


सिद्ध कर ही देता है । 

. भेदात्‌ पृथिव्यादीनामुतप्यसंभव्ादसिद्वों हेतुरिति चेन्न, घटादिभेदात्कपालाधु- 
त्पतिदशनातू द्वथणुकभेदादपि परमाणूत्वत्तिसिद्वे | यथव हि तेंत्वादिसंघा वान्व यव्यहि २- 
कानु विधानात्‌ पटादीनां तत्संघतादृत्पत्तिरूररोक्रियते तथा पटदिश्नेदान्ध यव्यतिरं क। नु। १ घाना 
तंत्वादीनाम|त्मलाभात्तद्भेदादुत्पत्ति; सुशकाभ्युपगंतुम्‌ , पटादिभेदाम।वे(प तक्वादिदर्शनान्न 


ततस्तदुपत्तिरिति चेन्न, तस्यापि तंत्वादे; कर्पासप्रवेशीभेदादेव व्पत्तिक्षिद्धे: | 

यहा कोई बंशेषिक प्रतिवादी उक्त हेतु को स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास बताने का प्रयत्न करता 
है कि स्कन्धों का विदारण करने से पृथिवी प्रादिको के उपजने का अ्रसम्भव है, श्रत जनों का हेतु 
पक्ष में नही वतने से अ्रसिद्ध है प्र्थात्‌ृ--जैन जहां भेद से खण्डपट, कपलिका ग्रादि को उर्त्पत्ति मानते 
है वहा भी भवग्रवी के अवयव, पंचाणुक, चतुरणुक, न्यू शुक, दधणुक्कर, परमारणु, इस क्रम स प्रलय हो 
कर पुनः इंथुफ, व्यरुक, चतुरणुक भ्रादि की स्ृष्टिप्रक्रिया प्रनुस।र ही स०्डपट, कपालिका, ठिकुच्ची 
झ्ादि +) उत्पत्ति भो सघात से ही होती है, भेद से तो नाश भले ही हो जाय, जो कोई छोटा टुकडा 
भी उपजेगा वह अपने उपादान कारण लघु भ्रवयवोके सयोगसे ही उत्पन्न होगा, भ्रत: ज॑ैनो का 
हेतु प्रसिद्ध है । 

ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नद्दी कहना क्योकि घट, गेहूँ, डेल आदि का विदारण क्र 
देनेसे कपाल, चून, ली, प्रादि पुदुगल पर्यायों छो उत्पत्ति हीरही देखी जाती है। इथणुक के भेदसे 
परमाणु को उर्त्पत्ति हो रहा भा सिद्ध ह, परमाणु को उत्पत्ति मे भेदके ग्रतिरिक्त प्रन्य कोई उपाय 
नही है जब कि परमाणु से छोटा काई अवयव नही माना गया है, परमाणु नित्य द्रव्य नही है इसका 
प्रकरणवश निर्णय करा दिया जावेगा। देखो जिस ही प्रकार तन्‍्तु, कनिक, आदि श्रवयवों के एकी- 
भाव के साथ अन्वय आर व्यतिरक का प्रनुविधान करने से पट लुण्ड, ग्रादि भ्रवयवियों को उन 
अवयकोके सघातसे उत्पत्ति होवा स्वीकार किया जाता है उसी प्रकार पट (धान) लक्कड़ चना, श्रादि 
प्रवयविया के भेद के साथ भ्रन्वय व्यतिरेको का भ्रनुविधान करने से तन्तु (सूत) चीपुटी, दौल, झादि 
प्रवेयवो का भात्मलाभ होजाने के कारण उन प्रवयवियों के भेद से प्रवयवों की उत्पत्ति होना बहुत 
भ्रच्छा स्वीकार किया जासकता है। कपड़ा फाड़ करके घीर चीर कर दिया जाता है, दुपट्टा छाढने के 
लिये लड़कियां कपड़े मे से सुत निकाल लेती हैं। | हे 


यदि यहां वंशेषिक्ष या कहें कि पहिल पहिले उपजे हुये सुत को अवस्था में फपडा, थाने 
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प्रादि का भेद नहीं होते हुये भी तन्तु झादिक उपज रहे देखे जाते हैं, श्रतः उस भेदसे उन तन्तु पश्रादिकों 
का उपजना नही बन पाता है, झत: स्वरूपासिद्ध नही तो भागासिद्ध दोष गअवध्य लागू होगा। 

ग्रन्थकार कहते हैं 6 यह तो नही कहना क्योकि उस प्रथम ही प्रथम के तन्तु भ्रादि का भी 
कपास (रूई) की बनी हुई पौनी का भेद होजाने से ही उपजना सिद्ध है। धुनी हयी रूई के पिण्डो को 
भेद कर पौनी बनाई जाती है, पुनः चर्खा या तकली द्वारा पौनी को क्रम-पूर्वक छिन्न भिन्न कर के सुत 
बनाया जाता है। 

यथात्रिधानां च तंत्वादीना पटादिभेदादुत्पशिरुपलब्धा तथाविधानां न तदमभावे 

प्रतीयते इति नोपालंभः | समर्थयिष्यते च मेदाटपरमाण्वादीनामुत्पत्तिः संघाताच्चेति नासिद्वो 
हेतुड, यतः पुदृगलपर्याया: पृथिव्यादयों न सिद्धेयु! । 

हां, कार्यका रण भाव का सृक्ष्मरूप से विचार करने पर निर्णीत होजाता है कि जिस प्रकार 
चपटे या ठ१रहे तन्‍्तु आदिको की उत्पत्ति पट श्रादिके भेद से ही होरही देखी गयी है उस प्रकार के 
होरहे कार्य भूत तन्‍्तुओं श्रादि की उत्पलि उस पट प्रादि के भेद हुये बिना नहीं प्रतीत होती है, इस 
कारण हम जैनों के ऊपर केाई उलाहना या हेत्वाभास नही उठाया जा सकता है। सूश्रकार स्वयं 
भविष्य ग्रन्थ में कहेगे श्र मुझ विद्यानन्द स्वामी करके उसका समर्थन किया जावेगा कि परमाणु की 
या महास्कन्धपूर्वक हुये लघुस्कन्ध आदि की उत्पत्ति भेद से ही होती है तथा लघु, महास्‌ अनेक, 
पृथ्वी आदि स्कन्धो की उत्पत्ति सघात से हो रही है, इस कारण हम दोनो का हेतु असिद्ध हेत्वाभास 
नही है जिससे कि पृथ्वी, जल ग्रादिक कार्य पुदुगल द्वव्य के पर्याथ नही सिद्ध हो सकें श्रर्थात्‌ पृथ्वी 
जल, तेज, वायु भर मन ये स्वतन्त्र द्रव्य नही है किन्तु पुदृगल के पर्याय है । 


दिशोषि नात्रोपसख्यानं कार्यमाकाशेउन्तर्भावात्‌ ततो द्रव्णंतरत्वाप्रसिद्धेः । 
वेश्षेषिकों ने नौ द्रव्यों में से जीव-भिन्न श्राठ द्रव्यों के! स्वतत्रतया अजीव द्रव्य स्वीकार- 
किया है इन मे पृथ्वी आदि पाच का पुदुगल पर्यायपन्ना साध दिया गया है। श्रव दिशा द्रव्प का 
विचार करते हैं। वेशेषिक की शोर से कोई कह रहा है कि स्वतत्र श्र॒जीव द्रव्य के प्रतिपादक इस सूत्र 
में दिज्वा द्रव्य का भी निरूपएण करना चाहिये था, सूत्रकार भूल जाय तो वात्तिककार द्वारा दिक्षा 
द्रठ्प का भी उपसंख्यान करना चाहिये। आचार्य कहते हैं कि यह ठीक नही क्योंकि उसका आकाश 
में भ्रन्तर्भाव आ्राजाता है, झत' दिज्ा के उस प्राकाछसे निराले द्रब्यपन की प्रसिद्धि नही होपाती है, 
दिया श्राकाशस्वरूप ही है । 
स्यान्मतं, पूर्वापरादिप्रस्ययविशेष: पदार्थविशेषद्देतुको विशिश्प्रत्ययत्वातू दंब्यादि- 
प्रस्ययवत्‌, मो इसी विशिष्ट: पदाथस्तद्धेतुः सा दिग्द्रब्यं परिशेषा इन्यस्प प्रध्क्तस्य प्रतिषेषात्‌ दगो 
द्रव्धावरमाक्ाशादिति | तदसत, सद्धेतुस्वेनाकाशस्प प्रतिषेड मशक्तेस्तत्प्रदेशअंशिष्वेवादिस्यो- 
दयादिवशात्‌ प्रा्यादिदिग्व्यवहारप्रसिद्धे: ' प्राच्यादिदिक्सम्बधाबच मूर्तद्रब्येषु पूर्वापरादिप्रत्पय- 
विशेषोत्पस ने परस्परापेक्षया मूर्तदृम्पाएयेर तद्धेतवः | एकतरस्य पूर्वत्वासिद्धावन्यतरस्थापर- 
स्पाररत्वासिद्धे स्‍्तदस्तिद्ों चेकवरस्य पूबेत्वायोगादितरेतरायभ्ररवात्‌ उमणसत्वश्रसंगाव । 
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सम्भव है कि वंशेदिको १। यह मस्तस्य होय कि पूर्व, पश्चिम, श्रादिक होरहे शानविशेष 
(पक्ष) किसी विशिष्ट पदार्थ के हेतु मान कर उपजे है (साध्य/ विशिष्ट प्रत्यय होने से (हेतु) दण्डी 
कुण्डली, झादि प्रत्ययो के समान (पन्वय हृष्टान्त) | जो कोई वह विशिष्टदार्थ उस ज्ञान का हेतु 
होरहा है वह तो परिशेषन्याय से दिश्ला द्रव्य सिद्ध होजाता है क्योकि प्रसंगप्राप्त हो रहे श्रन्य भ्रात्मा, 
श्राकाश, पृथ्वी प्रादि का प्रतिषेध कर दिया जाता है, तिस कारण झाकाशसे निराला स्वतन्त्र द्रव्य 
दिशा के मानना चाटिये। अर्थात्‌-पूृर्व, पश्चिम, आदि ज्ञानो क। कारण आत्मा नहीं होसकता है 
क्योकि स्वसम्बेदन प्रत्यक्ष के अतिरिक्त ज्ञानों द्वारा पूर्व, पश्चिम, श्रादि की व्यवस्था हो रही है, ग्रह 
इससे पूर्व है, यह यहा से पश्चिम है, इस ज्ञान का कारण प्राकाश्ष भी नहीं है क्योकि विशाभ्रो को 
आ्रापेक्षिक परावृत्ति देखी जाती है। शब्द का समवायिकारण श्राकाश होता है, दिशा नहीं । 
पृथ्वी भ्रादिक छह द्रव्य भी उक्त प्रत्यय के कारण नही हैं क्योकि इन में विलक्षणता प्रतीत हो रही है । 
ग्रतः परिशेष से नवमा स्वतत्र दिग्द्रव्य स्वीकार करना पष्ठता है। 


झाचार्य कहते है। कि वेशेषिको का यह मन्तव्य प्रशांसनीय नहीं है। क्योकि उस पूवे, 
पश्चिम, भ्रादि ज्ञानो के हेतुपने करके आकाश का निषेध करने के लिये श्रशक्ति है। उस आकाश की 
प्रदेश-भ्र णियो मे ही सूर्य के उदय भ्रस्त आदि के वश से पूर्व पदिचम श्रादि दिशाओं के व्यवहार 
प्रसिद्ध होजाते है। श्र्थात्‌-सम्पूर्ण अ्रलोकाकाश के ठीक मध्य में लोकाकाश विराजमान है। लोका- 
काश का ठीफ मध्य सुदर्शन मेरु की जड मे विराज रहे ग्राठ प्रदेश हैं। चार वरफियो के ऊपर रकक्‍्खे 
हुये चार वरफियों के समान उन आठ प्रदेशोके छह शोर परमाणु के समान नापलिये गये झाकाश 
प्रदेशों की पंक्ति श्रनुमार छ दिशाये नियत होरही है। भ्रथवा भ्रमण करते हुये सूर्षफे उदय अस्त 
डेरी वाजू, सूधी लाग, ऊपर और नीचे गश्रनुसार छह दिशाये स्वीकार करली जाती है, इस दूसरी 
व्यवस्था के अनुसार दिशाग्रोकी ढाई द्वीप मे पराबृत्ति होजाती है। बात यह है कि श्राकाग द्रव्य का 
मानना श्रवगाह देनेकेलिये प्रावश्यक ही है। भ्राकाश के अश्रतिरिक्त कोई निराला गअनेक गुणों का पिण्ड 
दिशा द्रव्य नही है। सूर्यके उदय श्रादि के श्रधीन पूर्वदिशा, पश्चिम दिशा झादि व्यवहार प्रसिद्ध 
ही रहे है। तथा सू्योदिय को ओर बन गयी पूर्वंदिशा झ्रादि के सम्बन्ध से वनारस, पटना श्रादि मूर्त 
द्रव्यों मे या सिन्घुनदी आदि मे पुव, पर्चिम, आदि ज्ञानविशेयों की उत्पत्ति होजाती है, अतः परस्पर 
की अपेक्षा करके मूतं द्रव्य ही उन एक दूसरो में पूर्व, पश्चिम, आदि ज्ञान को उपजाने के कारण 
नही है। क्योंकि यदि मथुरा को अपेक्षा पटना को पूर्व मे और पटना की श्रपेक्षा मथुरा को पश्चिम 
में जान लेना मधुरा, पटना, इन मूर्त॑ द्रव्यो की श्रपेक्षा से ही हो रहा माना जावेगा तो दानो में से एक 
के पूर्व पनक्को नही सिद्धि होने पर शेप बचे हुये दूसरे का पश्चिमपना सिद्ध नहीं हो सकेगा श्रौर उस 
का परदिचमपना सिद्ध नही होनेपर दो में से प्रकरण-प्राप्त इस एकका पूर्वपना नहीं बन सकता है,ग्रतः 
प्रस्योस्याश्रय दोष होजाने से दोनों मूर्त द्रव्यों के पूर्व पश्मिपन के प्रसदभा4 का प्रसंग आावेगा इस 
कारण मूत्ते द्रव्य से भ्रतिरिकत ग्रखण्ड श्राकाश को प्रदेश श्र णियों को दिशा द्रव्य मानकर मूर्त द्रव्यों 
मे उस दिशा करके पूर्व पश्चिम आदि व्यवहारों को साध लेना चाहिये, वेशेषिक्तों के यहां दीधितिकार 
पण्डितजी तो दिशा को ईहवर से भ्रतिरिक्त पदार्थ नहीं मानते हैं। कितु अचेतन दिद्या का चेतन 
ईइवर में प्रन्त्माव करना कठिन है। हां आकाश में सुलभतया भ्रन्तर्भाव हो सकता है। 


नम्वेबमाकाशप्रदेशभेरिष्वपि इुतः पूर्वापरादिप्रत्यय! सिदृध्येत्‌ ! स्वकूपत एव 


पंचस-प्रध्याय रैपे 

तत्सिद्धों तस्‍्थ परावृश्यमावप्रसंगात । परस्परापेद्ययता तत्सिद्धावितरेतर अ्रयणादुभयासचू प्रसकते 
रिति चेतह्‌, दिक्‍प्ररेशेष्वपरि पूर्ापरादिग्रत्ययोस्पत्तो समः पयेलुयोग:। द्रव्यांतरपरि व हएनायामन- 
बस्थाग्रसंगर्व । यथव हि मूतद्रयमबधि कृत्वा मृत प्वेवेदम सम स्पश्चिमेनेत्यादिप्रत्यया दिग्द्रब्यहेतु 
कास्‍्ततो दिग्मेदमवर्ति कृत्वा दिग्भेदेप्वेवेयमितः पुर पश्चिमेयमित्यादिय्र- यया द्रब्यांतरहेतुक!: 
सनन्‍्तु विशिष्टप्रत्ययत्वाविशेष त तद्भेदेष्व॒पि पूर्वापरादि-प्रत्यया: परद्र व्यहेतुका श्त्यनवस्था | 
दिल भेदेषु द्रव्यांतरमंत्रेण पूर्वापरादिप्रत्ययम्योत्पत्तो तेनेव्र हेतोरनेक्रातिकश्तास्कुतों दिक 
विद्वि:। 

स्वपक्ष का अवधा रण करते हुये वैशेषिक यहां कटाक्ष करते है कि इस प्रकार आकाश की 
प्रदेशणंक्तियों मे भी पूर्व, पश्चिम ग्रादि ज्ञान भला किस कारणा से सिद्ध होयंगे बताओ्नो ? यदि जैन 
यो कहै कि श्राकाश के स्वकीय स्वरूप से ही झ्राकाश की प्रदेश-श्ररियों मे उस पूर्व, पर्चिम, श्रादि 
ज्ञान होने की सिद्धि होजायगी, ऐसा कहने पर तो हम वे शेपिक कहते है कि उस पुर्व, पश्चिम, आदिके 
ज्ञानोके परिवर्तन नही टोसकने का प्रसंग झ्रावेगा अथति-मथुरा से पटना पूवे है वे ही पूर्व दिशा के 
प्रदेश कलकत्ता की अपेक्षा पव्चिम दिशा सम्बन्धी हो जाते है, जो ही निपध पर्वतका पूर्वीय छोर यहा 
से पूर्व दिशा में है वही विदेह क्षेत्र वालो के लिये पश्चिमदिशा स्वरूप होकर वदल जाता है। यदि 
प्राकाशकी प्रदेशपक्तियो में पूर्व, पश्चिम, दिशा को नियत करादिया जावेगा तो दिशाओ्रो का बदलना 
नही होसकेगा । 

अब यदि जैन परस्पर को शअ्रपेक्षा आकाश प्रदेशों मे पू्व पश्चिमपन की सिद्धि करोगे तो 
तुम्हारे यहां भी इतरेतराश्यय दोष होजाने से दोनो अपेक्षकोके अभाव होजाने का प्रसग आता है। 

यो कटाक्ष हो चुकने पर आचाये कहते हैं कि तुम बेशेषिको के यहा दियासम्बन्धी प्रदेशोंमे 
भी पूर्व पश्चिम, झ्रादि ज्ञानों की उत्पत्ति मे यह कुचोंच समान रूपसे लागू हो जाता है श्रर्थात- 
वेशेषिको ने दिशा द्रव्य एक माना है “उपाधिभेदादेकापि प्राच्यादि-व्यपदेशभाक” उपाधियो के भेद 
से दिशा द्रव्य के छह या दश भेद कर लिये गये है यहा भी श्रन्योन्याश्रय दोप तदवस्थ है परस्पर में 
एक दूसरे की या मूर्त द्रव्य की श्रपेक्षा है। यदि मूत॑ द्रव्यो में पूर्वांपरादि का ज्ञान कराने के लिए 
दिल्ला द्रव्य को और दिशा द्रव्य मे पूर्व, परिचमादि का ज्ञान कराने के लिये श्रन्य द्रव्यों की लम्ब्री 
करुपना करते चले जावोगे तो वैशेशिको के ऊपर ग्रनवस्था दोष होजाने का प्रसग श्राता है कारण 
कि जिस ही प्रकार मू्त द्रव्य को अवधि करके मूर्त द्रव्यों में ही यह इससे पश्चिम दिशा-वर्त्ती है 
यह इससे उत्तरदिशावर्त्ती है। इत्यादिक ज्ञान वेशेषिकों के यहा दिज्ञा द्रव्य को कारण मानकर उपज 
जाते हैं उसी ढंगसे दिशा द्रव्य के भेदो की प्रवधि कर, पूर्व, प्रपर, ग्रादि दिशा भेदों में ही ( भी ) 
यह इससे पूर्व दिशा है श्र यह इससे पश्चिम दिशा है इत्यादिक ज्ञान अन्य द्रव्य को कारण मान 
कर हो जावो, क्योकि विशिष्टज्ञानपना मूर्त द्रव्य और दिशा द्रव्योको कारण मानकर हुये दोनो ज्ञानों 
मे अन्तर रहित है तथा दिशाके उन भेदो मे भो पूर्व, पश्चिम, आदि ज्ञान अन्य तीसरे द्रव्य को हेतु 
मान कर होजायंगे यों चोभे, पाचवे, श्रादि द्रव्यों को कारण मानते हुये अ्रनवस्था दोष आता है। 
यदि भ्राप वेशेषिक दिल्षाग्रों के भेदों मे प्रन्य द्रव्य के विना ही पूर्व, पश्चिम आदि ज्ञानोकी उत्पत्ति 
होने को बनेंगे तो उस करके ही तुम्हारे विशिष्ट प्रत्ययत्व हेतु का व्यभिचार दोष श्ाता है, ऐसी दक्षा 


श््ट इलोक-वातिक 


में उस व्यकिवारी हेतु से दिशा द्रव्य की सिद्धि कंसे होसकती है ? शर्थातु--नहीं । 

आवार्थ--जो दिशा द्रव्य के लिये उपाय विचार रकखा है उसी से ग्लाकाश प्रदेश श्रेणियों 
के विषय में हुये भनयोन्याश्रय का परिहार हो जाता है प्रत्युत बंदेषिकों के ऊपर अ्रनवस्था और 
व्यभिचार दोष झधिक पश्राजाता है “इत इदमिति यतस्तहिश्यं लिज्भम” इस वंशेषिक सूत्र द्वारा 
न्यारे दिशा द्रव्य को मानना अनुचित है। 

विषुवति दिने यत्र सवितोदेति स पूर्वों दिग्मागो, यत्रास्तमेति सी5पर हृति 

दिश्मेदेु पूर्वापरादिप्रत्ययसिद्धों गगनप्रदेशपंक्तिष्वपि तथेच तत्सिद्विस्तु किमत्र दिग्द्रव्यांतर- 
कल्पनया तहेशद्रव्यकल्पन प्रसंगात्‌ । अयमत: पूर्वों देश दत्यादिप्रत्ययस्य देशद्रव्यमंतरेणानु- 
पपत्तः एथिव्यादिरेव देश द्रब्पर्ित्ययुक्तं, तत्र एथिव्यादिप्रत्ययोत्परो; | पू्वादिदिकक्ृतः 
पृथिव्यांदिषु पूर्वदेशादिप्रत्यप इति चेत, पूर्ाधाकाशकृत(तत्रेत पूर्वा ददिक्प्रत्ययास्त्विति 
व्यर्था दिककल्पना । 


पश्थह मूह॒त का दिन और पन्द्रह मुहतं की रात यो दिन रात जिस दिन समान हो जाते है 
छः छः महीने पीछे भ्राने वाले उस विषुवान्‌ दिन में जिस दिशा में सूर्योदय होता है वह भाग पूर्व 
दिल्ला सम्बन्धी है भौर उसी दिन जहाँ सूर्य प्रस्त दोजाता है वह दिशाका अश पश्चिम कहा जाता है, 
इस प्रकार बंशेषिक दिशाश्रों के भेदों मे यदि पृत्रे, पश्चिम, श्रादि ज्ञानों के हो जाने की सिद्धि मानेंगे 
तब तो श्राकाश की प्रदेश-पंक्तिप्नो मे भी तिस ही प्रकार दिन, रात, के भ्रवस्तर पर सूर्यके उदय, भ्रस्त, 
भ्रनुसार उन पूर्वादि दिशाप्नो की सिद्धि हो जाझो, यहा व्यर्थ न्‍्यारे दिशा द्रव्य की कल्पना करके क्‍या 
लाभ निकला ? 

यदि इसी प्रकार लोक व्यवह्वार की थोडी थोडी भित्ति पर न्यारे न्यारे द्रब्यों की कल्पता की 
जा«गी तो देश द्रव्य की कल्पना करने का भी प्रसंग झायगा । देखिये यह इससे पूर्व देश है, यह देश 
इससे पश्चिम है, यह मालव देश है, इत्यादिक ज्ञानो का होता स्वतन्त्र देश द्रव्य के बिना नही बन 
सकता है। यदि वंशेषिक यो कहै कि पर्वत, नदी आ्रादि स्वरूप पृथिवी, जल, ग्रादिक नियत द्रव्यही तो 
देश द्रव्य है, न्यारे देश द्रव्यको हमें माननेकी कोई झावश्यकता नही है। आ्राचार्य कहते हैं कि यह कहना 
ग्रयुक्त है क्योकि पृथिवी भ्रादि द्रव्योंमें यह पृथिवी है, यह जल है इत्यादि ज्ञान ही उपज सकते हैं, यह 
पूर्व देश है यह पश्चिम देश है ये विशिष्ट-ज्ञान तो पृथिवी श्रादिक से नही उपज पाते है। यदि बंशे- 
षिक यों कहैँ कि पूर्व आदि दिशाओ्रों द्वारा पृथिवी अ्र।दिको मे पूर्व देश, दक्षिण देश, श्रादि ज्ञान कर 
दिये जाते है। यों कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि तबतो पूर्व श्राकाश या पश्चिम आकाश सम्बन्धी 
प्रदेश भ्रणियों द्वारा उन दिशारो मे ही पूर्व भ्रादि दिशा के ज्ञान हो जाझो, इस ग्रवस्थामे न्‍्यारे दिशा 
द्रव्य की कल्पना करना व्यर्थ पड़ती है । 


है नस्वेब पादित्योदयादिवशादेवा काशप्रदेशश् खिप्वित्र प्रथिव्य| दिष्वेव पूर्वाःरादिप्रत्यय 
सिद्धे राकाशअ्रं शिकल्पनाप्यनथिका मबस्विति चेत न, प्र्वस्पां दिशि पृथिव्यादय इस्याचाधारा- 
घेषष्यवह्ारदर्शनात्‌ । एथिल्याद्षिकरणभूताया गगनप्रदेशर्पक्तेः परिकल्पनस्‍्य सा्थकृत्वात्‌ 


पंचम-अध्याय १ 
गगैनस्य प्रंमाणांतरत्वतश साक्षयिष्यमाणखत्व,च्च | ततो न धर्मादीनामजीवादीनां दिर्द्रव्यरूप- 


तोपसंख्यातव्या | 


वेशेषिक अपने पक्षका अ्रवधारण करनतेके लिये भ्राक्षेप करते है कि इस प्रकार तो सूर्यके उदय, 
प्रस्तमन, दायों, वायां, आदि के वश से ही आकाश की प्रदेश--श्रेशियो के समान पृथिवी आदिकों से 
ही परम्परा बिता आदित्य के उदय भ्रादि से हो पूर्व, पश्चिम, झादि ज्ञानो की सिद्धि हो जायगी, प्रतः 
ग्राकाश के प्रदेशों की भ्रणियों की कल्पना करना भी व्यर्थ ही रहो | यो कहने पर ता ग्रन्थकार कहते 
है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि पूर्व दिशा में पृथिवी, पर्वत, नदों ग्यादिक है इत्यादिक न्यारे भ्राधार 
झौर न्यारे झाधेय भ्रनुसार व्यवहार हो रहे देखे जाते है, अत पृथिवी श्रादिकों का भ्राश्रय हो रही 
श्राकाश के प्रदेशों की पक्तिया की छहो श्रोर या दशो श्रोर कल्पना करना सार्थक है। 
दूसरी बात यह है कि भ्रन्‍्य अन्य तक, अनुमान, या झागम प्रमाणों से हम भविष्य ग्रन्थ मे 
झ्राकाश को साध देवेगे, श्रत: सब द्वव्यों को युगयत्‌ अवकाश होने के लिये झअाक।श द्रव्य का मानना 
क्लुप्त है । उसी की कल्पित श्र णियो से दिशा के कर्तव्य का निर्वाह कर दिया जाता है। तिस कारण 
सूत्रोक्त धर्म भ्रादि “अ्रजोवकायो” को (मे) ग्रथव। जोब, अजीव, आदि तत्वोकों (मे) एक स्वतन्त्र न्यारे 
दिग्द्रव्य स्वरूपपन का नही उपसंख्यान करना चाहिये श्रर्थात्‌--सूत्रका र ने द्रव्य या तत्वों के ग्रिनाने 
में कोई त्रुटि नही रक्‍खी है, दिशा द्रव्य श्राकाश स्वरूप है । 
प्थिव्यादिरूपता (तस्कन्धस्वरूप एवाजीवपदार्थ इत्यप्ययुक्तं, धर्माधर्मादीनामषि 
ततो भिन्नस्-मावानामजवद्रण्याणामग्रे समथसिष्यमाण त्वात्‌ । पुद्गलद्गव्यव्यतिरेकेण रूपस्क॑ध- 
स्पास प्रवच्च उक्त धर्मादय एबाजीवपद।र्था इति। 
यहा कोई चार्वाक या बौद्ध कहते हैं कि पृथिवो, पवंत, नदी, जल, श्रादि पिण्ड-स्वरूप के 
समान रूपस्कध् स्वरूपी ही अ्रजोव पदार्थ है, कोई न्यारा अमूर्त अ्जीव द्रव्य नहीं (यहा तावत्‌ शब्द 
व्यर्थ दीख रहा है) प्रन्थकार कहते है कि यह कहना भी श्रयुक्त है क्योंकि उस रूपस्कन्ध से भिन्न 
स्वभाव वाले धर्म, अ्रधर्म ग्रादि अ्जीव द्रव्यो का भी अग्रिम ग्रल्थ मे समर्थथ किया जानेवाला है तथा 
पुद्गल द्रव्य के भ्रतिरिक्त सौत्रान्तिकों के श्रभीष्ट हो रहे रूपस्कन्ध का भ्रसम्भव है, श्रत: धर्म श्रादिक 
ही अजी व पदार्थ हैं, इस प्रकार सूत्रकार ने इस सूत्रमे बहुत भ्रच्छा कहा है, चार ये और कहे जाने वाले 
काल द्रव्य इन पांच द्रव्यों से अधिक या न्यून भ्रजीव पदार्थ नही है। 
सूत्रकार महोदय के प्रति हिसी बविनीत परिडत का प्ररन है हि आयः सभी दारांनिकों के यहां 
द्रव्यों की मुख्यता से ततों की व्यवस्था की गई है तथा “मतिश्रतयोनिबन्धों द्रव्येलसबंपर्यायेषु” “सिरद्रव्य- 
परयाविष॒ क्रेतलस्य” यहां द्रव्यों को कहा यया है वे द्रव्य को न है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवरतेने पर श्री उम्रास्वामी 


महाराज अपिम सूत्र को कहते हैं-- 
द्रव्याणि ॥२॥ 


यक्त धर्म भादिक चर प्रजीवकाय माने जाचुके द्रव्य स्वरूप हैं प्र्भात्‌-धर्म भादेक चार 
पदार्य गुर या पर्याय स्वरूप नही हैं किस्तु प्रवेक प्रनुजोवो, प्रतिजोबो, श्रादि ग्रुणों के श्रविष्व- 


१ हे इलोक-वातिक 


स्भाव पिण्ड-स्वरूप होरहे द्रवण क्रियापरिरत द्रव्य है, भविष्य में कहे जाने योग्य जीव और कौ 
को मिला कर छह द्रव्य होजाते है । 
स्वप्रप्रत्ययोस्पाद विगमपर्यायेद्र यँते दवन्ति व तानीति द्वव्याणि, कर्मकत साध- 
नत्वोपपत्त: द्रव्यशब्दस्य स्यादादिनां विराघानवतारात्‌ । सर्वर्थरांतवादिना तु तदलुपपक्ति- 
न 0 %+ 
विरोधात । द्रव्यपर्यायाणां हि भेदेकांते न द्रव्याणां पर्यायेद्रेंव्णं तथा स्वयमसिद्धत्वात्‌ | सिद्ध- 
रूपैरेव हि देवदत्तामिः प्रसिद्ध॒त्ताका ग्रम्ाद्रयो द्रयमाणा दृष्टः न पुनरसिद्धसत्ताकेरसिद्ध- 
सत्ताका वन्ध्यापुत्रादिमिः कूम रोमादय हति | न च द्रव्येभ्यः पर्याया: प्रथकृसिद्धसश्वा: पर्याय- 
त्वविरोधात्‌ द्रव्यांतरवत्‌-द्रव्यपरतंत्राणासेत स्त्रमावानां पर्यावत्वोपकत्ते। | 
जिस प्रकार धृत, तेल जल, गथायोग्य आगे, पीछे, वह जाते है, उसी प्रकार स्व को और 
पर को कारण मान कर हुगे उत्पाद और व्ययसे युक्त होरहे पर्यायों करके जो बहाये जारहे हैं। 
प्रथवा उन उन पर्यायों को बहाती हुयी जो गमन कर रही है इस का ररा वे द्रव्य है। द्रव्य शब्द के 
कर्म-साधनपना और करत साधनपना बनजाता है स्यादह्वादियोके यहा कोई विरोधदोष नही उतरता है । 
हा सर्वथा एकान्तदादियों के यहा तो विरोध होजाने से वह्‌ कमंपना श्रौर कतूं पना एक में नहीं बन 
पाता है। 
प्र्थात्‌-- “द्र गतो” धातु से कर्म या कर्ता में यत्‌ प्रत्यव करने पर द्रव्य शब्द बन जाता है 
नदी का पानी स्वयं नीचे को वह जाता है और नहूर, वम्बा, भ्रादि का जल हृष्ट स्थानों पर नीचे 
की ओर वहा दिया जाता है। उसी प्रकार सम्पूर्ण द्रव्य प्रतिसमय उत्पाद व्ययवाले श्रनेक पर्यायों को 
धारते है, कभी द्रव्य स्व॒तत्र ह्वोकर पर्याय द्रव्य के पराधीन होजाती है| श्रीर कदाचित्‌ पर्याये स्वतंत्र 
होकर द्रव्य की परतत्रता विवक्षित दोजाती है। रूक्ष भोजनको विशेष प्रयत्न करके लीला जाता है। 
किन्तु चिकना, पतला, भोज्यपदार्थ स्वश्मेव लिल जाता है। इसी प्रकार पर्याये द्रव्य को तीनों काल 
तक वही बहा रही है श्रथवा अन्वित द्रव्य हो अ्रनेक पर्यायों मे अनुगत हो रहा तीनो काल बहा जा 
रहा है। श्रनेकान्त वादियोके यहा विवक्षा अ्रनुसार सब व्यवस्था बन जाती है । 
यदि द्रव्य और पर्यायों का एकान्नरूपसे भेद मान लिया जावेगा तो द्रव्योका पर्यायों करके 
प्रनुगमन होना नहीं बत सकेगा क्योकि तिस प्रकार बे पर्याये स्वयं असिद्ध है। आत्मलाभ कर चुके 
सिद्ध स्वरूप द्वी होरहे देवदत्त, जिनदक्ष, ग्रादिको करके द्रवण या गमन किये जारहे वे ग्राम, नगर, 
प्रादि देखे जा चुके है जिनकी कि सत्ता प्रसिद्ध है श्रसिद्ध सत्ता वाले वन्ध्यापुत्र प्रह्वविषाण आझादि 
करके अश्रसिद्धसत्तावाले कच्छुपरोम्र, गगनकुसुम, भ्रादिक प्राप्त हो रहे फिर नही देखे गये है । सवंधा 
भेदवादियों के यहा द्रब्यो से स्वथा पृथक्‌ होरहे पर्यायो की सत्ता सिद्ध नही है क्योकि यों पर्यायपन 
का विरोध हो जावेगा जेसे कि एक विवक्षित्त द्रव्य को पर्याय दूसरे अप्रकृत द्रव्य की पर्याव नहीं 
कहीं जाती है । 
प्र्थातु-थर्म द्रव्य की पर्याय ज्ञान नहींहे, कारण कि धर्मद्रव्यसे ज्ञान सर्वथा भिन्न है । 
उसी प्रकार प्रग्ति से उष्शता को स्वंथा भिन्न मानने पर उधर उष्णतारहित प्रग्नि मर जाबेगी 
झोर इधर श्राधार रहित हो रही उष्णता नष्ट हो जाबेगी, सिरको घड़से ग्रलग कर देने पर बह भनुष्य 


पैंचम-अंध्याय (७ 
मेरजाता है श्रथवा एऐंके कै धड़प॑रं दूँसरे के सिर को या दूसरे के छड़ पर एक के सिर को जोड़ देने से 
दोनो मर जाते है, इसी प्रकार सबंधा भेद पक्ष में पर्याय और पर्यायी दोनो असत्‌ है । दो भ्रन्धो के 


मिल जाने पर भी रूप की देखने की शक्ति नहीं उपज पाती है। वस्तुत: द्रव्य के पराधीन होरहे 
स्वभावों को ही पर्यावपना बनता है जोकि कथ॑चित्‌ तादात्म्य पक्ष मे श्ोभता है सर्वथा भेद मे नही । 
प्ृथ्भूता अपि द्रव्यतो द्रब्यपरतन्त्राः पर्यायास्तत्समवायादिति चेन्न, कथचित्तादा- 
स्म्यव्यतिरेकेश समवायस्य निरस्तपूर्वत्थ|त्‌ , "र्ययेभ्यो भिन्नानां द्रव्याणां च सच्वसिद्धौ 
पर्यापपरिकल्पनादे यर्थ्यात्‌ | कार्यनानार पत्किल्यनायां त्वमिद्रपर्यायसंबंधनानास्वसिद्धितरत- 
झिवंधनपर्यायांतरपरिकल्पनाग्रसंगात्‌ | सुदूरसपि गस्‍्ता पर्याशंतरतादात्म्योप्गमे प्रथमत एव 
पर्यायतादास्म्योपगमे च न पर्यायद्रेव्याशि द्र यंते कथविद्धिन्नानामेत प्राष्यप्रापकभावोपपत्तेः | 
वेशेषिक कहते है कि द्रव्य से पृथग्भूत भी होरही किस्तु द्रव्योके पराधीन होकर वर्तरहीं 
पर्याये उस नियत द्रव्य की ही वखानी जाती है ययोकि अयुतसिद्धि के अनुसार आत्मा में उन ज्ञान, 
आदि पर्यायों का या परथिवी में रूप, रसादि पर्यायों का समवायप्रम्बन्ध हारहा है, ग्रन्थकार कहते 
है कि यह तो नही कहना, कारण कि कथचित्‌ तादात्म्यसम्बन्ध के अ्तिरिक्तपतने करके समवाय 
सम्बन्ध का पूर्व प्रकरणों में निराकरण किया जा चुका है। भ्र्थात्‌-स्समयाय का भर्थ कथब्चितु 
तादात्म्य है। कथड्चित्‌ तादात्म्य सम्बन्ध से जुड रहे पदार्थों मे सर्वथा भेद नहीं बन पाता है। 
के एक बात यह भी है कि पर्यायों से स्बथा भिन्न होरहे द्वव्यों के सद्भाव की सिद्धि यदि मानी 
जायगी तो बैशेषिको के यहा पर्यायो की चारो श्रोर कल्पना करना व्यर्थ होजायगा शअर्थात्‌-उष्णता 
से स्वंथा न्यारी यदि ग्रग्नि रक्षित रह सकती है। तो पीछे अग्नि पर उष्णता का बोक लादना 
निरर्थक है इस ढगसे तो कोई किसी का आत्मभूत स्वभाव या स्वभावों का ग्रात्मभूत झ्राश्चय नहीं 
ठहर पायगा सर्व निराधार निराधेय होते हुये मारे मारे फिर कर नष्ट होजायगे। यदि भेद--वादी 
बेशेषिक पर्यायों से द्रब्य को भिन्न मानने के लिये उनके अपने अपने नियत अनेक कार्यों की कल्पना 
करंगे तबतो भिन्न भिन्न पर्यायो के अनेक सम्बन्धा को सिद्धि हाजाने से पुन. उनके नियोजक का रण 
हुये अन्य पर्यात्रों की कल्पना करते रहने का प्रसग भ्राजाने से भ्रनवस्था दोष आता है अर्थात्‌-भिन्न 
द्रव्यों की भिन्न पर्यायो को नियत करने के लिये नान। काय नित्रामक माने जायगे, पुन: उन कार्यों के 
नियोजक सम्बन्ध अनेक माने जायगे, सम्बन्ध भी भिन्न ही रहेगे उतको नियत करने के लिग्रे पुन. 
प्रन्य पर्यायो की भ्रावश्यकता होगी, यो चाहे कितनों भी लम्बा पक्ति बढ़ा लाजाय अ्रतवस्था दोप 
अनिवायें है। 
यदि वेक्षेषिक बहुत दूर भी जाकर अनवस्था के डर से अन्य पर्यायोके साथ द्रव्य का तदा- 
व्मकपन स्वीकार कर लेंगे तो प्रथम से ही पर्यायोके साथ द्रव्य का तदात्मकपन स्वीकार कर लिया 
जाय और ऐसा होने पर पर्यायों करके द्रव्य द्रवण करने योग्य यानी प्राप्त करने योग्य नही ठहर 
पाती है क्धोकि कथचित्‌ भिन्न हो रहे पदार्थों मे ही प्राप्यप्रापक भाव बनता है, सर्वया भिन्नो में नही। 
दैवदत्तको प्राम की प्राप्ति होता भिन्न प्रकार का कार्य है। भ्तः भेद पक्षमे भा वह वन सकता है यो तो 
दव्यपन या वस्तुपन करके देवदत्त झोर ग्राम में भी झभेद माना जासकता है किन्तु यहां द्रव्य श्लौर 
डे 


१६ लोक-वातिक 
सहभावी क्रमभावी, पर्यायोंमें पाया जारहा द्रवण स्वरूप प्राप्त होजाना या प्राप्त क रलेना दो कर्थाबत्‌ 
अ्रभिन्न होरहे पदार्थों मे ही घटित है। हल 
स्याद्रादिना तु भेदनयाप॑णात्‌ पर्यायायां द्रव्येभ्यः कर्थंचिद्मेदे सति यथोदिसपर्था- 
येद्रय॑ते आप्यंते इति द्रब्याणि “कमंणि यरत्यो युज्यते” द्रवन्ति प्राप्लुबंति पर्ययानिति 


द्रव्याणीति च कर्तरि वहुलतचनादुपपद्मयते । द्रव इव भवन्तीति द्रष्याणीति चेवाथें द्रव्यशब्दस्य 
निपातनाव । 

स्पाद्वादियों के यहा तो भेद नय की विवक्षा करने से पर्यायों का द्रव्य से कथ्थंचित्‌ भेद होने 
पर पूर्व मे कहे जा चुके भ्रनुसार उत्पाद व्ययवाले पर्यायो करके जो द्व,त होते रहते है यानी प्राप्त 
किये जाते है इस कारण वे द्रव्य है, यो विग्नह करके कर्म मे य प्रत्यय करना युक्त पड़जाता है .” धातु 
से कर्म मे य प्रत्यय करनेपर द्रव्य साधु बनालिया जाता है तथा जो द्रव्य स्वतत्र होकर पर्यायों को 
द्रवशु करते है। यानी प्राप्त करते है। इस कारण द्रव्य है, यो कर्ता मे बहुल वचन से “य” प्रत्यय 


करना बन जाता है। है 
ग्र्थाव्‌--कर्म मे य प्रत्यय करना तो न्यायप्राप्त है बहुल शब्द का वचन होने से कही 


कही कर्त्ता मे भी युट्प्रत्यय के समान य प्रत्यय कर लिया जाता है श्रथवा द्वर यानी काषप्ठ के समान जो 
होते हैं इस कारण ये द्रव्य है यो इव याती सरश श्रर्थ मे द्रव्य शब्द को निपातसे साध लिया जाता है 
अर्थात्‌ -द्रव्यभव्ये इस सूत्र से निपात करके द्रव्य शब्द सावुबनालिया जाता है जैसेगांठ या चिन्हों से 
रहित हो रहा सुन्दर काठ मन चाहे मोगरा, मुद्गर कड़ी टोडा, जुआ श्रादि किसी भी आकार से प्रकट 
कर लिया जाता है। सुडौल उत्तम पाषाण म॑ से कंसी भी प्रतिमा उकेर ली जाती है। तिसी प्रकार 
द्रव्य भी स्वपर या भ्रन्तरंग बहिरग कारणो अनुसार उत्पाद व्ययवाले पर्यायों करके भव्य कर लिया 
जाता है। 
व्यत्वयो गाद्द्॒व्याणो रय२२, तेपां द्रव्यर०बंदीति स्पाहण्डीत्यमिधानवत्‌ । अथा- 
भेदोपचारः क्रियते य्टियोगात्‌ पुरुषो यश्टिरति यथा तथापि द्रव्यत्वानोति स्याश्न तु द्रव्याणि | 
द्र्यत्व जाति का समवाय सम्बन्ध हो जाने से पृथिवी भ्रादिक नो द्रव्य माने जाते हैं इस प्रकार 
कोई दूसरे विद्वान नेयायिक या बशषिक कह रहे हैं। भ्रचार्य कहते दे कि उनके यहां धर्म झादि या 
पृथिवी आदि के साथ “द्रव्याशि” यह पद नही लगसकेगा भिन्न प्रृथिको में भिन्न जातिका भिन्न सम्बन्ध 
हाजाने से वे पृथिवो आदिक द्र॒व्यत्व जाति वाले है यो 'द्रब्यत्ववन्ति” ऐसा प्रयोग होसकेगा जैसे कि 
सर्वथा भेद अनुसार दण्ड के योग से पुरुष के लिये दण्डवान्‌ या दण्डो यह शब्द कहा जाता है। यदि 
वंशेषिक इस दोष से बचने के लिये यहा अब अभेद का उपचार यानी भ्रभेद नही होते हुये भी प्रृथिवी 
प्रादिक नौ द्रव्य और द्रव्यत्व जाति मे अभेद की कल्पना करे जैसे कि लकड़ी या छुड़ी के यांग से 
पुरुष को लकडी कह दिया जाता है, लाल चोला वाले पुरुषको अभेद के उपचार झनुसार लाल चोला 
कह दिया जाता है। तब तो हम जैन कहते हैं कि तौभी “पृथिव्यादीनि द्रव्यत्वानि” पूृथिवी श्रादिक 
द्रव्यत्व है यह शब्द कह सकोगे किन्तु पृथिवी श्रादिक द्रव्य है भ्रमेद उपंचार करनेपर यो कथमपि नही 
कहट्ट सकते हो “यष्टि: पुरुष ” यहा भ्रभेद उपचार करने से मतुम ही तो उड़ाया गया है, तंदनुसार यहां 
भो मजुप्‌ को हृढा कर दृब्यत्वानि होना बाहिये । 


पेचम-प्रध्याय १६ 


दरब्पत्वामावलक्षणाभावात्‌ तथ द्रव्यस्वं द्रव द्रग्यमिति द्रव्यशब्दाभिषेयमयि 
सामान्य यदि सर्वगतामूर्तनित्यस्वभाव॑ द्रव्येम्पः सर्वथा मिम्न॑ तदा न प्रमाणएिष्ध', द्ब्येषु सह- 
शपरिशामस्यव द्रव्यत्वाख्यस्यानुवृत्तप्रत्ययहेतुत्वो पपथे रित्यन्यत्र निरूपणात्‌ | भ्रथ तदेव साह- 
ल है] पर्याय ७५ छः 

रये सामान्य तदमिमतमेद पर्यायेद्र यंत इति द्रव्याणीति बचनात्‌ साहश्यब्यंजनपर्यायस्वात्‌। 

वेशेषिक पुनः अ्रपना मत कहते है कि द्रव्य और द्रव्यत्व एक ही हैं क्योकि द्रव्यत्व में द्रव्यपन 
के ग्रभावका लक्षण विद्यमान नहीं है प्रतः वह द्रव्यपना द्रवरशा-भाव स्वरूप होरहा द्रव्य है इस कारण 
द्रव्य शब्द का वाच्य भी द्रव्यल्व सामान्य है तब तो “प्रथिण्यादीनि द्वव्यत्वानि” कह दो या “द्रव्यारि/ 
कह दो, एक ही भ्रर्थ पडता है। 

इस पर झाचाय कहते है कि वह द्रव्य या द्रव्यत्व रूप सामान्य भी सर्वेव्यपक श्रमूर्त श्नौर 
नित्य स्वभाववाला माना जा रहा द्रव्यों से यदि सर्वथा भिन्न है तब तो वह प्रमाणों से सिद्ध नहीं है 
क्योंकि द्रव्यो में वर्तरहे सहशपरिणाम को ही द्रव्यत्व इस नाम से कहा गया है, यह गौ है, यहगी है, 
इस प्रकार के भअनुकृत्त ज्ञानों के हेतुपने करके सद्ृश परिणाम ही स्वरूप गोत्व भ्रादि सामान्य बन सकते 
है, इसका निरूपण प्रन्य प्रकरणों में या भ्रतिरिक्त ग्रस्थों में किया जा चुका है, भ्रव वेशेषिक यदि उस 
सट्रशपन को ही सामान्य ( जाति ) पदार्थ कहैंगे तब तो हम जनों को स्वीकार ही है। सिद्धात्त ग्रन्थों 
में ऐसा वचन है कि पर्यायो करके जो प्राप्त किये जारहे है इस कारण वे द्रव्य है ऐसी कर्मसाधन 
निरुक्ति कथन करदेने से द्रव्य शब्द साधु बन जाता है क्योंकि सहरशपरिणाम रूप व्यजन पर्याय ही 
द्रव्यत्व पड़ता है सहश परिणामों से अतिरिक्त अन्य गुरा या पर्याय भी द्रव्य के श्रात्मभृत शरीर है। 


धर्मादयोलुवर्तते हति सामानाधिकरण्यात्‌ द्रध्याशीति बचनात्‌ । पुर्लिगत्वप्रसग 
इति चेन्‍न, आविष्टलिंगत्वादुद्रव्यशब्दस्य बनादिशब्दवत्‌। 


पूर्व सूत्र मे कहे गये धर्मादिक शब्दों की यहां अनुवृत्ति कर ली जाती है इस कारण उनके 
साथ समानाधिक रणापना होने से “द्वव्याशि” ऐसा बहुवचन से इस सूत्रका निर्देश किया गया है । यदि 
यहां कोई यो भाक्षेय करे कि उन धर्मादिको का समानाधिकरणापने से जैसे यहा वहुबचन क्रिया गया 
है उसी प्रकार पुल्लिग पनका भी प्रसंग आता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि द्रव्य 
शब्द प्रपने नियत लिंग को ग्रहरा कर रहा आाविष्टलिंग है जैसे कि वन, भाजन, पुण्य, श्रादि शब्द 
वहुब्नोहि समास के बिना अपने लिग को कही छोडते हैं उसी प्रकार द्रव्य शब्द ग्र पने ग्रृहीत नपु स- 
कलिग को नहीं छोड़ सकता है । 


कि पुनरत्रानेन परत्रण कृतमित्याइ--- 


कोई शिष्य पूछता है कि यहां सूत्रकार ते फिर इस सूत्र करके क्‍या क्या प्रयोजन सिद्ध किया 
है। इस प्रकार जिज्ञासा होने पर श्री विद्यानन्द भ्राचार्य समाधान--कार अगली वातिक को कहते हैं-- 


तदगुणादिस्वभावल॑ दरव्याणीतीह सत्रतः । 
हृब्यलज्षणसद्धावालत्याख्यातमवेयते ॥ ? ॥| 


७ इलोक-वा तिक 


सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज ने “दृब्याणि” इस सूत्र से धर्म भ्रादिकों को प्रात्मा का 
गुणपता, झ्रभावपदार्थपना, गुण-समुदायपना, गुणसंदूभाव, भ्रादि उत स्वभावपन का निराकरण कर 
दिया है, ऐसा जान लिया जाता है क्योंकि पर्यायों करके द्रवे जाय या पर्यायों को सदा प्राप्त करते रहे 
इस द्रव्य के लक्षण का सदुभाव उन धर्म आदिकों मे है । 

धर्माधर्मयोरात्मगुणत्यादाकाशस्य च मूतंद्रव्याभावस्थभावस्वाश्न द्रव्यत्वमित्येके 

मन्य॑ते, तान प्रति धर्मादीनां गुशमाबस्वभावस्वमनेनात्र प्रत्याख्यात॑ निश्चीयते । न हि पुएय- 
पापे धर्माधर्मों ब्रुमो नाप्याकाश मृ्तद्रव्याभावमात्र' द्रब्यलचणयोगात्‌ तेषां द्रव्यव्यपदेशसिद्धे:। 
कथमित्याह--- 

कोई एक विद्वान यों मान रहे है । कि बंशेशिक मतानुयायी तो धर्म और अ्रधर्म को प्रात्मा 
का विशेषगुणा स्वीकार करते हैं उनके यहा चौवीस गुणों मे या आत्मा के चोदह गुणों मे धर्म, श्रधमं, 
(अरहृष्ट ) गिनाये गये है ग्रत प्रात्मा के गुण होने से धर्म, अ्रधर्म, को द्रव्यपना नही माना जाता है । 
पृश्रिवी श्रादि नौ ही द्रव्य है तथा चार्वाक मत के अनुयायी आकाझ् को स्वतन्न द्रव्य ने मान कर 
मूर्तदव्यों का श्रभाव स्वरूप स्वीकार करते है। प्रसज्यवृत्ति से मूर्त द्रव्योका तुच्छ श्रभाव आकाश पडता 
है | प्रन्थकार कहते है कि उन वेशेशिक या नेयायिको तथा चार्वाक्‌ या बौद्धोके प्रति धर्म श्रादिको का 
गुरा स्वरूप भावस्वभावपना इस सूत्र करके यहा खण्डन कर दिया जा चुका निरंचय कर लिया जाता 
है हम ग्रन्थकार पुण्य श्रौर पाप को धर्म और अ्रधर्म नहीं कह रहे है तथा मूर्त >व्यों के केवल अभाव 
को झग्राकाश भी नहीं वखान रहे है क्योकि द्रव्य के सिद्धान्तित लक्षण का सम्बन्ध होजाने से उन धर्म 
अधर्म, और आकाश को द्रव्य का व्यवहार होना युक्तियो से सिद्ध है। किप्त प्रकार है ? ऐसी जिज्ञासा 
होने पर आचार्य समाधान कहते है-- 


धर्माधमों मतो द«्ये गणित्वात्युदगलादिवत्‌ । 
तथाकाशमतो नेषां गुणामावस्वभावता ॥ २ ॥ 
न हेतोराश्रयासिद्धिस्तेषामग्रे प्रसाधनात। 

नापि स्वरूपतोसिद्धिमहत्वादिगुणस्थिते: ॥ ३ ॥ 


धर्म और श्रधर्म पक्ष) द्रव्य माने गये हैं ( साध्य ) गुणवान्‌ होने से ( हेतु ) पुद्गल, म्रात्मा, 
श्रादि द्रव्यो के समान ( अन्वय हृष्टान्त ) तिसी प्रकार गुणवान्‌ होने से आकाश भी द्रव्य है भ्रत. इन 
धर्म, भ्रधर्मों, को गुएस्वभावपना श्रौर आ्राकाश को भ्रभाव स्वभावपना नहीं माना जा सकता है। गुगा- 
वानुपन हेतुके आश्रयासिद्ध दोष नही है क्योकि उन श्रतीन्द्रिय धर्म, अधर्म भौर भ्राकाशकी शगे ग्रग्थ मे 
बहुत शच्छी सिद्धि करदी जावेगी श्रत वस्तुभूत पक्ष के प्रसिद्ध होजाने पर हमारा हेतु भ्राश्रयासिद्ध - 
हेत्वाभास नहीं है “पक्षे पक्षतावच्छेदकाभाव-ग्राश्ययासिद्धि” तथा महापरिमाणा, सख्या, सयोग गति- 
हेतुत्व, अस्तित्व, प्रमेयत्व झादि गुणों की स्थिति वर्त रही होने से गुणसहितपना हेतु स्वरूप से प्रसिद्ध 
भी नहीं है अर्थात्‌ गुणीपना हेतु पक्ष में वर्तरहा होते से स्वरूपासिद्ध हेस्वाभास नही है (पक्षे हेल्वमाव: 
स्वरूपासिद्धि)) सम्पूर्ण वादियों ने गुणवान्‌ पदार्थों को द्रव्य स्वीकार किया है। 


पृंचम-भ्रध्याव २१ 


दष्यर वे साध्ये धर्मादीनां धर्मिणामप्रसिद्धत्वादृशुण्त्थिदित्यस्य हेतोराश्रयासि- 

दत्वासत एवं गुखित्वस्यासंभभात्‌ स्ररूपासिद्धत्वं चेत्पेके | तक्न॒ सम्यक्‌ तेषामग्र प्रमाणतः 
साधनाव तत्र मह्वादिगुणस्थितस्वाच्च। ततः वृक्त' धर्मादयो द्रव्याणोति । 

उक्त वात्तिकों का विवरण यो है कि कोई एक विद्वान यहा दोष उठारहे है कि धर्म ग्रादिकों 
का द्रव्ययना साध्य करने पर पक्षस्वरूपधर्मियों के अ्रप्रसिद्ध होजाने से “गुरासहितपन” इस हेनु का 
भ्राश्नयासिद्धपना है और निस ही कारण से यानी जब पक्ष ही नही तो हेतु विचारा कहा ठहरेगा ? 
यो पक्ष में हेतु का सम्भव ( सदभाव ) नही होने से गुश्ित्व हेतु स्वरूपासिद्ध;।है। आचारये कहते है 
कि बिलक्षण एक विद्वान वा यह कहना समीचीन नही है क्योकि अगले ग्रन्थ में प्रमाणो से उन धर्म 
श्रधमं, और प्राकाश का साधन कर दिया जावेगा झत हमारा हेतु आश्रयासिद्ध हेत्वाभास नही है। 
तथा उन धर्म आदि तीनो मे महक््व आदि गुणों को स्थिति होरही होनेसे गुशित्व हेतु स्वरूपासिद्ध 
भी तहीं है तिस कारगा सूत्रकार ने इस सूत्र द्वारा यो बहुत अच्छा कह दिया है कि धर्म श्रादिक चार 
पदार्थ द्रव्य है भ्र्थात्‌-गुग्ग या पर्याव अथवा स्वभाव एवं अ्रविभागप्रतिच्छेद या अभावस्वरूप नही हैं 
किन्तु इन सबके तदात्मकपिच्यूत झखण्ड द्रव्य है “नयोपनये क्रान्ताना त्रिकालाना समुज्चय:। श्रवि- 
आइभाव--सम्वन्धो द्रव्यमेक मनेकधा ” यह गुरु जी समन्तभद्र स्वासी ने द्रव्य का लक्षण बहुत श्रच्छा कहा 
है तथा सिद्धान्त-चक्रवर्त्ती नेगिचन्द्र आचार्य ने “एयदवियम्मि जे अत्थपज्जया वियशापज्जया चावि। 
तीदागागदभूदा तावदिय त हवदि दव्व” या प्राम्नात किया है। ग्रकलक देव महाराज के राजवात्तिक 
में कहे गये द्रब्यलक्षण से तो ग्रन्थकार की परिपुण सहानुभूति है, ये द्रव्य के लक्षण सब धर्मादि में 
सुघ्रटित होसहे है । 

अब वया उक्त चार पदार्थ ही द्रव्य है ? प्रथवा क्या कोई भय पदार्थ भी द्रव्य है ? ऐसा प्रश्न 
प्रवतने पर 'भन्य द्रव्य का उपादान करने के लिये मृत्कार इस अगले सृत्र को कहते है -- 


जीवाश्व ॥३॥ 


जो जीव चुके है, जीव रहे है. जोवेगे वे श्रनन्तानन्त जीव पदार्थ भी द्रव्य हैं । यों पांच ये 
झौर कहे जाने वाले काल के साथ सम्पूर्ण द्रव्य छह हो जाते है । 


द्र्याणी त्यमिसम्बन्धः । तत्र बहुत्ववचन जोवानां वेविध्यरूयापनाथ' | 


पूर्व सूत्र में कहे गये “द्रव्यारि” इसका विधेय दल की ओर सम्बन्ध कर लिया जाता है। ग्रत: 
जीवो का सह इय कर द्वव्यपत का विधान कर लिया जाय । उन जीवो में बहुवचनपना तो जीवों के 
झनेकपन को प्रकट करने के लिये है प्र्थात्‌-अद्व तवादियों के समान जीव एक ही नहीं है किन्तु 
संसारी मुक्त, या त्रस स्थावर, सूक्ष्म वादर, झ्ादि भेदों करके अपनी भ्रपनी न्यारी न्‍्यारी सत्ता को 
धार रहे भ्रनन्तानन्त जीव हैं । 


द्रब्यणि जौया इत्येकपोगकरण युक्तमिति चेश्न, जीवानामेव द्रव्यत्वग्रसंगात्‌ । 
घर्मादीनामप्यपिकारात द्र्यत्वसंत्पयय इति चेन्न, द्र्यशब्दग्य जीवशब्दावबद्धत्वादुर्मादमिः . 


२२ इल्तोक-वातिक 


सम्बन्धयितुमशक्त: । संल्यप्यधिकारे अमिप्रेतसस्थन्धस्य यरनमन्तरेणाग्रसिद्ध:। व शम्दकर गा 
त्‌ तरिषद्धिरिति चेतू, को विशेषः स्वादेकयोगकरणे ! योगविभागे तु स्पष्टा प्रतिपक्तिरिति स 


फ्वास्तु। 

यहां कोई तक॑ उठाते हैं कि पूर्ववर्त्ती “द्रब्यारि” भ्ौर इस सूत्र को मिलाकर “्वव्यारि 
जीवः” इस प्रकार दोनों को जोडकर एक सूत्र करना सूत्रकार को उचित था, दो सूत्र बनाने से और 
च शब्द डालने से गौरव होता है ? ग्रन्थकार समभाते हैं कि यह तो गही कहना क्योकि जीवो के ही 
द्ृब्यपन का प्रसंग झावेगा अर्थात्‌+--जीव ही द्वव्य हो सकेंगे, धर्म श्रादिक चार या पांच पदार्थ द्रव्य 
नही हो सकेंगे । 

यदि तर्की यो कहे कि धर्म श्रादिकों का भ्रधिकार चला झा रहा है प्रतः एक योग होने पर 
भी धर्मादिकों के द्रव्यपन का भी साथ में समीचीन प्रत्यय हो जाता है और “द्रव्यारि” यह बहुवबन 
भी तो किसी न किसो रोग की औषधि है।। भ्राचार्य कहते है कि यह भी तो नहीं कहना क्‍योंकि एक 
योग करने पर द्रव्य शब्द जब जीव दाब्द के साथ सर्वाद्भरीण बंध जायगा ऐसा होने से उस द्रव्य छाब्द 
का धर्मादिकों के साथ सम्बन्ध नही किया जा सकता है, अधिकार चला झा रहा होते हुये भी श्रभीष्ट 
पद।र्थ के साथ किसी विवक्षित पद के सम्बन्ध करते की विशेष प्रयत्न के बिना लोक व्यवहार या 
शास्त्रव्यवहार मे प्रसिद्धि नही है, प्रत' जीवो को ही द्रव्यपना सिद्ध हो सकैगा। रहा “द्रव्पाणि” यह 
बहुवचन तो बहुत से जीवो को न्यारे न्‍्यारे स्वतन्त्र द्रव्यपन का विधान करते हुये श्रतन्तानन्‍्त जीव 
द्रव्यों की सिद्धि कराने के लिये सफल है। 

यदि तर्क करने वाले तुम यो कहो कि इस सूत्र मे “च” शब्द करने से धर्मादिको के उस 
द्रव्यपन की सिद्धि कर दी जायगी, यो कहने पर तो हम ज॑न कहते है कि ऐसी दशा में एक योग करने 
पर या दो सूत्र बनाने पर भला क्‍या अन्तर रहा ”? प्रर्थात्‌-कुछ भी नहीं । साठ भ्रौर तीन-वीसी का 
प्र्थ एक ही है । प्रत्युत योगका विभाग कर दो सूत्र कर देने पर तो धर्मादिको के द्रव्यपन की अधिक 
स्पष्ट प्रतिपत्ति हो जाती है इस कारण न्यारे दो सुत्र बनाकर वह योगविभाग करना ही अच्छा बना 
रहो यो ““च” शब्द करना भी सार्थक हो जाता है। 


कि पुनरनेन वा व्यवच्छियते हत्याह--- 
कोई प्रइन करता है कि प्राय: सभी सूत्र अनिष्ट हो रहे इतर धर्मों की व्यावक्ति किया करते 
हैं, सूत्रकार ने इस सूत्र करके भला किसका व्यवच्छेद किया है ? ऐसो जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार 
समाधान को कहते हैं । 


कल्पिताभ्रित्तसन्ताना जीवा इति निरस्यते । 
जीवाश्चेतीह सूत्रेण द्रव्याणीत्यनुवृत्तित: ॥१॥ 


यहा “जीवाश्च” इस सूत्र करके “द्रव्थारिण” इस पूर्व सूत्र की अनुवृत्ति कर देने से बौड़ों 
द्वारा माने गये कल्पित चित्त सन्‍्तान जीव हैं, इसका निराकरण कर दिया जाता है। श्रर्थात--बौद्ध 
जन प्रन्वित द्रव्य को स्वीवार नहीं करते हैं प्रसत का उत्पाद श्रौर सत्‌ का विनाश मानते हुये प्रति- 


पेचम-प्रध्यागे २३ 


क्षैया एक एक विज्ञान परिणाम को उपज रहा स्त्रोकार करते है, उन अनेक ज्ञान-आत्मक चित्तों के 
कल्पित समुदाय या त्रिकाल सम्बन्धी कल्पित क्षरिक क्षणों की सन्‍्तान को जोव मान बेठे हैं, उसका 
निराकरण करने के लिये प्रनेक गुणो के झ्राश्रय हो रहे परमार्थ-भूत जीवो को भी वास्तविक अ्रन्वित 
द्रव्यपना इस सृत्र द्वारा जताया गया है। 


नद्यपरासृश्मेदा निरन्वयविनश्वरचिसक्चणा एवं पूवपरीभूताः सनन्‍्ताना जीव।ख्यां 
प्रतिपश्च॑त इति युक्त, यतस्तेषां संव॒त्य। द्रव्यव्यवह्रानुरोधत: प्रमाणतः प्रसिद्धान्वयस्थात्‌ । 
प्रशा्ण पुनस्‍्तदन्‍्वपप्र ताप हमे कततप्र यप्रिज्वानं पुरस्तात्समर्थित॒मिति परमाथंतदेव द्रव्यत्वमनेन 
जीवानां सत्रितं। ततः कल्पिताश्चित्तसन्ताना एप जोब्ा इत्येतपिरारूत देदितज्यं | 


बौद्ध यो मान रहे हैं कि “प्रन्वय-रहित हो रहे विनाश-शील ऐसे विज्ञान परमाणुओके क्षरितक 

क्षण ही वस्तुभूत है जो कि पहले पिछले समयो मे आगे पीछे होचुके, हो रहे, हो गये इस ढडज़भसे स्वतन्त्र 
भ्रकेले अ्रकेले अपने भ्रपने काल में है, जिस प्रकार भिन्न सन्‍्तानों का परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं है, उसी 
प्रकार एक सन्‍्तान मानी जा रही स्वलक्षणो की लम्बी पंक्ति में एक दूसरे का कोई सम्बन्ध नही है. 
परस्पर में सर्वंथा भेद पडा हुभ्ना है। भेद पड़े होते हुये भी मिथ्या वासनाओ्रो के प्रनुसार उस «दका 
परापर्श नही किया गया है श्रत समूल-चूल नष्ट हो गये, वर्तमान क्षण में बत॑ रहे, और स्वथा 
नवीन ढंग से उपजने वाले, ऐसे पहिले पिछले प्रनेक निरन्वय क्षरिक सन्‍्तानी स्व मे पड़े हुये भेद की 
नही विवक्षा करने पर जीव नामक सज्ञा को प्राप्त हो जाते हैं, श्रतः जीव पदार्थ कल्पित है, न्यारे 
न्यारे चित्तक्षणा ही अकेले भ्रकेले वस्तुभूत है ।” 

ग्राचायें कहते है कि यह बौद्धों का कहना युक्तियो से पूर्ण नही है, जिस का रण से कि उन 
जीव नामक सन्‍्तानों का तुम्हारा यहा व्यवहार या भकू ठी कल्पना करके द्रव्यपम के व्यवहार की 
झनुकूलता से प्रमारों द्वारा प्रन्वय प्रसिद्ध हो जायगा भ्र्थात्‌-जीवो में द्रव्यपना तुम संवृति से स्वीकार 
करोगे उसी समय समीचीन युक्तियो द्वारा पूर्वापर अनेक पर्यायों मे अ्रन्वितपना अ्रच्छा सिद्ध कर दिया 
जायगा उस अन्वय को प्रच्छा साधने वाले एकत्व ग्राह6 प्रत्यभिज्ञान के फिर प्रमाणपनका पहिले 
प्रक रणो में समर्थन किया जा चुका है, इस कारणा जीवो का द्रव्यपना वास्तविक सत्‌ ही है । 

इस बात को इस सूत्र करके सूचित किया गया है झौर तंसा हो जाने से “कल्पित चिस 
सन्‍्त,न द्वी जीव है” इस प्रकार के इस बौद्ध मन्तब्य का निराकरण कर दिया गया समझ लेना 
चाहिये “एकसन्तानगारिचत्तपर्यायास्तत्वतोन्विता . । प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्मृत्पर्याया यथेहशा.” इत्यादि 
पहिले वात्तिकों का प्रध्ययन करलो | 


एथिश्यादीन्पेव द्रब्याणि न जीवास्तेषां तत्समुदायोत्यजवत्कायात्मकत्वात्‌, 
चेतन्यविशिष्ठ: कायः पुरुष हृति बचनात्‌ द्र॒व्यांतरत्वानुपपत्त रित्पपर:, सोषि तेनेव परारुत 
हत्थावेदयति | 


यहाँ चार्बाक बोल उठे कि पृथिवी भादिक ही चार द्रव्य हैं जीव कोई तत्वास्तरभूत द्रव्य 
'नहीं है क्यौंकि वे जीव तो उन पृथित्री, जल, तेज, वायु, के विशि३ सभुदाय से उपजे हुये काय-पझात्मक 


श्ड इलोक-बा तिरक 


: है। हमारे ग्रन्थों में ऐसा कहा है कि चैतन्य नामक परिणति से विशिष्ट हो रहां यह शरीर ही भार्मां 
है, भ्रतः जीवों को पृथिवों प्रादिक से तिराला स्वतन्त्र द्रव्यपना युक्तियों से नहीं बन पाता है। अथर्ति- 
पिठी, गुड़, महुआ, पानी, इनके झ्ड़ाने से मदशक्ति नवीन उपज जाती है, उस मद शक्ति से युक्त हो 
रहा मद्य उक्त चार पदार्थों से कोई निराला तत्व या द्रव्य नही है, इसी प्रकार “पृृथिव्यप्तेजोबायुरिति 
तत्वानि” “तत्समुदये शरीरेन्द्रियविषयसज्ञा तेम्यर्चेतन्य” यह चेतन्थ के उपजने की पद्धति है। 
उस चैतन्य से युक्त हो रही काय को ही स्थूल-बुद्धि व्यवहारी जन जीव कह देते हैं इस 
प्रकार कोई दूसरा पण्डित कह रहा है। ग्रन्थकार कहते है कि चार्वाक पण्डित भी तिस द्रव्यारिग' के 
अ्रधिकार पड़े हुये “जीवाइच” सूत्र करके पराभव को प्राप्त कर दिया गया समझ लेना चाहिये, इस 
बात का ग्रन्थकार दूसरी वातिक द्वारा निवेदन किये देते हैं-- 


उ्मादिभूतचतुष्काच्च द्रव्यांतरतया गतिः । 
न तु देहगुणलवादिरिति देहात परे नराः ॥२॥ 


पृथिवी आदि चारो भूतो से द्रव्यातरपने करके जीव की ज्ञप्ति हो रही है, बुद्धि या चैतन्य 
को देह का गुणपना भ्रादि तो कथमपि नही है, इसको कहा जा चुका है । इस कारण शरीर से भिन्न 
जीव द्रव्य है, यह सिद्धान्त निर्णीत है । 


पृथिव्यादिभ्यो द्रव्यांतरं जीव इति श्रामुक्तात्साधनाद्भिन्नलद्णत्वादेविनिश्चयः | 
तथा देहस्य गुणः काय वा चेतनेत्यपि “न दिश्रधगुणों बोध. तत्रानध्यवसीयते'” इत्यादेवा 
निरस्तस्वाश्न देहगुणत्वादिजीवानामतो भेदात्‌ द्रव्यांतराण्येव जीबाः । एवं पंचास्तिकायद्रव्याणि 
घर्माध मकिाशपुद्गलजी वाखूयानि प्रसिद्धानि मव॑ति | 


पहिले सूत्र के अवतार प्रकररों मे कहे जा चुके भिन्न लक्षणत्व, भिन्‍न प्रमाशवेद्यत्व, झ्रादि 
हेतुओ करके इस बात का विभेषतया निर्णय कर लिया जाता है कि पृथिवौँ आदिको से निराला 
द्रब्य जीव है भ्र्थात्‌-'विभिन्नलक्षणत्वान्च भेदरचे तन्यदेहयो: | तत्वान्तरतया तोयतेजोवदिति 
मीयते ॥ भिन्नप्रमाण वेयत्वादित्यप्येतेन वशितम्‌ । साधितं वहिरन्तदच प्रत्यक्षस्थ विभेदत: ॥ ” इन 
का द्वारा जीव द्रव्य को पृथिवी आदिक से निराला तत्व साध दिया चुका है चार्वाक उस ग्रन्थ 
को पढ ले । 


तथा देह का गुण हो रहा श्रथवा शरीर का कार्य हो रहा चैतन्य है, «ह चार्वाकों का कहना 
भी न विग्रहगुणों बोधस्तत्रानध्यवसायत.। स्पर्शादिवत्स्वयं तद्बदन्यस्यापि तथा गते. । तद्गुरात्वे हि 
बोधस्य मृतदेहेईपि वेदनम्‌ । भवेर्वगादिवद्वाह्मकरणज्ञानतों न किम्र्‌ ॥।” इत्यादि वातिको करके पूर्व 
प्रकरणों मे निराक्ृत किया जा चुका है, श्रतः जीवो को देह का गुणपना, जीवित शरीर का गुणापना 
पृथिवी ग्रादिका साधारण गुणपना, मन का गुणपना, झ्रादि सिद्ध नहीं होपाता है, इस कारण पृथिवी 
हार से भिन्न होजाने से जीव दल न्यारे स्वतंत्र द्रव्य है किसो की पर्याय या किसी के गुण नही 

श्रोर इस प्रकार व्यवस्था होचुकने पर धर्म, प्रथम, प्राकाश, प्रदूगल ं 

प्रस्तिकाय द्रव्य प्रसिद्ध हो जाते है । | 3330000७0200 2502 


पंचम-अन्याये २५ 


तानि पुन।-- 
वे द्रव्य फ़िर कैसे है ? इस प्रर्न के अनुपार दव्यों की विशेष प्रतिपत्ति कराने के लिये यूत्रकार श्रगले 
यूत्र को कहते हैं । 


नित्यावस्थितान्यरूपाणि ।। ४॥ 


धर्म प्रादिक द्रव्य नित्य है ग्र्थाव्‌-तीनों कालों मे वर्त रहे सन्‍्ते कभी नष्ट नही होते है। पर्यायों 
का नाश भले ही होजाय किन्तु परिणामी द्रव्य सदा विद्यमान रहते है। यदि द्रव्य ही नाश को प्राप्त 
होने लगते तो संसार में कभी का यून्यवाद छाजाता भौर यह चराचर जगनत्‌ देखने में नहीं ग्राता। 
तथा धर्म आ्रादिक द्रव्य भ्रवस्थित है भ्रर्थात्‌-अ,्पने नियत संख्या के परिझारा का उल्लंघन नही करते है 
द्रव्य जितने है उतने ही रहते है, न एक घटता है श्लौर न एक बढता है । सत्‌ का विनाश नही होता है 
श्रोर श्रसत्‌ का उत्पाद नही होता है, धर्म द्रव्य एक है, अ्रधर्म द्रव्य एक है, श्राकाश द्रव्य भो एक है, काल 
द्रव्य असख्यातासंख्यात है, जीव द्रव्य स्वतत्र होरहे भ्रनन्‍्तानन्‍्त है, जीबो से प्रनन्त-गुगों पुद्गल द्रव्य है 
ये सब सख्याये नियत है, कोई पोल नही है ज॑से कि मोहमद (/ मुहम्मद ) के अनुसार चाहे जितनी 
ग्रात्माये ( रूये ) उपजा ली जाती हैं श्ञोर चाहे जिनको नष्ट कर दिया जाता है । 


वौद्ध भी नियत संख्यावाले नित्य द्रव्योको नही मानकर स्व-लक्षणों को क्षरा-ध्वंसी ध्वन्सी स्वीकार 
कर बेठे है। बात यह है कि द्रव्य तो अ्रवस्थित है ही भ्रन्‍्य भी गुर, पर्याय, श्रविभागप्रतिच्छेद, स्व- 
भाव, जिसके जिन जिन निम्तित्तों द्वारा जैसे जैसे कालब्रथ में होने योग्य है बे भी सब प्रतिनियत है 
सर्वज्ञ के ज्ञान में जैसा जिसका परिणमन भलका हू रेफमात्र उससे न्यून, श्रधिक, नही होसकता है। 
भोले लोग कह देते है कि दाने दाने पर छाप पड़ी हुयी है, हम कहते है कि दानो पर ही क्या सम्पूर्ण 
पृथिवी, जल, वायु, जीव, कालाणु, लोहा, चांदी, रेत, मल, बूरा, काठ, ग्रक्षर, श्रादि सभी पर श्रपने 
अपने नियत स्वभावों की छाप पडी हुयी है, सर्वत्र कथंचित्‌ भेद केवलान्वयी होकर श्रोत पोत घुस रहा 
है, गेह के एक दाने के हजारों एक एक एक चून के टुकड़ों पर श्र एक एक ढुकड़े के अनन्त पर्मासुष्रों 
पर तथा एक परमाणु द्रव्य के श्रनन्तानन्त गुणों पर एवं एक एक गुणकी अ्रनन्त पर्यायों पर तथैव एक 
एक पर्यायके अ्रनन्तानस्त अ्रविभाग-अतिच्छेदो या स्वभावों प्र छाप लग रही है “ज जस्स जम्हि देसे 
जेस विहाग्गोेश जम्हि कालम्मि” इत्यादि ग्रल्थ करके श्री कार्तिकेय स्वामी ने बहुत अच्छा सिद्धान्त कर 
दिया है। एव ये उक्त द्रव्य सभी रूपसे रहित है। रूपके कहने मे उसके प्रविनाभावी रस ग्रादिका भी 
ग्रहण होआता है। भविष्य ग्रन्थ में प्रकेले पुदूगल को ही रूपी द्रव्य कह देंगे। प्रत: उससे शेष रहे द्वब्यों 
को हूपरहित समभाजाय । 


सदृभावाव्ययानि नित्यानि, नित्यशब्दस्य भ्रीष्यवचनत्वात्‌ संबंदेश्तानिव्वत्तरपस्थि- 
तानि, ने बिधते रूपमेतेप्वित्यकूपाणि $तस्तान्येत्रमिस्याह | 


है] 


श्र इलोक-बातिक 


“तद्भावाव्ययं नित्य” प्रत्यभिज्ञान के हेतु होरहे बह के बही भाव करके व्यय नही होते रहने 
को नित्य कहा जाता है । ये धर्म ग्रादिक द्रव्य ''तदेव इदम्‌” इस प्रत्यभिज्ञान के हेतु-भूत सहभावी गुरों 
करके या पर्याय और गुरों के भ्रविष्वस्भाव पिण्डस्वरूप करके व्यय को प्राप्त नहीं होते हैं, नित्य शब्द 
ध्रूवपन का कथन कर रहा है “ रिज्र प्रापणे” घातु से श्र्‌ व शर्थ मे त्य प्रत्यय कर नित्य शब्द बना 
लिया जाता है, सदानियत सख्यावाले इतने परिमाणका उल्लंघन नही करने से ये द्रव्य अभ्रवस्थित 
कहे जाते है। ये द्रव्य अपने नियत प्रदेशों की संड्या का भी उल्लंघन नहीं करते है। इन द्वव्यो में रूप 
गुण विद्यमान नहीं है इस कारण णे अ्रूप माने जाते है । यहा कोई पूछता है कि वे धर्मादिक द्रव्य इस 
प्रकार उक्त तीन विधेय दलो से किस प्रकार त्रिहित समझे जाय ? ऐसी जिन्नासा होने पर ग्रन्थकार 
उत्तर बात्तिको को कहते है-- 


द्रव्याथिकनयात्तानि नित्यान्येवान्वितवतः । 
अवस्थितानि सांकर्यस्यान्योन्यं शश्रदस्थिते: ॥ १ ॥ 
ततो द्रब्यांतरस्यापि द्रव्यपदकादभावत: । 
ततर्यायानवस्थानान्नित्यले पुनरथ॑तः ॥ २॥ 


द्रब्याथिकनय से धर्म श्रादिक ( पक्ष ) नित्य ही है ( साध्य ) तीनो कालसम्बन्धी गुण श्रौर 
पर्यायों के पिण्ड मे परस्पर भ्रन्वय बन चुका होने से ( हेतु ) इस अनुमान द्वारा धर्मादिकों को नित्य 
साध दिया गया है तथा धर्मादिक द्रव्य ( पक्ष ) श्रवस्थित है ( साध्य ) सर्वदा परस्पर में संकरपन 
की स्थिति नदी होने से ( हेतु ) श्र्थात्‌-एक दूसरे से न्यारे वर्त रहे ये द्रव्य परस्पर मे मिल कर अपनी 
सत्ता को नही खो वंठते है और मिल मिलाकर अतिरिक्त द्रब्यो को नहीं उपजा लेसे है, भ्पने भ्रपने 
अ्गुरुलघु गुण द्वारा भन्यूनानतिरिक्त होकर अवस्थित रहते है, तिसी कारण छह द्रव्यों से श्नतिरिक्त 
भ्रन्‍्य दरब्योका अ्रभाव है । द्रव्याथिक तय अनुसार परमाथे रूपसे नित्य या प्रवस्थित होनेपर यहु बात 
विना कहे ही निकल श्राती है कि पर्याय-दृष्टि से वे धर्म आ्रादिक प्रनित्य श्रौर अ्रनवस्थित है इतर 
व्यावृत्ति या अ्रतिव्याप्ति का निवारण करने पर ही विशेषण लगाना सकल समभा जाता है। 


धर्मादीन व्याख्यातान पच् वश्यमाणेन कालेन सह पड़ेव द्रव्याणि |ताल 
द्रव्याथिकनयादेशारेव नित्यानि, निर्वाधान्वितविज्ञान|वषयत्वान्यथालसुपपते। । तत श्वावस्थि- 
तानि तेषामन्योन्यसांकयस्याज्यवस्थानात्‌ सवंदा सप्तमद्रब्यस्याभाव।च्चेति प्रश्रकारबचनात्‌ । 
पर्यापार्थदेशादनित्पानि तान्यन१स्थितानि चेति सामर्थ्यादवगम्यते । 


धर्म ग्रादिक पाच द्रव्यो का व्याख्यान किया जा चुका है काल द्रव्य को सूत्रकार प्रागे कहने 
वाले है यों ये पाज काल के साथ मिलकर छह ही द्रव्य है। वे छह द्रव्य द्रव्याथिक नयकी भ्रपेक्षा कथन 
कर देने से ही नित्य हैं क्योकि अन्वितपने के वाधारहित विज्ञान का.विषयपना प्रन्यथा यानी नित्य 
माने विना बन नहीं सकता है। तिस ही कारण यानी द्र॒व्याथिक नय अनुसार ये द्ृव्य भवस्थेते हैं, 
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क्योंकि उनका १र२एप२ में संकर ह।जाने को व्यवस्था नही है। एक बात यह भी है कि सूश्रकार ने जब 
छह ही द्रव्यों का निरूपण किया है तो सदा कालत्रय में सातवे द्रव्य का अभाव होजाने से ये द्रव्य 
प्रवस्थित रहते हैं | हां पर्यायाथिकनय से कथन करने के अनुसार वे धर्म श्रादिक अनित्य है और श्रगव- 
स्थित हैं, यह सिद्धान्त कण्ठोक्त विना यों ही शब्द--सामथ्यं से जान लिया जाता है । 

भाजा््थ--द्रव्य शौर पर्यायोका समुदाय बरतु है जो कि प्रमाणका विषय है। वस्तु के अंशों 
को जानने वाले नय ज्ञान हैं। द्रव्याथिक नय वस्तु के नित्य, अ्रवस्थित, श्र शो को और पर्यायाथिक 
झनित्य, प्रनवस्थित ग्रशो को जानता रहता है। द्रव्ये नित्य हैं, उनकी पर्याये अनित्य है, इसी प्रकार 
दृरथ्यें भ्रवस्थित है, हां उनकी पर्याय अनवस्थित हैं । ब्रह्मचर्य नामक पर्यायमें जैसे सत्यश्रत, प्रहिसाब्रत, 
कृत कारित श्रादि नौ भंग, क्षमा आदि परिस्थितियों के अनुसार ज॑से भ्रमेक उत्तम भ्रश बढ़ जाते हैं, 
उसी प्रकार प्रत्येक पर्याय मे द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव, श्रादि की भ्रनेक परवशताप्रों से न्यून, भ्रधिक, 
प्रविभाग-प्रतिच्छेदों को लिये अंश अ्नवस्थित रहते है| अत्यन्त छोटे निमित्तसे भी पर्याये ब्रवस्था 
से अ्रवस्थान्तर को प्राप्त होरही अवस्थित नही रह पाती है। परिशुद्ध प्रतिभा वाले विचारकोकी 
समम मे यह सिद्धान्त सुलभतया आजाता है। न्यायकर्त्ता ( हाकिम ) ने भ्रपराधी को एक घण्टा, एक 
दिन, महीना, छह महीना, तीन वर्ष, सात वर्ष, श्रादि के लिये जो कारावास का दण्ड दिया है वह 
ताइश अपराध की अपेक्षा अपराधी के भिन्न भिन्न भावों का उत्पादक है, इसी प्रकार एक रुपया, दस, 
वीस, पाचसो, हजार, दस हजार आदि का दण्ड विधान भी भप्रपराधी की न्यारी न्‍्यारी परिशातियों 
का उत्पादक है, एक एक पैसे की न्यूनता या श्रधिकता उसी समय ताहश भावो की उत्पादक होजाती 
है। दीपक के प्रकाशमें मनद कान्ति वाले कपड़े या भाण्डकी स्वल्प कान्तिका परिणमन एक गज, 
दसगज, वीसगज की दूरी पर न्यारा न्यारा है- यहां तक कि एक प्रदेश ञ्रागे पीछे होने पर मन्द चमक 
के भ्रविभाग प्रतिच्छेद्ों की संख्या मे अ्रन्तर पडता रहता है । शिखा, मूछे भौये, भादि के वाल यद्यपि 
निर्जोब हैं फिर भी उनको कंची या छुरा से काट देने पर मर्यादा तक फिर बढ जाते है यदि नही काटे 
जांय तो विलक्षण परिणति के अ्रनुसार भीतर से नही निकल कर उतने ही मर्यादित बने रहते हैं। 

कहां तक कहा जाय परिणामों का विचित्र नृत्य जितना भ्रन्त.--प्रविष्ट होकर देखा जाता है 
उतना ही चमत्कार प्रतीत होता है, धन्य हैं वे सर्वज्ञदेव जिम्दोंने यूक्षमा तिसूक्ष्म परिणतियों का प्रत्यक्ष 
कर भ्रनेक परिणामों का हमे दिग्दर्शन करा दिया है कि प्रमुक वस्तु का क्या भाव है ? इसका तात्पयें 
यही है। कि बाजारमें प्रत्येक वस्तु का मूल्य दिन रात न्यून अधिक होता रहता है इसमें भी बेचने और 
खरीदने-योग्य वस्तुश्रों के परिश्ममन तथा क्रता, विक्रताप्रों की आवश्यकता, अ्रनावश्यकता अथवा 
सुलभता, दुर्लभता, उपयोगिता, अ्नुषथोगिता के भ्नुसार हुये परिणाम ही भाव-माने गये है। मोक्षमार्ग 
में भी शुभ भावों की अतीव आवद्यकता है, भावोको भी चीन्हने वाले व्यापारों के समान मुमुक्षु जीव 
भी 'ऋटिति मात्म-लाभ कर लेता है। कहां तक स्पष्ट किया जाय पदार्थोके भावोसे ही सिद्ध भ्रवस्था 


रद हलोक-वा तिक 


झौर जगत्‌ की चमत्कार चित्र, विचित्र, परिशतियां फ्रतादि से अनन्त काल तक हो रही है। प्रतः 
पर्यायों को अनवस्थित कहना समुचित ही है, नियत का रणोसे ही प्रतिनियत पर्यायें ही बनेगी जैसा कि 
स्वज्ञ ज्ञान में कलक रहा है, इस दृष्टि से पर्यायों को अभ्रवस्थित कह देना भी बुरा नहीं है “प्रपिता- 
नपितसिद्धें', तीन काल के जितने भी अक्षय अनन्तानन्त समय है उनने ही तो एक द्रव्य या एक एक 
गुण के प्ननन्तानन्त परिणाम होगे और श्रधिक क्‍या चाहते हो ? 


एतेन ज्णिकान्येव स्वलक्षणानि द्रव्याणीति दर्शान॑ प्रत्याख्य त॑,प्रशाशतः प्रकृत- 
द्रव्याणा नित्यत्वसिद्धरन्यत्र प्रतीत्यमावात्‌ । दर्थकमेत्र द्रव्य सस्म्ात्रं प्रधानाथदतमेव था 
नाना द्रव्याणां तत्रानुप्रवेशात्‌  परमार्थतोउनवस्थिवानि त नीत्यपि मतमपारत प्रति यत- 


लक्षशमेदास्सवेदा तेषाम्रस्थितस्व मिद्धे: । 

द्रब्यों का निश्रपन और पर्यायों का झनित्यपन समझाने वाले इस कथन करवे बौद्ध के 
इस दर्शन का प्रत्याख्यान कर दिया गया है कि स्वलक्षरा ही द्रव्य हो रहे क्षशिक ही है । 

पर्धावू--बौद्धों ने असाधारण, क्षरिीक, १रमाण्यु स्वरूप, स्वलक्षणों को हो द्रव्य माना है 
जो कि प्रत्येक क्षण में ठहरवार दूसरे क्षरय मे समूल-चूल नष्ट हो जाते स्वीकार किये हैं, प्राचार्य कहते हैं 
कि प्रकरगा-प्राप्त धर्म आदिक द्रव्यो के नित्यपन की प्रमाणों से सिद्धि हो रही है, भ्रन्य स्वलक्षण, 
चित्राद्व त, आदि मे प्रतीति होने का अभाव है, अत बौद्ध दर्शन का प्रत्थास्यान हों जाता है। | 

तथा भ्रद्वेत-वादियों ने एक ही केवल सत्‌-स्वरूप परमन्रह्म को द्रव्य माना है। श्रथवा 
कपिलो ने प्रकृतिका भ्रद्व त ही भ्रचेतन द्रव्य स्वीकार किया हैं, प्रन्यमतियो ने भी ज्ञानाद त, शब्दाद् 4 
आदि स्वीकार किये है। श्रद्व तवाद अनुसार शअनेक द्रव्यो का उस अद्व त मे ही विचार करने के पीछे 
प्रवेश हो जाना माना है। ग्रन्थकार कहते हैं कि द्रव्य-रूप से नित्य और पर्याय-रूप से झनित्य कहने 
वाले इस्त प्रकरण से इन सब्रका निराकरण कर दिया जाता है, साथ मे इस मत का भी खण्डन 
किया ज्ञा चुका समझो कि “वे द्रव्य वास्तविकरूप से भ्रनवस्थित है” जब कि प्रत्येक में नियत होरहे 
लक्षणों के भेद से सदा उन द्र॒व्यो का भ्रवस्थितपना सिद्ध है, तो वे द्रव्य अनवस्थित कथमपि नही है, 
पर्याय भले ही भ्रनवस्थित रहो । 

अथारूपाणोति कि सामान्यतो वाविशेषतोशमिधीयत इत्याशंकमान प्रत्याह | 

भव कोई शिष्य अच्छी श्राशका कर रहा है कि सूत्रकार ने जो “अरूपाणि” कहा है वह क्या 
सामान्य रूपसे कहा गया है ? अथवा क्‍या विशेष रूप से धर्मादिकों को रूपरहित कहा गया है ? इस 
प्रकार भ्राशका करने वाले के प्रति ग्रन्थकार वात्तिक द्वारा समाधान को कहते हैं--- 


अरूपाणीति सामान्यादाह न त्वप्वादतः । 
रूपिलवचनाइग्रे पुदगलानां विशेषतः॥ ३॥ 
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धर्म भ्रादिक पांच द्रव्य रूपर हित है, इस आतको सूत्रकारने सामान्यरूप से कहा है, श्रपवाद 
- यानी विशेपरूप से नही | क्योंकि अगले सूत्र मे पुदूगलो का विशेष स्वरूप से रूपसहितपन का बचने 
कहा जाने वाला है। पृदूगल के अतिरिक्त किसी भो द्रव्य मे किचित्‌ भी रूप नहीं है । 


न डि विद्यते रूप मृतियंषां ताम्यरूपाणीस्युत्सगंतः पड़पि द्रष्याणि विशेष्यंते, न 


पुरना*शेपतस्तथों त्तात्र पुदूगलानां रूपित्रविधानात्‌ । 
जिन द्वव्यों के (में। रूप यानी मूर्ति विद्यमान नही है वे द्रव्य अरूप है, यो उत्स्ग रूप से यानी 
सामान्यरूप से छऊ भी द्रव्य “बअरूपाणि” इस विशेषण से विशिष्ट होरही है किन्तु फिर विशेषरूप से 
कोई कोई ही दव्य या द्रव्यों के ग्रन्त भेद स्वरूप कोई नियत द्रव्य ही श्ररूप नहीं है क्योंकि उत्तर ग्रन्थ 
में पुद्गलों के रूपसहितपन का विधान कर दिया जावेगा । यो धर्म, अधरं, भ्राकाश, जीव और काल 
ये सभी पाचो द्रव्य रूपरहित कह दी गयी है, कर्म श्रौर नो--कर्म से बंधे हुये संसारी जीवको अशुद्ध- 
पर्यायाथिक नय से भले ही मूर्त कह दिया जाय इससे हमारी कोई क्षति नहीं है, द्रब्यद्टि से सभी जीव 
श्रमूर्त है । 
कश्चिदाह--धर्मावमंकाल, गयो जीवाश्च नामूतयों असबंगतद्रव्यस्वात पुदगलवत्‌ 
स्पाद्[दिभिस्तेषमसवगनठ्रव्यत्वाभ्युपगमान्न त्र थिद्धी हेतुः, नाप्यनेक्रांतिक: साध्यविपक्षे गगने 
सुखादो वा पर्याये तदसम्मवादिति । सोउत्र पृष्ठव्यः का पुनरियं मुतिरिति १ असर्व गतद्रष्य-परि- 
णामो मूतिरिति चेत्‌ तहिं न संगत द्रव्यपरिणामतन्तों धर्मादय हति साध्यमायातं तथा च 


विद्धसाधन ! 

कोई यहा बैशेषिक को एक-देगी कह रहा है कि धर्म, अधर्म, काल-प्रण ये, और जीव (पक्ष) 
प्रमूत नही है ( साध्य ) अव्यापक द्रव्य होने से ( हेतु पृदुगल के समान ( अन्वय दृष्टान्त , इस प्रनु- 
मान मे हेतु पक्ष में वर्त रहा होने के कारगा असिद्ध हेत्वाभास नही है क्योकि स्याह्वादियों ने उन धर्म 
प्रादिको का भ्रसर्वंगत द्रव्य होना स्वीकार कया है, भले ही लोक मे व्याप रहे धर्म, श्रधम होय किन्तु 
आकाश के समान सर्वव्यापक नही है, परिच्छित्त परिमाणा वाले द्रव्य अम्रेत नही होते है “परिच्छिन्न- 
परिमारावक्त्व मूत्तेत्व” तथा हम वंशेपिकों का हेतु व्यभिचारी भी नहीं है क्योकि साध्यके विपक्ष 
हो रहे अमूर्त झ्राकाश द्रव्य भ्रथवा सुख, बुद्धि आदि पर्यायो मे उस असबंगतद्रव्यपन हेतु का असम्भव 
है। आचार्य कहते है कि यो कह रहा बशेषिक यहा पूछने योग्य है कि बताझ्रो भाई ! तुम्हारे यहां यह 
मूति फिर क्या पदार्थ माना गया है। यदि अव्यापक द्रव्य का परिणात्र (अपक्ृष्ट परिमाणा गुणा ) 
मूति है, तो यो कहने पर हम जन कहैगे कि तव तो सर्वंगत द्रव्यो के परिणामों को नही धार रहे ये 
धर्म श्रादिक है यह साध्य दल कहना प्राप्त हुआ शऔर वसा होने पर तुम वेशेषिको के ऊपर सिद्धसाधन 
दोप लग वंठा । अर्थात्‌ू-जंसा हम जैन मान रहे है वेसा ही तुम साधरहे हो, नवीन कार्य कुछ नही कर 
रहे हो । साध्य तो प्रतिवादी को श्रसिद्ध होना चाहिये तथा हम जैनो को अ्रभीष्ट होरहे विषय पर 
साध्यसम हेतु नामका दोष उठाना हमें उचित नहीं दीखता है तुम उसको भी मन में समभलो । यहां 
परिणाम के प्थान पर “परिमाण” शब्द भ्च्छा जचता है। 


३० इलोक -बा तिक 


अय स्पर्शादिसंस्थानपरिशामों मूर्तिस्तक्ृ/वाज्माम् यो घर्मादय इति सांध्यं तदा- 
सुमानवाधितः पत्च: कालास्ययापदिश्श्य हेतुः। तथाहि--धर्मादयों न मर्तिमन्तः पुद गलादन्‍्पत्वे 
सति द्रण्यत्वादाकाशवदित्यनुमान॑ विवाद।ध्यासितद्रब्यासाममर्तिस्व॑ साधयत्येब । सखाद- 


पर्यागरेष्वभावाड्/ंगासिद्धित्वं हेतोरिति चेन्न, तेफमप्लीकृतस्वात्‌ । 

झब तुम वशेषिक यदि स्पर्श ग्रादि रचना--प्रात्मक परिशा्ष को मूर्ति सानोगे और उस 
मूति का संदृभाव होने से धर्म श्रादिक द्रव्य अ्रमूतिमान्‌ नहीं हैं. यह साधा जायगा तब तो तुम्हारा पक्ष 
अनुमान प्रमाण से वाधित होजायगा श्रौर हेतु कालात्ययापदिष्ट यानी वाधित्र हेत्वाभास बन जायगा 
धर्म श्रादिक में स्पर्श आदि के सद्भाव का अभाव है यानी स्वर्श भ्रादिक नही है 'पक्षे साध्याभावों वाध:” 
हैं, उसी बात को ग्रन्थकार स्पष्ट कर दिखलाते है कि धर्म आदिक द्रव्य पक्ष) मूरति वाले नही है (साध्य) 
पुदूग ल से भिन्न होते हुये द्रव्य होने से ( हेतु ) आकाश के समान (दृष्टान्त यह निर्दोष अनुभ।न विवाद 
में अधिरूढ होस्हे धर्म भ्रदि द्रब्यो के प्रमुं तपन को साथ ही देता है, श्रत. दस निर्दोष अनुमान से 
वैज्ञेषिकों का (या अ्रार्यसमाजियों का ) पक्ष वाधित होजाता है, यदि जैनो के ऊपर वैशेषिक यो 
बोंष उठावे कि सुख, इच्छा आदि पर्याय्रो मे तुम्हारा पुदुगल से भिन्नपन होते हुये द्रव्यपना हेतु विद्य- 
मान नही है, अतः हेतु भागासिद्ध हेत्वाभास है, पक्ष के एक देश में नही रहने वाला हेतु भागासिद्ध हेत्वा- 
_भास कहा जाता है। ग्रन्थकार क ते है कि यह तो नही कहना क्योकि उन सुखादि पर्यायों को पक्ष 
नहीं किया गया है, पांच द्रव्योको ही पक्ष कोटिमे डाला गया है, अ्रत' भागासिद्ध दोप नही ग्राता हैं । 


कुतस्तेपामम्‌तित्वसिद्धि: १ सावनान्तरादित्यमिधोयते । सुखादयो प्यमृतद्रव्यपर्याया: 
न मूर्तिमन्तः अमूर्तद्रब्यपय यत्वादाकाशपर्यायव्रत्‌ । मूर्तिमद्द्व्यपर्यायाशां रूपादीनां कथममूर्ति- 
ल्वसिद्धिरिति चेश्न कथमपि तेपां स्वयं मृर्तिमश्तात्‌ । मृत्येतराभावात्‌ तेषाममुर्तित्वं गुणर्"देव 
सिद्धयति शुणानां निगु णत्वसाधनात्‌ | 

यहा यदि कोई यो पूछे कि फिर उन सुख, ज्ञान, उत्साह, झादि पर्यायों का श्रमृतेपना 

भला किससे साधा जायगा ? इस पर हमारा यह कहना है कि स्रन्य साधनों से युखादिको के श्रमूर्तपन 
की सिद्धि कर ली जाती है जेसे कि गूढ़ अ्रगाद को प्रश्तिको धूम से भ्रतिरिक्त किसी श्रन्य हेतु से 
साध लिया जाता है सबंत्र उस साध्य को साधने के लिये एक ही हेतु का ठेका नही है, दूसरे दूसरे हेंतुओ 
द्वारा प्रन्‍्य प्रमुमान उठा लिये जाते हैं। यहा सुखादिकों में यह अ्मृर्तेपना यों साध लिया जाता है- 
कि श्रमूर्त द्रब्यों के पर्याय होरहे सुख आदिक भी ( पक्ष ) मूतिवाले नही है ( साध्य ), रूप भ्रादि 
संस्थान परिश्शतियों से रहित होरहे श्रमूर्त द्रव्यों के पर्याय होने से ( हेतु ), झाकाश द्रव्य की पर्याय 
के समान [ प्रस्वव दृष्टाम्त )। इस दूसरे अनुमान द्वारा झुख ग्रादि पर्यावोंके अमूर्तपन को साध दिया, 
जाता है। 


पंम-प्रधंवावे ३१ 


बदि यहां बेशैषिक यों कहें कि 'हपारे यहाँ और स्थाद्वादियों के यहा भी रूप में पुनः रूप, 
रस, आदि गुरा नही माने गये हैं, रस में रूपरसादि गुण निगुर्ण हुआ करते हैं, ऐसी दक्षा में हम 
पूछते हैं कि मूिवाले पुदूगल द्रव्य की पर्याय होरहे रूप आदिको के अमूर्तपन की सिद्धि भला किस 
प्रकार करोगे ? प्रभी तक के दा अनुमानों से तो रूप झ्रादि गुण या काली, नीली, खट्दी, मीठी श्रादि 
पर्यायों के अमूर्तपन की सिद्धि नहीं होपायी है, दानों हेतु रूप आदि सहभावों पर्यायों या क्रमभावी 
पर्यायों में नही वर्तते है! यों बशोबिक के कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि किसी भो प्रकारसे उन 
रूपादिफों के अमूरतिपन की सिद्धि नही है क्योकि वे स्वयं मूर्तिमान्‌ पदार्थ है पुद्गल जैसे स्वयं मूरतिमान 
हैं पुद्गंल से कथंचित्‌ अभिन्न होरहे रूप आदि पर्याय भी उसी प्रकार मूर्त है, हा प्रकरशप्राप्त उन रूप 
श्रादिको में दूसरे प्रश्रकृत रूपादि संस्थान स्वरूप भूत के नहीं होने से उन रूप झ्रादिको के अमूलेपना तो 
गुणपना हेतु से ही सि३ होजाता है क्योकि ''द्रव्याश्रया निगु णा: ग्रुणा.” गुणो के गुण रहितपन की 
सिद्धि प्रसिद्ध है । 
भावार्थ--अघटों घट' ? यहा नत्र का अर्थ यदि श्रन्योन्याभाव है तब तो यह प्रयोग अशुद्ध 
है जब कि घट घटस्वरूप है तो वह तादात्म्यसम्बन्धाबच्छिन्नप्रतियोगिता वाले घट-भेद से युक्त कथ- 
मपि नही होसकता है “घटो घट:” यह समाचीन ज्ञान “अवबटो घट. ” इस बुद्धि को नही होने देता 
हां यदि “अघटो घटः” मे नत्न का भ्र्थ अत्यन्ताभाव है तव तो यह प्रयोग ठीक है, संयोग सम्वन्धसे 
घटवान हो रहा भूमाग अघट नहीं होसकता है किन्तु घट के ऊपर या भोतर कोई दूसरा घट सयोग 
सम्बन्ध से नही धरा हुभा है भ्रत: दूसरे घटसे रहित होरहा यह घट भ्रघट है। इसी प्रकार रूप आ्रादिक 
स्वयं भूत हैं, हा रूप आदि मे दुसरे मूर्ति पदार्थों के नही वर्तने से वे रूप भ्रादि गुण श्रमूर्त सध जाते हैं। 
श्रात्मा ज्ञातवात है, ज्ञान श्ञानवान्‌ नही है। (सीअकार मूर्तं द्रव्यो को पर्यायों मे श्रमुतपना गुण--पर्या- 
यत्व हेतु से साध लिया जाय । यहा बात यह है कि पुदुगल द्रव्य गुणवान्‌ होते हुये मृत्ते है, पुद्गल के 
गुण या उनकी पर्यायें मूर्त नही है ।ग्वालिया गोमान्‌ है भाये दूधवाली है, कन्तु दूध स्वयं गोमान्‌ या 
दुग्धवान्‌ नही है, दण्डी पुरुष डड वाला है, स्वयं दंड तो डडे वाला नही है, कभ्चित्‌ तादात्म्य मानने 
पर पुद्गल द्रव्य के गुरग था पर्यायें भी मूर्त होजाते है, पुद्गल की स्कन्‍्ध या अणुय्यें ये पर्यायें तो मृत हैं 
ही | मूर्त द्रथ्य के साथ बध जाने पर संसारी जीव को भी मूर्त कह दिया जाता है, शेष चारद्रण्य और 
उनके गुर या पर्यायें भ्रमूर्त ही है यहां भो स्पाद्वाद सिद्धान्त अनुसार कर्थंचित्‌ मुर्तपना लगाना तो 
प्रश्ञो का चेष्टा करना है, सबंत्र विना विचारे 'स्थात्‌' को लगाने वाला पुरुष भ्रपना उपहास कराता है। 
एतेन सामान्यविशेषसमथायानां सदशेतरपरिशामाविषस्भावलक्षणानां मूर्तिम- 


दृद्ब्याश्याणां क्मणां व मू्त स्थममूर्तिस्य चिंतित बोद्धव्यं | तेषासमूर्तिस्वमेबेल्थपि प्रस्या- 


रुपात॑ । तेन यदुक्त गुखकर्म पामान्यविशेषसम्राया अधू तय एवेति तदयुक्त, प्रतोतिषिरोधात । 
इस उक्त कंथन करके इस बात का भी विचार किया जा चुका समझ लेना चाहिये कि 
सहशपरिणाम-त्वरूप सामान्य पदार्थ ( बाति ) भ्रौर विसहश परिणाम स्वरूप विशेष पदार्थ तथा 


प्रविष्वग्भाव यानी प्रपृथर्माव ( कर्थंचित्‌ तादात्म्य ) स्वरूप समवाय पदार्थ का भी सूततपन और 
झमृतंपन है एवं मृतिमानर पुदुंगल या संसारी जीव द्रथ्यों के प्राश्रित होरहे गमन, भअमष्ता, भादि 


४२ इल्नो क-वातिक 


क्रियाओं का भी मृति-सहित-पना शझ्ौर मूतिरहितपना विचार लिया गया समझ लेना चाहिये प्र्थात्‌- 
बेशेषिको ने द्रव्य, गुरा, कर्म सामान्य, विशेष, समवाय , या छह भाव पदार्थ स्वीकार किये हैं, पृथिवी, 
अल, तेज, वायु, भर मन इन पांच अपकृप्ट--परिमागा वाले मूर्त द्र्योकी छोड करके अ्रवशेष चार 
व्यापक द्रव्य तथा गुणा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय झौर प्रभाव भी भमूर्त पदार्थ माने गये हैं । 
वेशेषिको के छह पदार्थों की परीक्षा के श्रवसर पर उनको बहत कुछ णोधा गया है। द्रव्य, गुण और 
कर्मों की भ्रस्छी विवेचना की गयी है, निः्य एक और अनेक में रहने वाला ऐसा कोर्ट सामान्‍य पदार्थ 
नही है, हां सट्श परिणाम या पूर्वापर विवर्तों में व्यापने वाला परिणाम ही सामान्य ( जाति ) है, 
तियंक्‌ और ऊध्वंता उसके भेद है। तथा अन्त मे होने वाला और नित्य द्वव्य में वर्त रहा विशेष पदार्थ 
प्रभाणों से सिद्ध नही है, हा विलक्षण 7रिणाम स्वहूप विशेष पदार्श सवुचित है, पर्याय और व्यतिरेक 
जिसके भेद हो ,सकते है। समवाय भी अयुत--सिद्धो का सम्बन्ध होरहा नित्य ससग नही है किन्तु कर्थ॑- 
चित्‌ तादात्म्य स्वरूप ही समवाय है । जैन सिद्धान्त श्रनुसार छहा द्रव्यों मे सामान्य, विशेष, समवाय 
विद्यमान है । 

हा परिस्पन्द रूप क्रियाये तो जीव ग्रार पुदूगल दो द्रव्या मे ही हे । प्रकरण मे यह कहना है 
कि भूर्त द्रव्यों के गुगा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय तो मूर्त है क्योकि मूर्त द्रव्य से कथित अभिन्न 
हो रहे वे मूर्त ही तो कहे जांयगे, हा इन गुणा, कमे, सामान्य, विशेष, समवायों में पुनः दूसरे गुगा, 
कम, सामान्‍य, भ्रादिक नही रहते है श्रौर रूप श्रादि संस्थान--परिणाम भी नही है भ्रत: ये प्रमूर्त 
भी है अमूर्त द्रब्यो के गुणा या पर्याये सव अमूर्त ही है ऊध्वेगमन काल में मु जीवो की क्रिया भी 
श्रमूं त ही है, भ्रत. जिन वशेशिको के यहा उन गुणा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवायो का प्रमू तपना ही 
जो बखाना गया है इस कथन से उस अ्रमू तपन के एकान्‍्त का भी खण्डन हो चुका समझ लेना 
चाहिये । तिस कारण जो वंशेषिकोने यह कहा था कि गुण, कम, साभान्य, विशेष, समवाय ये पांच 
पदार्थ अ्रमूर्त ही है, इस प्रकार उनका वह कथन गयुक्त है क्योंकि प्रतीतियों से विरोध श्राता है। देव- 
दत्त के पुत्र का शरीर जैसे देवदत्त का लड़का है उसी प्रकार उस शरीर के हाथ, पाव मस्तक, पेट, 
को भी देवदत्त का लडकापन प्राप्त है, मिश्री मीठी है उसका भीठा रस भी मीठा हे, हां मीठे रस में 
पुन: दूसरा मीठा रस नहीं घोल दिया गया है भ्रत उसको भले ही रसान्तर से रहित कह दिया जाय 
एतावता मिश्री का रस एकान्त रूप से नीरस नही है। 


ग्रात्मा ज्ञानवान्‌ है उसका ज्ञान भी ज्ञानवान्‌ है, जिनदत्त की ग्रात्मा पण्डित है साथ में जिनदस 
का शरीर उस शरीर का हाथ, पाव, पेट, मुख, भ्रवयव भी पण्डित है, असदुभूत व्यवहार नय से तो 
पण्डित की पगड़ी या दुपट्टा भी पदिइत है तभी तो उन की पगडी का विनय करते है । द्रव्यनिक्षेप के 
भेदो का विचार कीजिये । अतः प्रतीति के अनुसार वस्तु की व्यवस्था स्वीकार कर लेनी चाहिये 
कुत्सित आग्रह करने का परिपाक अच्छा नही है । 


**.. ---अथोस्सर्गतः पुदूगलानामप्यहूपित्वप्रसकौ तदपवादार्थमिदमाह | - ५ ५० 


पचम-भअध्याय ३२ 
अंब सूत्रकार उत्सग्ग यानी सामान्य विधि से पुद्गलों के भी रूप--रहितपन का प्र॒यंग ग्राप्त होने पर 
उसका अपवाद (प्रतिषेध या विशेष) निरूपण करने के लिये श्स अगले सूत्र को कहते हैं-- 


रूपिणः पुद्गलाः ॥५॥ 


पुद्गल द्रव्य रूपवाले होते है श्रर्थात्‌-रूप रसादि सस्धान परिणाम वाले पुदुगल द्रव्य मूते 
है भ्रतः श्रणवाद ५ टालकर उत्सर्ग विधिया प्रवतंती है। यो पुद्गल के अ्रतिरिक्त शेष पाच द्र॒व्यो में 
पूर्व सूत्र भ्रपुतार अरूपपना समझा जाथ । 
रूपशब्दस्यानेकार्थस्वेषि मूर्तिमस्पर्यायअरहरणं, शास्त्रसामर्थ्यात्‌ | ततो रूप॑ भूर्ति- 
रिति गृह्मते रूपादिसंस्थानपरिणामो मूर्ति-रिति वबचनात्‌ गुणविशेषवश्नग्रहर्ण वा रखादीनां 
तदबिनाभावासदंतभ्‌ तस्वादग्रहणा भावात्‌ । रूपमेतेब्वस्तीति रूपिण इति नित्ययोंगे कथ॑विद्‌- 
व्यतरेकिणां रूपतद्वतामिति , पुदूगला इति बहुदचन भेदप्रतिणदनार्थ तदेव॑ । 
रूप शब्द के प्ननेक प्रर्थ होने पर भी यहा प्रकरण प्रनुसार मूर्तिमान्‌ पर्याय को कहने वाले 
रूप शब्द का ग्रहण है क्योकि ग्रहेन्तशगवान्‌ करके कहे गये और गणधर देव करके धारण किये 
गये झास्त्र की सामथ्यं से श्रथं यह लब्ध हो जाता है कि स्वभाव, अभ्यास, श्रवण तादात्म्य श्रादि ये रूप 
शब्द के प्र्थ भ्रभीट नही है, तिस कारण रूप का श्रर्थ “मूति” यह ग्रहरण किया जाता है। रूप, रस 
प्रादि सस्थान १रिणाम मूत्ति हैं इस प्रकार शास्त्रों मे वचन है श्रथवा गुण विशेष को कथन करने वाले 
रूप शब्द का यहा ग्रहण है जो कि गुण चक्षु: द्वारा ग्रहरा करने योग्य है या काली, नीली, झआादि 
पर्यायों से परिणत होता है। 
यहा रूप शब्द उपलक्षण है झग्रत उस रूप के साथ अविनाभाव सम्बन्ध हो जाने से उस रूप में 
ही प्रन्तभू त हो जाने के कारण रस, गन्ध आदिको के नहों ग्रहण हो सकने का श्रभाव है श्रर्थात्‌-- 
रूप के अ्रविनाभावी सभी रस ग्रादिक परिणाम रूप का ग्रहण करने से पकड़ लिये जाते है। इन 
पुद्ूगलो मे रूप विद्यमान है यो विग्रह कर कथंचित्‌ भेद को धार रहे रूप श्लौर उस रूप बाले पुदूगलो 
का नित्य योग होने पर रूप शब्द से मत्वर्थीय इन्‌ प्रत्यय करते हुये ''रूपिणा.” यह बहुबचन शब्द बन 
जाता है । 
सूत्षकार ने उद्देश्य दल मे “पुदूगला, यह जस्‌ विभक्ति वाला बहुवचनानत रूप तो पुद्गल 
के भेदो की प्रतिपत्ति कराने के लिये कहा है भ्रर्थातु-प्रणु, स्कन्‍्ध, या परमाणु, संख्यातवर्गणा 
प्रसंस्धातवर्ग एा, झाहारवर्गंणा भाषावर्गणा भ्रादि पुदगल के भ्रनेक भेद है। तिस कारण इस प्रकार 
होने पर जो सूत्रकार का झ्नभिष्राय ध्वनित हुआ उसको बात्तिक द्वारा यो समझो कि-- 
यू 


रे४ इलीक-वा तिर्क 
अरूपितवापवादो-यं रूपिण, पुदूगला इति। 
रूप मूर्तिरिह ज्ञेया न स्वभावोखिलार्थ भाक्‌ ॥ १॥ 
रूपादिपरिणाभस्य मूत्तिवेनामिधानतः । 
स्पर्शादिमचमेतेषामुपलक्ष्पेत तत्वतः ॥२॥ 

“रूपिण: पुदूगला. ” यह जो सुत्र है सो पूव॑सूत्र मे कहे जा चुके पुद्गल के प्ररूपीपन का 
ग्रपवाद है यहां प्रकरण मे हूप का ग्र्थ मूति समभना चाहिये। सम्पूर्ण ग्रर्थों में प्राप्त होरहा स्वभाव 
तो रूप का श्रर्थ नही है ग्रर्थात्‌-रूप का अर्थ यदि स्वभाव या स्वरूप पकड लिया जाय तब तो 
सम्पूर्ण पदार्थ या सम्पूर्ण द्रव्य गुरा, पर्याये, रूपी बन बेठगी । भ्रन्य श्राकर ग्रन्थो मे रूप श्रादि परिणाम 
को मूतिपन करके कथन किया है वस्तुतक्ष्व रूप से इन पुदुगलों को उपलक्षरों द्वारा स्पर्श श्रादि से 
सहितपना समभ लिया जाता है यानी रूपिण कहने से रसवन्त:, गन्धवन्त. इत्यादि सव पौदृगलिक 
गुणों से सहितपना जान लिया जाय । संक्षिप्त सूत्र में अनेक गुणों का नाम कहा तक गिनाया जा 


सकता है ? 
अथ पणणामपि द्रब्याणां नानाद्रव्यत्वमादोंस्विदेकेकद्र व्यत्वम्रुत केपांचिन्नानद्रव्य 


त्वमित्याशंकायामिदमाइ | 


कोई शिष्य श्री उस्मास्वार्मी महाराज के ग्रति शंका उठता हे कि बह्ों भी द्रव्यों को क्‍या त्येक के 
अनेक द्रव्यपना है ? प्रथवा क्या छह्ढों द्रव्य एक एक द्रव्य स्वरूप ही है ? कि वा कोई कोई ही नाना द्रव्य हैं ? 
इस घकार आशका होने पर सूत्रकार इस अगले सूत्र को स्पष्ट कह्टे देते है-- 


आ आकाशादेकद्रव्याणि ॥ ६॥ 


प्राकाशपर्यन्त एक एक द्रव्य है अ्र्थात्‌-धर्मद्रव्य एक ही द्रव्य है और प्रधर्म द्रव्य भी एक 
ही है तथा भ्राकाश द्रव्य एक ही है, शेष द्रव्य अनेक होगे यह परिशेषन्याय से लब्ध होजाता है । 
झभिविधावाइप्रयोग: । एकशब्दः संख्यावचनस्तत्संबंधादू द्रव्यस्येक्रबचनप्रसंग 
इति चेश्न, धर्माधपेक्षया बहुत्वसिद्धे: | एक च॒ द्वव्यं च तदेकद्रव्यं एकद्रव्यं चैकद्रव्य॑ चणएक 
द्र्याशाति धर्मादपेक्षया बहुत्व” न विरुध्यते | एकेकमस्तु लघुत्वात्‌ प्रसिद्ध स्वावृद्रव्यग॒तेरिति 
चेस्न वा द्रव्यापेज्येकल्वरुथापनाथस्वादेकद्रव्याणीति वचनस्प पर्यायायदिशादुपहुत्वप्रतिफ्तेः | 


पंचम-श्र याय ३५ 


इस सूत्र में अ्रभिविधि प्र्थ में प्राइ_ का प्रयोग किया गया है “तत्महितोईभिविधि ” यो प्रयुज्य- 
मान आकाश का भी ग्रहण हो जाता है। यदि आह का भ्रथ मर्यादा होता तो झाकाजश छूट जाता । 
यहां सूत्र मे एक शब्द सख्या भ्रर्थ को कह रहा है। इस पर किमी का प्रइन है कि यह एक शब्द संख्या 
को कह रहा है तो उस संख्या-वाचक एक शब्द के साथ सम्बन्ध हो जाने से द्रव्य शब्द के भी एक 
बचन हो जाने का प्रसंग श्ावेगा ? ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि धरम श्रादिक कति- 
पय द्रव्यों की अपेक्षा करके द्रव्य दाब्द के बहुवचनपना सिद्ध है, एक हो रहा और जो द्र॒थ्य है, यों 
विग्नह॒ कर कर्म-धारय बृत्ति अनुसार “एक द्रव्य” शब्द को एक बचनान्‍्त बनालों फिर एक द्रव्य (धर्म) 
भोर एक द्रब्प ( ग्रधर्म ) तथा तीसरा एक द्रव्य (श्राकाश ) यो विग्रह कर एक-शेप-श्षृत्ति द्वारा "एक 
द्रव्यारि” यह साधु शब्द बन जाता है, धर्म श्रादिक तीन द्वव्यो की भ्रपेक्षा बहुवचन का प्रयोग करना 
विरुद्ध नही ५३ता है । 


यहा कोई आक्ष प करता है कि “एक द्रव्याणि” ऐसा नहीं कह कर “एक इतना ही विधेय 
दल रहो क्योकि लाघव गुर है, द्रव्यो का प्रकरण चल रहा है, तथा लोक में श्राकाश झ्ादिक द्रव्य 
रूप से प्रसिद्ध ही है। इस कारण द्रव्य की जप्ति बिना कहे स्वयं हो ही जायगी, सूत्र मे द्रव्य का ग्रहण 
करना व्यर्थ है ? ग्रन्थकार कहते है कि यह तो तही कहना, द्रव्य शब्द व्यर्थ नही है क्योकि द्रव्य 
की श्रपेक्षा करके एकपन की प्रसिद्धि कराते के लिये 'एक द्रव्याशि' ऐसा सृत्रकार का वचन है, हां 
पर्यायाथिकनय अनुसार कथन करने से बहुपने की प्रतिपत्ति होजाती है अ्र्थात्‌-घम्म, अधमे, भ्राकाश, 
ये द्रव्य तो एक ही एक हैं, किन्तु इनकी सहभावी या क्रमभावी पर्याये बहुत है । 


एकसंख्याविशिष्टानीत्येकद्रव्याणि सूवयन्‌ । 
अनेकद्रव्यतां हन्ति धर्मादीनामसंशयम्‌ ॥ १ ॥ 
आ आकाशादिति ख्यातेः पुद्गलानां उृणामपि । 
कालाणुनामनेकविशिष्टद्व्यतां विद: ॥ २ ॥ 


“एकद्रव्यारित” यहा मध्यम पदलोपी समास करके या धर्म से विशिश्पन का लक्ष्य कर एकत्व 
संख्या से विशिष्ट होरहे ये एक एक द्रव्य है, इस प्रकार सूत्रद्वारा सूचन कर रहे श्री उमास्वामी महा- 
राज तीन धर्मादि द्रव्यो के भ्रनेक द्रव्यपन को सशयरहित नष्ट कर देते है। और श्राकाश पर्यनत इस 
प्रकार सूत्रकार द्वारा उत्कृष्ट कथन कर देने से तो पुदूगल श्रौर जीवो के भी तथा कालाणुओ्ो के भने- 
कत्वविषिष्ट द्रव्यपन को विद्वान्‌ समभ लेते हैं। 

झा आकाशादेकत्वसंख्याविशिष्टान्येकद्रृव्याणीति सत्रयश्ष केवल द्रव्यापेक्षयानेक- 
दृब्यतामेषामपास्यति कि तहिं ? जीवपुद्गलकालद्रव्याणामेकत्वं च ततोनेकत्वविशिष्टद्रण्यता - 


मेषां वार्तिककारादयों बिदृं;। कथमिति चेत, उच्यते | 


३६ इजोभ-बातिक 


झाकाश पर्यन्त एकत्व संख्या से विशिष्ट होरहे एक एक द्रव्य है, इस प्रकार सूत्र करते हुये 
उमास्वामी महाराज उन धर्मादिकों के द्रध्य-अ्रपेक्षा केवल अनेकद्रब्ययत का ही निराकरण नही 
करते हैं किस्तु साथ ही जीव द्रव्य, पुदूगल द्रव्य भौर कालद्रव्यों के एकंपन का भी खण्डन कर देते हैं हा 
तिस कारणा वात्तिक को बनाने वालि अकलंक देव भझ्रादि उत्कृष्ट विद्वान इन जीव पुदुगल कालाणुओ, 
के प्रतेकरव विशिष्ट दृव्यपन को समीचीन जान रहे है, साथ ही सूत्र भ्रनुसार धर्म, प्रधर्म, श्रोर श्राकाश 
का एक एक द्रव्यपना तिर्णीत कर चुके है। यहा यदि कोई यो पूछे कि इस प्रकार केसे निर्णीत कर 
चुके है ”? यो कथन क रने पर तो ग्रन्थकार करके यह युक्ति कही जा रही है कि-- 


एकद्रव्यमयं धर्म: स्थादधर्मश्व तत्ततः । 
महत्वे सत्यमूर्ततवात्खवत्तत्सिड्चिवादिनाम ॥ ३ ॥ 


यह धर्म द्रव्य और प्रधर्म द्रव्य ( पक्ष ) एक द्रव्य है । ( साथ्य ) तक्त्व स्वरूप से महान्‌ यानी 
५ महापरिमागा वाले होते सन्‍्ते अ्मूर्त होने से ( हेतु )। अत्यन्त परोक्ष उस आकाश की सिद्धि को कहने 
, बलि मीमासक नेयायिक, साख्य, वैशेषिक आदि वादियों के यहाँ आ्राकाश के समान ( अन्वय दृष्टान्त ) 


हज व गेपिकों के महत्‌ परिमाण वाले झ्लाकाश को उक द्रव्य स्वीकार किया है, इसी प्रकार धर्म 
भ्रौर इक भी एक एक द्र॒व्य हैं । 


॥ शक पुदुगलसस्‍्कन्पैव्यभिवारों मा भूदित्पमूर्तत्ववचन, अमूर्त- 
स्वादित्युक्त लाशुभिवांदिन ; सुखादिभिः प्रतिवादिनो 5नेकांती मा भूदिति महत्तविशेषण । 
न चामूत वा 'खेद्धं धर्माधमयो: पुद्गलादन्यत्वे सति द्र5त्वादाह्राशवदिति तत्साथनात्‌। 
नापि मे, त्रिंगेंगरृब्यापिर्वेन साधसिष्यम्ताशत्वात्‌ । ततो निर «च्य हेतुः । 


महस्तवे सति श्रमृतंत्व हेतु यह निर्दोष है यदि महर्वात्‌ इतना ही कह दिया जाता तो पुद्गल- 
॥र्नागत स्कन्धों के साथ व्यभिचार होजाता। वह व्यभिचार नहीं होय इस लिये अमूर्तपन का कथन 
किया है, श्र्थात्‌-पुदूगल के नभोवर्गणा, महास्कन्धवर्गंणा, सुमेर, स्वयंप्रभाचल परत, स्वयभूरमण 
समुद्र, श्र णीबद्धविमान आदि स्कन्ध महान्‌ है। किस्तु प्रमूर्त नही है, अत' पुदूगल की स्कत्ध्र-स्वरूप 
झनेक पर्यायों मे एक द्रव्यपन नहीं ठहराया जा सकता है। यदि ग्रमूत॑त्वात्‌ इतना ही हेतु कह दिया 
जाता तो वादी विद्वान जेनो के यहा कालपरमाणुओ या सिद्ध ग्रात्माश्रो करके व्यभिचार हो जाता 
तथा इस समय प्रतिवादी बन रहे नैयायिक या मीमासक के यहा भश्रमृर्त माने गये सुख,इच्छा, आदि 
करके व्यभिचार होजाता। वह व्यभिचार नहीं होय इस निये हेतु में महक््व नामक विशेषण डाला 
गया है। 

भावार्थ--जै नों के कालाणु और सिद्ध जीवो को श्रमूर्त माना गया है, किन्तु महा परिभ्राण 
वाले नही होने से ये एक द्रव्य नहीं है। कालाणये तो अ्सख्यात है, भौर सिद्ध भ्रनन्तानन्त हैं । प्रति- 
वादियो की भ्रपेक्षा काल करके व्यभिचार नही होगा क्योंकि वे वैशेषिक या नैयायिक काल द्रध्य को 
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महापरिमाण वाला हौर प्मूतं मानते हुये प्रसन्नता पूर्वक एकद्रव्य स्वीकार कर बैठे है, भ्रत: उनके 
यहा पमूर्त होरहे सुख, ज्ञान, ।क्रिया प्रादि करके हुये व्यभिचार की निशृत्ति के लिये महापरिभाण 
यहा विशेष देना सफल है. धर्म और ग्रधरमम द्रव्य मे अमृतपना हेतु ठहर रहा है, अतः स्वरूपासिद्ध 
नही है. देखिये धर्म श्रौर अधर्म ( पक्ष ) श्रमूर्त है ( साध्य ) क्योंकि पुदूगल से भिन्न होते सन्‍्ते द्रव्य हैं। 
( हेतु ) श्राकाश के समान ( अन्वयहद्वास्त )। इत अनुमान से उस अमृतंपन हेतु को साध दिया 
जाता है तथा हेतु का महत्त्व विशेषण भी असिद्ध नटी हैं, पक्ष मे ठहर जाता है, कारण कि तीन 
जगत्‌ में व्यापक ही रहे-पन करके धम और ग्रधम में महापरिमाणा को भविष्य में साध दिया जावेगा 
तिप्त कारण यह महापएरिमाग बाले होते हुये अमृत पता हेतु निर्दोष है, इसमे कोई हेत्वामास दोष नही 
आता है। 
खम्तनुदाहरणमपि न साध्यपाधनधमविकलं तत्सिद्विबादिनां, तदेकद्रव्यत्वस्य साध्य- 

धर्मस्य च महस्व|मूर्तत्वस्य तत्तत्स्तत्र प्रसिद्धस्वात्‌! गगनासक्तवादिनां प्रति तस्य तथात्वे- 
नाग्रे साधनादर्माधर्मद्रव्यद तू । तत एवं नाश्रय सिद्धो हतुस्तदाश्रयस्य धर्मस्याधर्मस्प च प्रमा- 
गेन मिद्धत्वातू । 

उक्त ग्रनुमान मे उस ग्ाकाद्य की सिद्धि को स्पष्ट कहने वाले वादियों के यहा झ्ाकाश उदा- 
हेरण भी साध्यरूप ध्म और साधन स्वरूप धर्म से रीता नहीं है. क्योकि उस श्राकाश में उसके एक- 
द्रव्यपम स्वरूप साध्यधर्म की और तत्त्व रूप से महान्‌ होते हुये ग्रमूतंपन स्वरूप साधन धर्म की 
प्रसिद्धि हो रही है । हा गगन का नद्भाव नदी मानने-वाले चार्वाक आदि वादियों के प्रति उस प्राकाश 
को तिस प्रकार साध्य--सहितपन और हेतुसहितपन करके आगे ग्रन्थ से साध दिया जायगा जैसा कि 
यहा धर्म श्र अधम द्रव्य को, तैसा एक द्रव्यपना ओर महाव्‌ होते हुये अमृतंपना साध दिया जाता 
है । विस ही कारण से यह हेतु आश्रयासिद्ध भी नहीं है। क्योकि उस हेतु के ग्राधारभूत धर्म भौर 
प्रधम की प्रमाण करके सिद्धि हो चुकी है. “प्रसिद्धों धर्मी” ऐसा सूत्र है। ' पक्षे पक्षतावच्छेदकाभाव 
प्राश्नयासिद्धि ” खर--विपागा श्रादद असत्‌ पदार्थों मे कोई भी वास्तविक्र स्वकीय धर्म नहीं रहता है 
थो पक्ष में पक्ष के धर्म का नहीं रहना प्राश्रयासिद्धि दोष है । 


नानाद्रव्यमसो नान!प्रदेशलादू रादिवत्‌ । 
इत्ययुक्तमनेकांतादाकाशेनेकता हता॥ 9 ॥ 
तस्य नानाप्रदेशवसाधनादग्रतो नयात्‌ । 
निरंशस्यास्य तत्सव॑मृ्ंद्॒व्येरसंगति; ॥ ५ ॥ 


यदि कोई पण्डित इस हेतु में सत्प्रतिपक्ष दोष उठाता हुआ यो दूसरा अनुमान बनावे कि 
वह धर्म या भ्रधर्म ( पक्ष ) अनेक झनेक द्रव्य हैं, (साध्य ) ग्रनेक प्रदेशवाले होने से ( हेतु ) पृचिवी, 
जल, झ्रादि द्वव्यों के समान ( अन्वय दृष्टान्त ) | श्राचार्य कहते हैं कि यह कहना श्रयुक्त है क्योकि एक- 


इै८ इलोक-बा तिक 


पन को हरलेनेवाले या एकता को धारने वाले आकाश करके व्यभिचार होजाता हैं। श्र्थात्‌--प्राकाश 
ग्रनेक प्रदेशवान्‌ है, किन्तु नाना द्रव्य नही है, एक द्रव्य है। भ्गले “प्राकाशस्यानन्ता:” इस ग्रन्थ से 
ध्थवा नय युक्तियों से उस श्राकाश का अनेक प्रदेश सहितपना साध दिया जायगा। इस श्र शरहित 
झाकाश की उन सम्पूर्ण मृतद्वव्यों के साथ संगति नही होसकती है । 
प्र्थात्‌-वैशेषिको ने ग्राकाश को विश्ु द्रव्य माना है सर्वमृतिमहब्यसंयोगित्व विभुत्वं” पृथिवी, 
जल, तेज, वायु, भर मन इन सम्पूर्ण मृतिमत्द्रब्यो के साथ संयोग रखने वाला पदार्थ विभू माना गया 
है। यदि वैशेषिक ग्राकाश के श्रशों को स्वीकार नहीं करेंगे तो निरंश आ्राकाण भला बम्बई, कलि- 
काता, यू रप, अमेरिका, स्व. नरक श्रादि दूर दूर सभी स्थलो पर विराज रहे मूर्तिमान द्रव्यो के साथ 
कंसे संयुक्त हो सकेगा ? अशो से सहित हो रहा बास या नापने का गज तो नाना देश में फैल रहे भीत 
या वस्त्रो पर सयुक्त होजाता है, किन्तु निरंश परमाण सक्ृत्‌ भिन्नदेशीय पदार्थों से चिपट नहीं सकता 
है, (समर्थन ) | 
ततो न पत्तप्यानुमानेन बाधा तस्याप्रयोजऋत्णत्‌ । नापि हेतो! कलान्ययापदि- 
शतेति धर्माधमयोरेकद्रव्यस्वसिद्धिः । 

तिस का रण हम जैनो के पक्ष की इस वेशेषिक के अ्रनुमान करके वाधा नहीं श्राती है । 
क्योकि वह नाना--प्रदेशत्व हेतु नाना द्रब्य--पन का प्रयोजक नही है, और हमारे हेतु के कालात्ययाप- 
दिष्टपना यानी वाधितहेत्वाधासपना भी नही है, इस कारण तीसरी वात्तिक द्वारा धर्म और पअ्रधर्म के 

एक द्रव्यपनकी ।सद्धि होजाती है श्राकाश के एक द्वव्यपन में किसी का विवाद ही नहीं है । 

यथा च तानि धर्माधर्माकाशान्येकद्र॒ब्याणि तथा । 

जिस ही प्रकार वे धमं, अधरम, और आकाश ट्रव्य रूप से एक एक हैं, उत्ती प्रकार और भी कुछ 
विशेषता को लिये हुये हैं | १ ब।त को +मकने के लिये श्री उमाखामी महाराज अगले सूत्र को कहते हैं-- 


निष्कियाणि च ॥ ७॥ 


धर्म, भ्रधमं, और भ्राकाश ये तीन द्रव्य क्रियाओं से रहित है, श्र्धात्‌-धर्म, अ्धर्म, ग्राक।श 
ये केवल एक द्रव्य ही नहीं हैं, साथ मे देशसे देशान्तर होना रूप क्रिया से रहित भी है, जीव पुद्गलों 
के समान अपने स्थान को छोड़ कर परक्षेत्र में नही चले जाते है । 
उमयनिमित्तापेक्षः पर्यायविशेषो द्रव्यस्य देशांतरप्राप्तिहेतुः क्रिया, न पुनः पढा- 
र्थान्तर तथाउप्रतीयमानत्वात शुणसाभान्यविशेषसमवायबत्‌ । 
भ्र्तरंग कारण मानीगयी क्रिया परिणमन शक्ति शोर वहिरंग होरहे संयोग आदि इन दोनों 
निमित्त कारणों की भ्रपेक्षा रखते हुए द्रब्य का जो पर्याय विशेष देश से देशान्तर प्राप्ति का कारण 
है, वह क्रिया है। फिर कोई स्वतंत्र न्यारा पदार्थ क्रिया नही है, क्योकि तिसप्रकार स्वतंत्र तस्व रूप 


वैचम-पअ्रध्योये ३६ 


करके या प्रन्य पदार्थ-पने करके कम की प्रतीति नही होरही है । जैसे कि गुण, सामान्य, विशेष और 
समवाय स्वतंत्र होकर नही जाने जारहे है | मर्थातु-- वैशेषिको ने द्रव्य से सर्वथा भिन्न स्वीकार कर 
गुरा, कर्म, सामान्‍य, विशेष, समवाय इनको स्वतंत्र तत्त्व माना है, प्राचार्य कहते है, कि क्रिया प्रथवा 
गुण, सामान्य, विशेष, समवाय भी द्रव्य की ही विशेष पर्याये है। निराले तस्‍्व नही हैं, श्रत' यह 
क्रिया का लक्षरा निर्दोष किया गया है । 

नमु क्रिया द्रव्यात्पदार्थान्तरं तद्धिन्नलत्षणत्वादगुणादिवदिति | पदार्थांतरत्वेनाप्रती- 
यमानत्वमसिद्धमिति चेत्‌, कर्थंचिद्धिन्षलक्षण॒त्वस्य द्र॒व्यव्यक्ति मिरनेकांतात्‌। कालादिद्रव्य- 
व्यक्तीनां न द्रव्याद्धभिललज्षणः वं क्रियावदूयुग त्समवायिकारगमिति द्रव्यलक्षणस्य तत्र भावा- 
द्विति चेन्न, कालादिषु क्रियावच्वर्जितस्य द्रव्यलक्षशस्योपगमात्‌. प्रथिव्यादिषु तदवर्जितस्य 
तस्य व्याख्यानात्‌ कथंचित्तेषां द्रव्यलक्ष णमेदसिद्धं:' पदार्थान्तरत्वे तु द्रव्यव्यक्तीनां गुणा- 
दिव्यक्तीनामपि पदार्था तरस्वप्रसक्‍्तेः कुतः प्रट्पदाथनियमः ? 

यहा वेशेषिक स्वपक्ष का भ्रवधारण इस प्रकार कहते हैं कि क्रिया ( पक्ष ) द्रव्य से सर्वथा 
भिन्न निराला पदार्थ है ( साध्य ) उस द्रव्य के लक्षण से सब्रंधा भिन्न लक्षण को धार रही होने से 
( हेतु ) गुण, जाति, श्रादि के समान ( श्रन्वयदृष्टान्त ) | 'क्रियावदगुणवत्समवायिकारण” इस द्रव्य के 
लक्षण से "एक द्रव्यमगुणं सयोगविभागेप्वनपेक्षकारणं” यह कम का लक्षण भिन्न है, श्रत: प्रन्य 
पदार्थ पन करके नहीं प्रतीत होरहापन क्रिया में श्रसिद्ध है, यो कटने पर तो प्राचार्य कहते है, कि तुम 
वेशेषिको के भिन्नलक्षणत्व का अर्थ यदि कथंचित्‌ भिन्न भिन्न लक्षशवाजापन है। तब तो द्रव्य की 
व्यक्तियों १रके व्यभिचार होजायगा, देखिये द्रव्य के पृथिवी, जल, तेज, श्रादि ये भेद है, प्रथिवी के 
भी घट, पट, पुस्तक श्रादि भ्रनेक भेद तुम्हारे यहा माने गये है। इन में कथंचित्‌ भिन्न-लक्षणापना हेतु 
विद्यमान है, किन्तु सर्वथा पदार्थान्तरपना सांध्य नही है, प्रतः वेशेषिको का हेतु श्ने कान्तिक हेत्वा- 
भास है । 

यदि वैशेषिक यों कहें कि द्रव्य के काल, ग्रात्मा, पृथिवी, आ्रादि व्यक्ति विशेषों का लक्षण द्रव्य 

के लक्षण से भिन्न नही है जो क्रियावान है. और गुणवान्‌ है, तथा कार्योका समवायि कारण है, वह 
द्रव्य है, द्रब्य के इस लक्षण का उन काल आदिको में सद्भाव है। अत: व्यभिचार नही श्रायगा, ग्रन्थ- 
कार कहते हैं। कि यह तो नही कहना क्योकि काल श्रादि चार व्यापक द्रष्यों मे क्रियावानूपने से 
रहित होरहे द्रव्य लक्ष ए! को स्वीकार किया गया है, भर पृथिवी आ्रादि पांच मूर्तों मे उस क्रियावर्व 
को मही छोड कर उस पूरे द्रव्य लक्षण को बखाना गया है। श्रतः उन द्रव्य व्यक्तियों के घटित होरहे 
द्रव्य लक्षणों का कथंचित्‌ भेद सिद्ध होजाता है। 

भर्थात्‌ू--क णादमुनि प्रणीत वेशेषिक दर्शन में “क्रियागुणशवत्समवायिकारणसिति” द्रव्य का 
लक्षरा कहा है, यह पूरा लक्षण पृथिवी, जल, तेज वायु शोर मन में घट जाता है, आकाश झादि 
अयापक द्र्यों में क्रिया नहीं सानो गयी है, अतः कियावष्व नही, भाद्यक्षणावल्छिन्त भ्रचयवी में गुर 


न इलोक-वा तिर्क॑ 


वच्थ भी नही माना गया है, कार्य से कारण एक क्षण पूर्व में रहता है, गुरा उपजने के प्रथम द्रव्य 
निगुंण है। यों द्रव्य के विशेष नौ भेदो मे कथचित्‌ भिन्न लक्षणपना वर्त रहा है, प्रतः व्यधिषार 
दोष तदवस्थ है, व्यभिचार को निवृत्ति के लिये यदि वैभेषिक द्रव्यों की विशेष व्यक्तियों को स्वतंत्र 
तरव रूप से न्यारे न्‍्यारे पदार्थ स्वीकार करेंगे तब तो गुए के रूप, रसादि, व्यक्तियों को या कर्म के 
उत्क्षेपण, अ्रपक्षेपण झादि व्यक्तियों को एव पर-जाति, अ्पर-जाति, हन सामान्य व्यक्तियों भ्रथवा 
झनन्‍्त विशेष व्यक्तियों को भी स्वतंत्र तक्ष्व रूप से पदार्थान्तर पने का प्रसग प्राप्त होगा, ऐसा होने 
पर छहों भाव पदार्थ होने का नियम भला कैसे ठहर सकता है ? सैकड़ों या अनन्ते मूलतक््व बन 
बेढेंगे । 

द्रव्यत्वप्रतीतिमात्र द्रव्यलक्षणं सकलद्रव्यव्यक्तीनामभिन्न' तस्य कर्माणि मना- 
गप्यमाबात सर्वथा तद्धिन्नलक्षणत्व॑ हेतुरिति चैद, प्रतिवाद्यसिद्ध: सद्द्रब्यलचशमिति कमंण्यपि 
द्रव्यप्रत्ययमात्रस्य मावादन्यथा तदसच्प्रसंगात्‌ । 


व शेषिक कहते है, कि द्रव्यत्व जाति स्वरूप करके जातिमाव्‌ द्रव्य की प्रतीति होजाना केवल 
इतना ही द्रव्य का लक्षण तो द्रव्य के पृथिवी आदि सम्पूर्ण नौऊ व्यक्ति विशेषों के अभिन्न है उस द्रव्य 
के लक्षण का कर्म मे कदाचित्‌ भी सद्भाव नही पाया जाता है, अतः उस द्रव्य से सवंधा भिन्‍न लक्षण- 
पना हेतु ठीक है, क्रिया मे वर्त्त रहा हेतु द्रव्य से पदार्थान्त रपने को साध देगा, यो कहने पर तो ग्रन्थ- 
कार कहते है, कि कथचित्‌ भिन्न लक्षणत्व हेतु मे व्यभिचार दोष दिया जा चुका है, हा सर्वथा भिन्न- 
लक्षणत्व हेतु को कहो तो प्रतिवादी विद्वान जेनो के प्रति असिद्ध है। पक्ष में हेतु नहीं ठहरता है। 
'सद्द्रष्यलक्ष रा द्रव्य का लक्षण सत्‌ है इस प्रकार सय्‌ स्वरूप द्रव्य की केवल प्रतीति करा देना इस द्रव्य 
का लक्षण सद्भाव कम में भी विद्यमान है, अन्यथा यानी सत्‌ स्वरूप द्रव्य के लक्षण को यदि कमंमे 
नही माना जायगा तो खरविधाण के समान उस कर्म के असरुव का प्रक्षग होजावेगा, अत: 'सर्वधा 
भिन्‍न लक्षणत्व” हेतु पक्षभूत कर्म मे नही ठहरा इस कारण तुम्हारा हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास है। 


न हि सत्तामहासामान्यमेव द्रव्यमिति स्याद्वादिनां दशेनं तस्याः शुद्धृद्रव्यत्वोपग- 
मात्‌ । ग्रुणयययवदूद्रव्यमित्यशुद्धद्रव्यलक्षणस्थ कर्मण्यमावेपि कथंचिदेकद्रब्यामिन्नलक्षशस्व॑ 
तस्य सिद्ध्येश्ष सवेथा । तथ कथ्थ चित्पदार्थान्तरस्वं साधयेदिति विरुद्धसाधनादिरुद्धं परेः सर्वथा 
पदार्था तरत्वस्य तत्र साध्यत्वात्‌ । 


“पंूद्रब्य लक्षण” इस सूत्र अनुसार सत्ता नामका महासामान्य ही द्रब्य है, यह स्याद्वादियों 
का सिद्धान्त नही है। उस महासत्ता को तो हमने शुद्ध द्रब्यपन करके स्वीकार किया है, प्रथति--घुद्ध 
द्रष्यो का निरूपणा सत्स्वरूप करके किया जाता है, भ्रनेक शुद्ध द्रध्यों मे प्रत्येक होकर वत्त रहे प्रनेक 
प्रस्तित्व गुणो के परसंग्रह नय द्वारा किये गये आपेक्षिक पिण्ड को महासत्ता कह दिया जाता है। 
अतः सूत्रकार करके कहा जाने वाला “सद्द्व्यलक्षण" यह शुद्ध द्रष्यों का लक्षण सभ्चक्ता जाय जो कि 


पंचम-प्रध्याये ४१ 


कथंचित प्रभेद दृष्टि भ्रनुसार शुद्ध द्रव्य की ग्रोर लक्ष्य रखते हुये यावत्‌ गुण, क्रिया, प्रशुद्धरब्य, पर्याय 
इन सम्पूर्ण सत्पदार्थों में भटित होजाता है । 

हां गुणा झौर पर्याय वाला द्रव्य होता है, इस भ्रशुद्ध द्ृव्य के लक्षण का कर्म में प्रभाव होने 
पर भी कथंचित्‌ एक द्रव्य के साथ श्रभिन्न लक्षणपना उस कर्म के सिद्ध होजावेगा भरत: सर्वथा द्रव्य 
के लक्षणपना नही सिद्ध होसका। वेशेश्विको का द्वितीय पक्ष प्रनुसार सर्वथा भिन्‍न लक्षरणपना हेतु 
स्वरुपासिद्ध है, और प्रथम पक्ष अनुसार कथंचित्‌ भिन्‍नलक्षणपतना हेतु तो कम मे द्रव्य से कथचित्‌ 
पदार्थान्तर को साध सकेगा, इस कारण इष्ट हो रहे साध्य से विरुद्ध साध्य को सिद्धि कर देने से बेशे- 
षिको का हेतु विरुद्ध हेत्वाभास है। क्योकि दूसरे विद्वान्‌ वैशेषिको ने उस कर्म में सभी प्रकारों से 
पदार्थान्तरपन यानी न्‍्यारेपन को साध्य कर रखा है, पभ्रत: वेशेषिको का भिन्‍न--लक्षरत्व हेतु अने- 
कान्तिक, श्रसिद्ध और विरुद्ध दोषों से युक्त है। 


कमे स्वथा न द्र॒व्यात्पदार्थान्तरं कथंचित्तद्धिअलक्षणस्वाह्‌ णादिवदिति परमतसिद्धे: 
न चात्र कर्माप्रतिपन्न॑ येनाश्रयासिद्विः साधनस्य | नापि स्वथा पदार्थावरस्वेन द्रव्यात्प्रतिपन्न 
कुतशिधित्प्रमाणात्‌ स्पाद्रादिमिः, येन धममिग्राहकप्रमाण वाधा | तस्य कथ्थ॑चित्पदाथां तरत्वेनेव 
प्रतिपन्नत्वात्‌ न चेव सिद्धांतविरोधः, कमेणः पर्यायत्वेन द्रव्यात्कथंचित्पदार्था तर॒त्वव्यवस्थि- 
तेरुत्पादबिनाशत्वलक्षणस्य ध्रौव्यादद्रव्यलक्षणाडर दसिद्धेः । कर्मगुणसामान्यविशेषसमबायानां 
पर्यायलक्षणसड्भावात पर्यायपदार्थत्ववचनादन्यथा तिप्रसकतेः । प्रागभावादीनां विशेषशविशेष्य- 
भावादीनां व्‌ पदा्थंतरत्वप्रसंगात्‌ पदाथशेषर्टकल्पनायाभेकेनेव पदार्थेन पर्याप्तत्वादन्येषां 
पदाथशेवावस्थिते सत्नेवधारणाभावादित्युक्तप्राय॑ | 
वेशेषिको के अनुमान का वाधक यह अनुमान है कि कर्म ( पक्ष ) द्वव्य से सर्वथा न्‍्यारा भिन्न 
पदार्थ नहीं है ( साध्य ) उस द्वव्य के लक्षण से कथंचित्‌ भिन्न, श्रभिन्न होरहे लक्षण को धारने वाला 
होने से ( हेतु ) गुण, सामान्य, श्रादि के समान । इस भ्रनुमान द्वारा पर-मत की यानी जैनमत की 
सिद्धि होजाती है। इस शनुमान मे पक्ष हो रहा कर्म ( क्रिया ) पदार्थ अ्रपरिज्ञात नही है जिससे कि 
हेतु के आश्रयासिद्धि नामका दोष लग बेठता अर्थात्‌-बाल गोपालों तक को किया प्रसिद्ध हो रही है 
भरत: हसारा “ कथंचित्‌ भिन्नलक्षणत्व ” हेतु प्राश्नवासिद्ध हेत्वाभात नहीं है झौर स्थाद्वादियों करके 


जिस किसी भी प्रमाण द्वारा वह कर्म से सबंधा भिन्न तक्त्वपने करके भी ज्ञात नही है जिससे कि धर्मी 
को ग्रहण कराने वाले प्रमाण से बाधा आती । 

हाँ द्रव्यसे कथंचित्‌ भिन्न पदार्थपने करके ही उस कर्मंकी प्रतिपत्ति होचुकी है भावार्थ -बे शे- 
षिक यदि हमारे हेतु में यों वाधा उठाना चाहें कि जिस प्रमाण करके घर्मी कर्म जाना जायगा वह 
प्रमाण द्रव्य से भिन्न होरहे ही कमे को जान पायगा ऐसी दशा में द्रव्य से सर्वथा भिन्न पदार्थान्तर- 
पन के प्रभाव को साधने वाला हेतु वाधित होजायगा, हम स्थाह्वादी कहते हैं कि घोड़े कादोड़ना, पात्र 
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डर इलोक-वातिक 
फल का पतन होना, चकी का अमरण होना, अग्निज्वाला का ऊपर जानां, जल या वायु का तिरछा 
बहना. ये सब क्रियायें क्रियांवान्‌ पदार्थों से सवंधा भिन्न नही दीख रही है, हां पहिले धोड़ा स्थिर था 
भ्रब चलने लगगया। स्थिर चाकी पीछे भ्रमण करने लग जाती है, यो क्रियावान्‌ द्रब्यसे क्रिया का केथ॑- 
चित्‌ भेद ही निर्णीत है. सबंधा भेद नही है, इस प्रकार कहनेसे हम भ्रनेकान्त--बादियों के यहाँ कोई जैन 
सिद्धान्त से विरोध नही भ्राता है क्योकि क्रिया होना एक पर्याय विश्वेष है, भ्रत पर्याय होने के कारण 
क्रिया को द्रव्य से कथंचित्‌ पदाथोन्‍्त रपना व्यवस्थित है। सुबर्ण के कड़े का सुवर्णा से सबंधा भेद नहीं 
है । द्रव्य और पर्याय का समुदाय सत्‌ है उत्पाद व्यय और ध्रौव्यो से तदात्मक युक्त होरहा सल्‌ पदार्थ 
माना गया है। पर्याय के उत्पाद श्रौर विनाश लक्षण है, व्व्य में प्रूवपना ओतपोत होरहा है, अत: कम 
के उत्पाद, बिताश--स्वरूप लक्षणा का द्रव्य के लक्षणाश होरहे श्ौव्य से भेद सिद्ध होरहा है। क्रिया, 
गुण, सामान्य, विशेष ओर समवा- के पर्याय का लक्षण विद्यमान है, श्रतः जैन सिद्धान्त में परिस्पन्द ' 
रूप क्रिया, सहभावी-क्रमभावी पर्याय स्वरूप गुरा, सहश परिणाम या परापर विवर्त-व्यापी परिणाम, 
स्वरूप सामान्‍य, पर्याय व्यतिरेक-स्वकूप विशेष और अविष्वर्भाग सम्बन्ध-स्वरूप समवाय इन सब 
के पर्याय का लक्षण विद्यमान है, भ्रतः: इनको जैन सिद्धान्त में पर्याय पदार्थ कहा गया है, श्रन्यथा 
यानी--करमे, गुण, आदि को पर्याय नहीं मान कर स्वतत्र तक््व ( पदार्थ ) माना जायगा तो अति- 
प्रसंग होजायगा । आपेक्षिक गुण, भ्रविभागप्रतिच्छेद, प्रतियोगित्व, श्रनुयोगित्व, आदि को भी न्यारे 
न्यारे पदार्थ होने क। प्रसण झजायगा | प्रागभाव, प्रागूसता, पश्चात्‌- सत्ता ग्रादि को और विशेष्थ- 
विशेषशुभाव, प्राधार आवधेयभाव, स्वरूप सम्बन्ध, तादात्म्य सम्बन्ध श्रादि को भी नयारे न्‍्यारे 
पदार्थ होजाने का प्रसंग आवेगा। यो अनन्त मूल पदाय होजाने पर भला बंणेषिकों के यहाँ छह या 
सात पदार्यो की हो व्यवस्था कहाँ रही ? 
यदि वेशेषिक या कहै कि पदार्थो की सख्या के प्रतिपादन करने वाले “धर्मविशेषप्रसूतादू 
द्रव्यगुणकर्म सामान्य विशेषसमवाबाना पदार्थाना साधरम्प- वंधर्म्याभ्या तत्त्वज्ञानाब्निश्रयसम्‌” इस 
कणाद ऋषि प्रणीत सूत्र में हपने एवकार द्वारा कोई श्रवधारण नही किया है। दार्शनिक बेचारा 
कहाँ तक अनेक पदार्थों को गिना सकता है ? छह, सात, नौ, सोलह, पच्चीस ग्रादि कितने ही पदार्थ 
गिनाये जाय तो भी संकडो, हजारों, पदार्थ शेप पड़े रहते है विद्वान जन उपरिष्ठात्‌ उन वेशेष्य- 
विशेषशाभाव आदि पदार्थों को मान ही लेते है। ग्रन्थकार कहते है कि इस प्रकार उक्त उपलक्षणा 
पदार्थों के शेषपषन करके यदि अतिरिक्त पदार्थों की कल्पना की जायगी तब तो एक ही उपलक्षणाभूत 
पदार्थ करके पर्याप्तपना है । यानी सभी प्रयोजन सिद्ध हो जाय॑ंगे क्योकि पदार्थ--प्रतिपादक सृत्र में छह 
ही भाव पदार्थों का भ्रवधारणा नहीं है, श्रत कण्ठोक्त एक या दो पदार्थों से भ्रतिरिक्त शेष प्रनेक 
पदार्थों के अवस्थित हो जाने पर सभी पदार्थ समझाये जा सकते है। इस बात को हम “ जीवा- 
जीवास्व ” इत्यादि सूत्र का विवरण करते समय कह चुके हैं, प्रकरण प्रनुसार श्रौर भी कई वार 
ऐसा विवेचन किया जाचुका है |, 


पेचम-अध्याय ४३ 


सामान्यममत्रायों कथ पर्यायी ९ नित्यत्वादिति चेन्न, तयोरपि गुशकर्मविशेषदद- 
 नित्यश्वोपगरभात्‌ | सदशपरिणामों हि सामान्य स्या्वादिना अविष्वस्मावश्च द्रध्यपर्याययो: 
समवाय:, सचोत्पाद-दिनाशवानेत् सहशब्यकत्युत्पादे साइश्योत्पादग्रतीतेस्तद्विनाशे च तद्विना- 
श॒मात्र भावात | 


कलुषित--चित्त होकर बंशेषिक पू'छते है कि तुम जैनो के यहाँ सामान्य और समवाय भला 
किस प्रकार पर्याय माने गये है ? क्योकि तुम्हारे यहाँ उत्पाद व्यय वाली पर्याये प्रनित्य मानी गयी हैं 
किन्तु नित्य होता हुआ, ग्रनेको मे समवेत होरहा सामान्य और नित्य सम्बन्ध माना गया समवाय 
तो नित्य है ब्रत: ये दोनो स्वतत्र तत्त्व होने चाहिये । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि 
उन सामान्य और समवाय दोनों को भी गुण, कर्म, और विशेष पदार्थों के समान अनित्यपना स्वी- 
कार होजाता है। भ्रथवा वंश्षेषिको के यहाँ झ्रनित्य द्वव्यो के सम्पूर्ण गुणों और नित्य द्रव्यों के भो 
कतिपय गृणो तथा सम्पूर्णा कर्पों को जैसे अनित्य माना गया है उसी प्रकार सामान्य श्रौर समवाय 
भी प्रनित्य मानने पडेगे। विशेष पदार्थ भी दृष्टान्‍न्त समझ लिया जाय जब कि स्थाद्वादियों के यहाँ 
सहशपरिणाम ही सामान्य माना गया है तथा द्रव्य और पर्यायों का कथचित तदात्मक प्रपृथग्भा व 
ही समवाय सम्बन्ध है, तब तो वह उत्पादवान्‌ श्जौर विनाशवान्‌ ही है क्योकि सहश्ष व्यक्तियों का 
उत्पाद होने पर साहश्य ( सामान्य ) की उत्पत्ति होना प्रतीत होता है और उन सहृश व्यक्तियों का 
विनाश होने पर उस सहशपन ( जाति ) का पूरा विनाश होरहा देखा जाता है। 


साइश्यस्य व्यक्त्यतरेषु दशना्नित्यत्वमितिचेन्न, वेसास्श्यस्य विशेषस्य गुशस्य 
कमंराश्चेव॑ नित्यत्वप्रसंगात्‌ । नष्टोलपन्नव्यक्तिभ्यो व्यक्त्यंतरेषु न तदेव वेधाद्श्यादि दृश्यते 
ततोन्यस्पेत्र दशनादिति चेत्‌, साध्श्यादि परमेत्र किन्न मत्रेत्‌ तथाप्रतीतेरविशेषात्‌ । वो द्रव्य- 
पर्याय एब क्रिया | 
यदि वंशेषिक यो कहैं कि एक व्यक्ति के नष्ट होने पर भी अन्य दूसरी दूसरी व्यक्तियों मे 
सहशपना देखा जा रहा है, श्रत. साहश्यस्वरूप सामान्य भी निश्य ही होना चाहिये । ग्रन्थकार कहते है 
कि यह तो नही कहता क्योकि इस प्रकार तो विसहृशपन--स्वरूप विशेष पदार्थ को और गुण को 
तथा कम को भी नित्य होजाने का प्रसंग श्रावेगा । देखो, विलक्षण पदार्थ के नष्ट होजाने पर भी दूसरे 
विसहृश पदा्थ विद्यमान हैं। एक काले, पोले, या खह्ं , मीठे, गुण के विनश जाने पर भी अन्य पृथि- 
वियों में काले श्रादि गुण विद्यमान है, हलन, चलन, भ्रादि कर्म भी सदा किसी न किसी के होते हो रहते 
हैं, झतः मे भी नित्य वन बेदेंगे। 


डे इलोक-बातिक 


यदि वैशेषिक यों कहें कि नष्ट होरही या उत्पन्न होरहीं व्यक्तियों से निराली भ्रन्य विद्यमात 
व्यक्तियों में वे ही तो बैसाइद्य, गुण, क्रिया, झ्रादि नहीं देखे जा रहे है, जो कि नष्ट या उत्पन्न 
व्यक्तियों में हैं किन्तु उन नष्ट या उत्पन्न व्यक्तियों में वर्त रहे वेसाहश्य झा दसे दूसरे भिन्न 
बैस।हदय आ्रादि का ही पन्‍्य व्यक्तियों में दर्शन होरहा है, प्रतः ये श्रनित्य हैं, यों कहने पर तो हम जैन 
कहते हैं कि तब तो न्‍्यारे न्‍्यारे वैसाहश्य भ्रादि के समान फिर साहइय, समवाय, आदि भी निरासे 
ही क्यों नही होज्ञांयंगे क्योकि तिस प्रकार न्‍्यारे साहश्य या निराले बंसाहश्य आदि की प्रतीति होने 
का कोई अन्तर नही है तिस कारण सिद्ध होता है कि द्रव्य की पर्यायविशेष ही क्रिया है, द्रव्य से 
निराला स्वतंत्र तस्‍्व कोई कर्म पदार्थ नही है । 


गुणादीनां क्रियात्वप्रसंग इति चेन्न, ततो जिशेषलचशसद्भावात्‌ । द्रध्यस्य हि 
देशांतरप्राप्तिद्ेतुः पर्याय: क्रिया न सर्व! | सबंत्र सवंदा कप्मान्न स्थादिति चेन्न, उमयनि- 
मित्तापेक्षवात क्रियायास्तद्भाव एवं मावात्‌ पर्याय्ांतरवत्‌। निष्क्रांतानि क्रियायाः निष्करि- 


याणि धर्माधमोकाशा नि । कुत इत्याह । 
वैशेषिक कहते है कि द्रव्य की पर्याय को यदि क्रिया कहा जायगा तब तो गुण या सामान्य 
ग्रादि को क्रिया होजाने का प्रसंग झआजायगा । जैन सिद्धान्त अनुसार गुण झादि भी द्रव्य के पर्याव है, 
श्राचार्य कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि उस क्रिया से गुण आ्रादि में विशेष लक्षणों का सदभाव 
पाया जाता है। द्रव्य को प्रकृत देश से शअन्य देशाग्वर की प्राप्ति का कारण होरहा द्रब्य की 
पर्याय तो क्रिया है, द्रव्य की शेष सभी पर्याये क्रिया नही हैं । यदि यहा कोई ग्राक्षेप करे कि जब क्रिया 
द्रव्य का अन्तरंग परिगाम है तो सर्व देशो मे सभी कालों मेद्रत्य की देशान्तर प्राप्ति जों होती 
रहनी चाहिये सो किस कारण से नही होती है बताग्नो ? आचाये कहते है कि यह तो नहीं कहना 
क्योंकि द्रव्य की क्रिप्रा नामक परिणति ग्रन्तरग, वहिरग, ढोतो निमित्तो की अपेक्षा रवती है जब 
श्रन्तरंग, वहिरग, कारणों की योग्यता प्राप्त होगी तब उसके होने पर ही तो क्रिया की उत्पत्ति 
होसकेगी जैसे कि द्रव्य की अन्य पर्याये सर्वत्र सव॒दा नही होती फिरती है किन्तु नियत कारणों के अ्रनु- 
सार कचित्‌, कदाचित्‌, ही होती है । यहाँ तक यह निर्णात कर दिया गया है कि परिस्पन्द स्वरूप 
क्रिया से निष्कान्त हो रहे धर्म, अधम, और झ्ाकाश द्रव्य निष्क्रिय है। किस कारण से ये तीन द्वव्य 
क्रियाभ्ो से रहित है बताशो ? इस प्रकार जिज्ञामा हीने पर ग्रन्थकार वात्तिक द्वारा उत्तर कहते है--- 


निष्कियाणि च तानीति परिस्पंदविमुक्तित: । 
सूत्रितं त्रिजगद्व्यापिरुपाणां स्पंदहानितः ॥ १ ॥ 


पंचम-प्रध्याय डभ्‌ 


देश से देशान्तर होना--स्वरूप परिस्पन्द से छूट जाना होने के कारण सूत्रकार ने उन धर्म, 
झ्रधर्म, और आकाश को इस सूत्र द्वारा “ निष्क्रिप ” ऐसा सूचित किथा है क्योंकि तीनो जगत में 
व्यापने वाले स्वरूपको धारने वाले पदार्थ के हलन, चलन, भ्रादि हपन्द होने की हानि है, जो तीनो 
जगन्‌ में ठसाठस भर रहा है वह कहाँ जाय ” और कहाँ से कहाँ आवे ? य,नी कही नहीं । 

धर्माधर्मों परिस्पन्दलश्षणया क्रियया निष्कियो सकलजगदृव्यापित्वादाकाशवत्‌ । 

परिणामलक्षशया तु क्रियया मक्रियावेव, अन्यथा वस्तुत्वविरोधात | स्वरूपासिद्धों हेतुरिति 
चेल, धर्मापमंयो:ः सकललोकव्यापित्वस्याग्रे समर्थनात्‌ । 

धर्म द्रव्य भर अधर्म द्रव्य ( पक्ष ) परिपन्द स्वरूप क्रिया करके रहित होरहे निष्क्रिय है 
( साध्य ) बयोकि सम्पूणा जगत्‌ मे व्याप रहे है ( हेतु ) झ्राकाश के समान ( अन्वयरृष्टान्त )। हाँ 
अपरिस्पन्द-अआत्मक अनेक परिरणाम स्वरूप क्रिया करके तोवे सहित होरहे सक्रिय ही है भ्रन्यथा 
यानी धर्म झादि में यदि अपरिस्पन्द परिशाम स्वरूप क्रिवाये भी नहीं मानी जायगीं तब तो अपरि- 
गामी पदार्थों के वस्तुपन का विरोध होजायगा जैसे कि खर -विषाण कोई वस्तु नही है । यदि यहाँ 
कोई यो आ्रापेक्ष करे कि पक्ष में नहीं वर्तने से जेनों का सकल जगत्‌-व्यापीपना हेतु स्वरूपासिद्ध 
हेत्वाभास है, ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कह बैठना क्‍योंकि धर्म, अ्रधर्म के सम्पूर्ण लोक में 
व्याप--रहेपन का भ्रग्निम ग्रन्थ मे समर्थन कर दिया जाबेगा, उतावले मत होओ्ो । 


सामथ्यात्सक्रियो जीवपुदूगलाविति निश्चयः । 
जीवस्य निष्क्रियते हि न क्रियाहेतुता तनी ॥ २॥ 


धर्म, श्रधमं, भ्राकाश, इन तीन द्रव्य या काल को मिला देने से चार द्र॒व्यो के निष्क्रिययन की 
सूत्र द्वारा सूचता होचुकने पर विना कहे ही भ्रन्य शब्दो की सामथ्य से यह निश्चय कर लिया जाता 
है कि जीव द्वव्य और पुदुल-द्रव्य क्रियासहित है। पुदूगल को क्रियासहित माननेमे प्रायः किसी का 
विवाद नही है। हाँ बेशेषिक, नैयायिक, साख्य विद्वान्‌ आत्मा मे क्रिया होना नही मानते है कोई 


अ्रक्रिया-वादी पण्डित तो किसी भी पदार्थ मे क्रिया को नहीं मानते हैं, सिनेमा में देखे जारहे चित्रो 
की क्रियाओं के ज्ञान समान सभी क़ियाओं के ज्ञान श्रान्‍्त हैं, अन्य भ्रन्य प्रदेशों पर पदार्थ 
दूसरा, तीसरा, उपज जाता है। पूष प्रदेशों पर का पदार्थ वहा ही समूल-चूल नश्ट होजाता है। इस 
पर हम जैनों का यह कहना है कि यदि जीव को क्रियारहित माना जायगा तो शरीर मे क्रिया करने 
का हेतुपना जीव के घटित नहीं होसकेगा । भावाथ--हाथ, पाँव, झ्रादि शरीर में जीब ही क्रिया को 
उपजाता है, यथार्थ बात तो यद्भु है कि हम हाथ को उठाते हैं यहां हाथ मे श्ोत पोत घुस रहे प्रात्मा 
या प्रात्मा के प्रदेशों को ही हम उठा रहे है, आत्मा के उठ जाने पर उससे चिपट रहा हाथ भी उठ 
जाता है। बेलगाड़ी का ऊपरला भाग बेलों द्वारा खींचाजाता है, उससे चिप्ट रहे पहिये भी घिसटते 
जाते हैं गाड़ी पर बंठेहुए मनुष्य भी लदे जारहे हैं, भात्मा शरीर की हड्डियो मे उलभरहे मांस, रक्त, 


दे इलोक-बा तिक 


( खून ) चर्म झादि धातु उपधातु, और मलो में भी क्रिया उपजाती है। जहां तक पूछ पहुँच जाती 
हैं, बहा पर लो घोडा पूछ से ही डास को उडा देता है, हा इसके श्रतिरिक्त शरीर प्रदेश पर कभी 
मच्छर के बैठ जानेपर घोड़े की सक्रिय आत्मा वही चर्म में कंप क्रिया पैदा कर मक्खी को उडा देता 
है | स्वयं क्रिया-रहित पदार्थ दूसरों में क्रिया उपजाने का प्रेरक निमित्त नहीं होसकता है। अपने 
अपने शरीर बराबर परिमाण को धार रहे जीव के हलन, चलन, झ्रादि क्रियाग्रो का होना प्रत्यक्ष 
प्रमाण से सिद्ध है । 

प्रकृतेषु यंचसु द्रव्येप्वाकाशांतानां त्रयाणां निष्क्रियत्ववचने सामर्थ्याज्जीवपुद्‌गली 


सक्रियौ घत्रितो वेदितव्यों । 

प्रकरण प्राप्त पाच द्रव्यों मे आकाश पर्यन्त तीन द्रव्पो के निष्क्रिपन का कथन करन पर 
उमास्वामी सहाराज ने विना कहे ही सामथ्यं से जीव और पुदूगल के क्रिया-नसहितपन का सूचन कर 
दिया है, यह समझ लेना चाहिये। गम्यमान पदार्थ को पुन कण्ठोक्त शब्दों द्वारा कहना व्यर्थ है, 
अत्यन्त संक्षिप्त छ्ब्दो द्वारा बहुत प्रमेय को कह देने वाले सूत्रकार महाराज का तो यह लक्ष्य रहना 
ही चाहिये । 

ननु पुदुगलाः क्रियावत्तयोपलभ्यमानाः क्रियावंत इति युक्त', जीउम्जु न सक्रि- 

यस्तस्य तथानुपलभ्यमानत्वादिति न चोद्य, तस्य निः्क्रयत्वे शरीरे ब्रियाहँतुत्वविशेधात्‌ । 
ततः क्रियावानात्मान्यत्र द्रव्ये क्रियाहेतुत्वात्‌ पुद्गलद्र व्यवद्त्यनुमानाज्जीवस्य क्रियाव त्तो- 
पल्षम्माश्न तस्य सक्रियत्वमयुक्त । 


यहां किसी का प्रइन है कि क्रियासहितपन करके देखे जा रहे गाडी, वायु, बादल, समद्रजल, 
आदि पुदूगल क्रियावान है, यो ज॑नो का कहना युक्ति-पूर्णा है किन्तु जीव क्रियावान्‌ है, यह कहना ती 
उचित नही क्योकि उस जीव की तिस प्रकार क़िया-सहितपने करके उपलब्धि नही हो रही है। आत्मा 
सबब व्यापक है, एक देश से दूसरे देश मे नही जा सकता है। ग्रन्थकार कहते है, कि यह कुचोद्य उठाना 
ठीक नहीं है, कारण कि उस आत्मा को क्रिया रहित मानने पर शरीर मे क्रिया करने के हेतु होरहेपन 
का विरोध होजायगा। स्वयं दरिद्र मनुष्य दूसरे को धन देकर धनी नहीं बनासकता है। स्पर्श रहित 
प्राकाश दूध या पानी को उष्ण नही कर सकता है। तिस कारण से सिद्ध होजाता है कि आत्मा (पक्ष) 
क्रियावानु है (साध्य ), प्न्‍्य पुदुगलद्वव्य मे क्रिया का हेतु होने से (हेतु ), पुदगल द्रव्य के समान (भन्व- 
यहशन्त ) । श्र्थात्‌-जैसे क्रियावान्‌ हो पुदुगल दूसरे पुदुगल मे क्रिया को उपजा सकता है क्ियावानु 
ऐजित गाड़ी के डब्बो मे क्रिया कर देता है, इस प्रकार मनुमान से जीव के क्रिया-सहित--पन का 
उपलम्भ हाजाने के कारण उस जोब को क्रिया-सह्ितपना अ्रमोष्ट करना श्रयुक्त नही है । 


् कालेन व्यमियारात्न हेतुगगंमको वेति चेन्न, कालस्य क्रियाहेतुत्वाभावात्‌ । क्रिया- 
त्वे क्रियाहेतुत्वमिह साधन न पुनः क्रियानिमित्तमात्रत्व तस्य काछादी सदभावाभा- 


पंचम-ग्रध्यांय ४७ 


वाहन ब्यमिचार: | कालो हि. क्रियापरिणामिनां स्व्रय॑ निभित्तमात्र स्थत्िरगतों यष्ठिवत्‌, न 
पुनः कियानिवेतेकः पर्शादों पवनवत । 

यदि यहाँ कोई यो दूषण उठावे कि काल तो सम्पूर्ण गति आदि परिणतियों का कारण 
होरहा निष्क्रिय माना गया है अतः काल करके व्यभिचार होजाने से जनों का प्रन्यत्र द्रव्ये क्रिया- 
हेतुत्व नामका हेतु अपने सक्रियत्व साध्य का ज्ञापक नहीं है, आचार्य कहते हैं कि यह तो नहीं कहना 
क्योकि_काल को क्रिया का प्र रकहेतुपना नही है क्रिया का प्र रक्त होकर सम्पादन करा देना यह 
“ क्रियाहेतुत्व,, साधन का प्र्थ है किन्तु फिर क्रिपा का केवल उदासीन निमित्तकारणापना क्रिया- 
हेतुत्व नही है, अत. क्रियाके उस प्र रक निमित्तपन हेतु का काल प्रादि में सद्भाव नही है इस कारण 
व्यभिचार दोप नही होता है। 

यो समभिये कि काल तो स्वयं स्वकीय ग्रभ्यन्तर बहिरग कारण या नियत उपादान कारणों 
अनुसार क्रिया स्वरूप परिणत होरहे पदार्थों का केवल उदासीन निमत्त है। ज॑ंसे कि ग्रति वृद्ध 
पुरुष को गमन करने में लठिया थोडा सहारा माज्र देती है, या चाक को घुमाने में नीचे की पतली 
कीली साधारण सहायक है । बंठे हुये बुड्डे को लठिया बलात्कार से नही चला देती है। दण्ड करके 
कुम्हार के घुमाये विना विचारी स्थिर कील चाक को नही घुना देती है, इसी प्रकार काल क्रिया का 
उदासीननिमित्त है। जैसे तिनका ग्रादि मे वायु प्र रक्त निमित्त होरहा है उस प्रकार काल क्रिया का 
स्वात्तश्यबृत्ति से सम्पादक नही है। यद्यात्र जीवो के साथ बध रहा पुण्य, पाप, भी स्वयं गतिरहित 
होकर भन्य इष्ट, अनिष्ट, बस्तुश्रों की गति करने मे सहायक होजाता है तथापि भ्रप्राप्यकारी वह 
निमित्त कारण भले ही रहो किन्तु प्र रक निमित्त नही है। 

तारो मे बह रहा बिजली का प्रवाह जसे पा, ट्राम गाडी, आदि की गतियो का निर्वर्तक 
बनानेवाला है वैसा अद्ृष्ट नहों है, इसो प्रकार चुम्बक पाषाणा, भले ही लोहे का आकर्षण कर 
उसको चिपटा लेवे किन्तु थहाँ वहेँ। गमन किये विना स्वतंत्रता-पूर्वक लोहे को ठेडा, तिरछा, ऊ चा, 
नीचा, नही चला सकता हे, बौइलर से निकल रही भाष स्वयं गतिमान्‌ होती हुई ऐ जिन को चलाने मे 
प्रेरक कारण होजाती है। सत्य बात यह है कि मत्रशक्ति, ऋद्धि, अतिशय, शअ्रदृष्ट, तत्र आदि पदार्थ 
इस क्रिया के निमित्त कारण भले ही होजाय किन्तु प्र रक कारण वे ही द्रव्य है जो स्वयं क्रियावान्‌ है 
हम जैन क्रिया रहित कारण से दूसरे में क्रिया होजाने का निषेध नहीं करते है। आादिभूत क्रियारहित 
कारणो से ही पहिलो क्रिया उपजेगी हाँ जो प्रकृष्ट प्र रके होकर दूसरे पदार्थ मे क्रिया को करेगा 
वह स्वय क्रियावान्‌ अवश्य होना चाहिये । प्रकृत मे जीव द्रव्य शरीर मे क्रिया का प्र रक सम्पादक है 
श्रतः: वह क्रियावान्‌ प्रवर्य होना चाहिये जैसे कि पत्तों आादिक में क्रियाओं का सम्पादक वायु स्वयं 
फक्रियावान्‌ है। धीवर पालकी में वैद्य जो को लिये जा रहे हैं यहाँ वेद्य जी में क्रिया पालकी द्वारा 
होरही है, प्रालकी में क्रिया को धीवर कर रहे है धीवरोंके शरोर मे क्रियाशों को उसकी झात्मायें 


दे इलोक-वातिक 


कर रही हैं । उत्साह, इच्छा, वेग, पुरुषार्थ, शक्ति इन करके छाती में क्रिया होरही धौवरों की टांगों 
को ढकेलती जाती है श्रथवा कौर लीला जाता है यानी गटक लिया जाता है, यहाँ भी क्रियावान्‌ ही 
ग्रात्मा अपने हाथ, जबडा, गलकाक झादि शरीर के प्रययवों में क्रिया का सम्पादक है, भले ही ग्रात्मा 
की क्रिया स्वय निष्क्रिय होरहे इच्छा, प्रग्त्न, उत्साह भ्रादि से होजाय । अ्त' विचारशील विद्वानों को 


यहाँ ग्रन्थकार के “ ग्रन्यत्र द्रव्ये त्रियाहेतुत्वात्‌, इस हेतु का श्रन्तस्तल में अवगाह कर विचार कर 
लेना चाहिये । 


प्रयत्नादिगुणस्तद्वान्न हेतुरिति चेन्न वे । 
गुणोस्ति तद्॒तो भिन्नः सर्वथेति निवेदितम।॥ ३ ॥ 


बंशेषिक कहते है कि पश्रात्मा मे, संख्या, परिमारा, पृथक्‍त्व, सयोग, विभाग, बुर्ड्धि, सुख, 
दुःख, इच्छा, हू ष, प्रयत्न, धमम, प्रधमं, भौर भावना नामक संस्कार ये चौदह ग्रुण है तिन मे से 
प्रयत्न आदि तीन गुण ही शरीर मे क्रिया करने के हेतु है उन गुणोवाला प्लात्मातों शरीर मे क्रिया 
करने का हेतु नही है। ग्रन्यकार कहते है कि यह्‌ ती कथमपि नहीं कहना क्योकि उस गुणों वाले 
प्ात्मा से स्वथा भिन्न हो रहा कोई गुण नही है, पूर्व प्रकरणों में हम इस बातका निर्णय कर चुके 
हैं। भर्थात-गुणी से गुण भिन्न नही है, जब आत्मा के गुण शरीर मे क्रिया के सम्पादक है तो उनसे 
प्रभिन्न होरहा श्रात्मा भी क्रिया का हेतु बन बेठा। 
नात्मा शरीरादों क्रियाहेतुनियु णस्यापि मुक्तस्य तड्े तुत्वप्रसंगात्‌ ततो5सिद्धो हेतु! 
प्रयत्नो धर्मोड्ध्मश्चात्मनो गुणों द्वि तन्वामन्यत्र वा द्वव्ये क्रियाहेतुरिति परेषामाशयों न 
युक्त:, प्रयत्नस्य गुणत्वासिद्ध:, वीर्यान्तरायच्योपशमादिकारणापादितों द्यात्मप्रदेशपर्रिस्पंदः 
प्रयत्नो न; क्रियेवेति स्याह्वादिमिनिंवेदनात्‌ , तथा धर्माधर्मयोरपि पुदृगलपरिणमत्वसमर्थना- 


झात्मगुणत्वं । 

इस कारिका का विवरण यो है वेशेषिको का यह अभिप्राय है कि शरीर आदि में क्रिया 
का कारण आ्रात्मा नही है किस्तु गुण है यदि शरीर मे क्रिया का कारण प्रात्मा को माना जायगा 
तो गुणों से रहित मुक्त आत्मा को भी उस क्रिया के हेतुपन का प्रसग होजावेगा, तिस कारण जैनो 
का हेतु स्वरूपासिद्ध है “झात्मा क्रियावान्‌ अ्न्यत्र दब्ये क्रियाहेतुत्वात्‌” यह हेतु पक्ष मे नहों वर्तता है। 
हाँ प्रयत्न , धर्म, झौर अधर्म ये आत्मा के तीन गुक्ष ही शरीर मे अथवा अन्य वस्त्र, भूषण, ठेला, 
युक्ष्म शरीर प्रादि द्रव्यो में क्रिया के हेतु है। इस प्रकार दूसरे वेशेषिको का यह आशय है । ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यह्‌ उनका अभिप्राय समुचित नही है क्योंकि प्रयत्न को गुणपना भ्रसिद्ध है, वीर्यान्तराय 
कर्म के क्षपोपशम, इच्छा, आदि काररणे "करके सम्पादित किया गया पांर्मा के प्रदेशों का परिस्फाद 


| 
पच॑म-अध्याय द€्‌ 


हौजाना हौ प्रयत्न है वही हमारे यहाँ प्रयत्न प्रात्मा की क्रिया मानी गयी है, इस प्रकार स्यादह्वादी 
विद्वानों करके निवेदन कर दिया गया है। गर्थात्‌- आत्मा का प्रयत्न ही आप्मा की क्रिया है जो 
कि प्रात्मा की पर्याय भ्रात्मस्वरूप ही है यदि कोई धनिक घोडागाडी में बेठा ( लदा ) जा रहा है 
था कोई रोगी डोली मे बैठा जा रहा है यद्यपि प्रनि मत्त से उस धनिक या रोगी की ग्रात्माग्रो मे 
क्रिया हो रही है किन्तु यह उनका प्रयत्न नही है, अ्तएव प्रयत्न-स्वहूप क्रिया से युक्त होरहे आत्मा को 
शरीर अथवा अन्य द्वव्यों मे क्रिया का हेतुपना कहा गया है तथा दूसर तीसरे कारशा माने गये धर्म, 
प्रधर्म, भी पुदुगल द्रव्य के पर्याय है, इस वात का हम प्रथम अध्याय मे समर्थन कर चुके है, भरत ये धर्म 
ग्रधर्भ आत्मा के गुण नही है, ऐसी दक्षा मे वंशषिको का श्राक्षेप सफल नहीं होसका । 
सम्रप्यसो प्रयत्नादिरास्मगुण: स्वधात्मनों भिन्नो न प्रमाशसिद्धोस्त!ति निवेदनात्‌ 
कर्थ वित्तद भिन्नस्तु स तत्र क्रियहैतुरित्यात्मंव तद्धतुरुक्तः स्पात्‌ । तथा च कथमसिद्ध हेतु ? 
“ अस्तुतोप न्याय ” से उन प्रयत्न श्रादि को आत्मा का गुण भी मान लिया जाय तो भी 
वे प्रयत्न धर्म, और अधर्म ये झात्मासे सर्वथा भिन्न होरहे तो प्रमाणों से सिद्ध नही है. आत्मा से 
कथचित्‌ अभिन्न हो रहे ही प्रयत्न या भावपुण्य, एव भावपाप होसकते है, इसका हम निवेदन कर चुके 
है । उस ग्रत्मा से कथ चित अभिन्न हो रहे प्रयत्न आदिक उन शरीर था श्रन्‍्य द्रव्य मे क्रिया के कारण 
हैं, यो कहने पर तो वह आस्मा ही उस क्रिया का कारण है, यो कह दिया गया समझा जाता है। 
प्रभेद पक्ष के अनुसार एक की बात दूसरे कथब्चित ग्रभिन्न में भी लागू होजाती है । और तिस प्रकार 
ग्रात्मा को शरीर आदि की क्रिया का कारणापना सध जाने पर हम जैनो का  द्रब्ये क्रियाहेतुत्व ” 


यह हेतु भला श्रसिद्ध हेत्वाभास कंसे होसकता है ? अर्थात्‌-नही । 
क्रियाहेतुगुणलादा लोष्ठटवत्सक्रियः: पुमान्‌। 
धर्मद्रव्येण चेदस्य व्यभिचारः परश्रतो ॥ ४॥ 
न तस्य प्रेरणाहेतुगुपयोगित्वहनितः 
निर्मित्तमातऋहेतुत्वात्खयं गतिविवततिनाम्‌ ॥ ५॥ 


अथवा आत्मा को क्रिया--सहित सिद्ध करने का दूसरा अ्रनुमान यो समभझिये कि आत्मा 
(पक्ष ) सक्रिय है ( साध्य ) क्रिया के हेतु होरहे गुण को धारने वाला होने से ( हेतु ) ऐेल के समान 
( भ्रन्वय दृष्ट/न्त ) । यदि यहा कोई वेशेषिक पण्डित दूसरे विद्वान जेनो के शास्त्रों की सम्मति ग्रनु- 
सार धर्मंद्रव्य करके इस हेतु का व्यभिचार उठावे कि जीव, पुदुलों की गति का कारण धर्म द्रव्य है 


या गति के हेतु हो रहे “ गति-हेतुत्व ” नामक गुण को धारने वाला धम द्रव्य है किन्तु वह सक्रिय नहीं 
हा 


१० इलौक-वातिर्क 


माना गया हैं, भ्रभी इसी सूत्र में धर्म द्रव्य को क्रियारहित साधा जा रहा है। ग्रेन्थकार कहते हैं कि 
यह दोष उठाना ठीक नही क्‍योंकि उस धर्म द्रव्य को क्रिया की प्रेरणा करनेवाला हेतुभृत गुण के 
योगीपन की हानि है। भ्र्थात्‌-क्रिया का प्रेरक कारण धर्म द्रव्य नही है, हा स्वयं गति-स्वरूप परि- 
णमन कर रहे जीव पुदलो की गति--क्रिया का केवल सामान्य रूप से निमित्त कारण धर्म द्रव्य है, हेतु 
के शरीर में प्र रकपना घुसा हु है, प्रठ. व्यभिचार दोष नही आ्राता है। 


क्रियाहेतुगुणर्वस्य हेतो: क्रियाबस्वे साध्ये गगनेनानेकांत इस्यपुक्त, तस्य क्रिया- 
देतुगुशायोगात्‌ । वायुसंयोगः क्रियादेतुरिति चेन्न, तस्य क्रियाबति तणादो क्रियाहेतुत्वेन 
दर्शनांत्‌। निष्किये व्योभादौं तथास्वेनाप्रतीतेः। न च य एवं ठृशादौ वायसंयोगः स एवा- 
काशेस्ति, प्रतिसंयोगि-सयोगस्य भेदात्‌ वायुसंयोगसामान्य तु न क्चिदपे क्रियकारणं, 
मंदतमवेगवायुसंयोगे सत्यपि पादपादौ क्रियानुपलब्धेः । 


वेशेषिक जन व्यभिचार दोष उठाने के लिये पुन अपनी घर-मानी प्रक्रिया प्रनुसार चेष्टा 
करते है कि क्रिया के हेतुभृत गुण से सहितपन हेतु का क्रियासहितपन साध्य करनेपर भ्राकाश करके 
व्यभिचार होजायगा । आचार्य कहते हैं कि यह कहना अयुक्त है क्योकि उस आाकाश्ष के क्रियाके हेतुभूत 
होरहे गुर का योग नही है। यदि वैशेषिक यो कहै कि आकाश और वायुका, संयोग नामका गुण 
क्रिपा का हेतु हो रहा आकाश में विद्यमान है ज॑से तृरावायुसंयोग तृरा मे क्रिया को कर देता है। सयोग 
दो भ्रादि द्रव्यो मे ठहरता है, चल रही वायु मे जो ही संयोग है वही सयोग वहां के आकाश में 
विद्यमान है। आचार्य कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि वह वायु सयोग तो क्रियावान्‌ माने- 
गये तिनके, पत्त।, शाखा, आ्रादि मे क्रिया करने के हेतुपने करके देखा गया है, क्रियारहित श्राकाश 
भादि मे तिस प्रकार क्रिया के हेतुपने करके उस वायुसयोग की प्रतीति नही होती है । 

दूसरी बात यह है कि जो ही वायु--संयोग तृण आ्रादि से क्रिया का हेतु है वही वायु-संयोग 
तो श्राकाशमें नहीं है, कारण कि प्रत्येक संयोगी द्रव्य की भ्रपेक्षा संयोग भिन्न भिन्न है, घट भ्रौर 
पट का संयोग होजाने पर घट का संयोग गुणा न्यारा है और पट का संयोग न्यारा है, दो द्रव्यों का 
एक गुणा साभे का नहीं होसकता है, अलीक है। हाँ सामान्य होने से दो गुणों को एक गुण भले हो 
व्यवहार में कह दिया जाय, बैशेषिकों ने भी दो, तीन, श्रादि पदार्थों मे प्रत्येक मे न्यारी न्‍्यारी द्वित्व, 
त्रिश्व, संख्या का समवाय सम्बन्ध से वर्तना स्वीकार किया है। पर्वत में अ्रग्नि संयोगसम्बन्ध से रहती 
है, यहाँ प्रतियोगिता सम्बन्ध से अ्रग्ति में संयोग रहता है भर भनुयोगिता सम्बन्ध से पव॑त में संयोग 
इहता माना गया है, बस्तुत: ये संयोग दो होने चाहिये, भ्रत: दो संयोगियो की अपेक्षा बायु संयोग उन 
में भ्यारा न्यारा है । 


पंचम-भव्याय १ 


हाँ सामान्य रूप ये मात्र वायुसयोग तो किसी भी द्रव्य मे क्रिया का कारश नही माना 
गया है, देखिये प्रतीव मन्द वेगवाले वायु का संयोग होने पर भो कदाचित्‌ बृक्ष श्रादि में क्रिया नही 
देखी जाती है अ्र्थात्‌--जी वनोपयोगी वायु सदा बहती ही रहती है कभी भ्रद्धेर।त्रि के समय या वर्षा 
की भादि में भ्रथवा पभ्न्य अवसरो पर भी सवंया मन्द वायु चलती है, तब वृक्ष, दोपक, श्रदि पदार्थों 
में भी क्रिया देखने में नही भ्राती है, पुष्ट भीत या दृढ थम्भो को तो तीज्र वेग बाले वायु का संयोग भी 
हिला, जे नही सकता है, अतः आकाश करके " “क्रिया-हेतु गुगात्व हेतु का व्यभिचार दोष नही 
झ्ाता है। 
स्यान्मतं, न क्रियावानात्मा सर्वगतत्वादाकाशत्रदिस्यनुमानवाधितः क्रियावान्‌ 


पुरुष इति पश्षः, कालास्ययापदिष्टश्व हेतुरिति। तदसत्‌, पुरुषस्य स्बंगतस्वासिद्धे! । सर्व- 
गतः पुरुषों द्रब्यत्वे सत्यमृतत्थादगगनवदिति चेन्न, परेषां कालद्रव्येण व्यभिचारात्‌ साधनस्य । 


कालस्य पत्तीकरणाददोपष इति चेन्न, पत्तस्थानुमानागमवाधानुपड्ञात । 

वेशेषिकों कायो मन्‍्तव्य भी होय कि श्रात्मा ( पक्ष ) क्रियावान्‌ नही है ( साध्य ) सत्र 
व्यापक होने से ( हेतु ) भ्राकाश के समान ( हृष्टान्त )। इस श्रनुमान से तुम जैनो का “आत्मा 
क्रियावान्‌ है ” यह पक्ष वाधित होजाता है और “ क्रियाहेतु-गुणत्वहेतु ” कालात्ययापदिष्ट (बाधित 
हेत्वाभास ) होजाता है। श्राचार्य कहते है कि यह उनका कहना ग्रसत्य है प्रशंशनीय नहीं है क्योकि 
पुरुष के सर्वव्यापकपन की सिद्धि नहीं होसकी है अर्थात्‌ सभी आत्माये अ्रपने अपने ग्रहीतशरीर 
बराबर मध्यम परिमाणवाले हैं। मुक्त आत्मायें चरम शरीर से किचित्‌ न्‍्यून लम्बाई, चौड़ाई, मोटाई, 
को धार रही हैं केवल लोकप्रण ्रवस्थामे ग्रात्मा तीन लोकमे व्याप जाती है। यदि वेशेषिक आत्मा 
को व्यापक सिद्ध करने के लिये यो श्रनुमान उठावें कि आत्मा ( पक्ष ) सर्वत्र फेल रहा व्यापक है 

( साध्य ) द्रव्य होते हुये अमूर्त होने से ( हेतु ) श्राकाश के समान ( दृष्टान्त )। 
यहाँ रूप झ्ादि गुणों या क्रिया, सामान्य, आदि मे व्यभिचार की निषृत्ति के लिये द्रव्यपन विश्चे- 
षरणा देना और प्ृरथिवी आदि में व्यभिचार के निवारणार्थ पमूत्तेत्व कहना साथंक है। ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यह अ्रनुमान तो ठीक नही । क्योंकि दूसरे विद्वान्‌ जैनों के यहाँ स्वीकार किये गये काल 
द्रव्य करके तुम्हारे हेतुका व्यभिचार दोष अ्रात्ता है। भावाथ--वादी, प्रतिवादी, दोनोंको हेतु श्रभीष्ट 
होना चाहिये भ्रन्यथा बह साध्य कोटि में धर दिया जाता है। सवारी का घोडा वह होना चाहिये 
जो स्वयं चलता हुप्रा भ्रश्ववार को भी अ्रभीष्ट स्थान पर ले पहुँचे किन्तु जो घोड़ी का निर्बेल बच्चा 
( बछेडा ) स्वयं सिर पर धरना पड़े वह गमक ( ले जाने वाला वाहन ) नही होसकता है। देखो 
काल बेचारा द्रव्य है झौर भमूतं भी है किन्तु संगत नही है। यदि बेशेधिक यो कहे कि काल को भी 
' हम पक्ष क्रोटि में कर लेंगे, वह भी व्यापक द्वब्य है, प्तः कोई दोष नही श्राता है। भाचाय॑ कहते हैं 


श्र इलोक-वातिक 


कि यह ढंग तो ठीक नहीं। व्यभिचार स्थल को पक्षकोटि मे डालने का विचार रखना अच्छा नहीं है, 
काल को स्वेगत मानने पर तुम्हारे पक्ष की पग्रनमानप्रमाण और आगमप्रमाण से वाघा श्राजाने का 
प्रसंग आ्राता है। 
तथाहि--कालो5मत्रगतो नानाद्रव्यस्वात्‌-पुद्लवदि यनुमानं पक्तस्य वाघकं | न 

चात्रासिद्धों हेतु: तस्य नानाद्रव्यस्वेन स्याह्वादिनां सिद्धत्वात। नानाद्रव्यं कालः ग्रत्या 
काशप्रदेश युगपदूव्यवहारकालमेदान्यथानुःपत्त:। प्रत्याक' शप्रदेशं भिन्नो व्यवृद्दा रकालः सकू- 
त्कुरचषेत्राकाशलंकाकाशदेशयोदिवसादिभेदान्यथानुपपत्ते: | तत्र॒ दिवसादिमेदः पुनः क्रिया- 
विशेषभेदात्‌ नेमित्तिकानां लौकिफानां च सुप्रसिद्ध एवं। सच व्यवहारकालभेदों मोल: 
परेरभ्युपगम्यमानो मुख्यकालद्रव्यमंतरेणश नोपप्यते | यथा मुख्यसत्तमंतरंण क्चिदुपचरित 
सत्यमिति | प्रतिलाकाकाशग्रदेशं कालद्रव्यमदसिद्धिस्तत्साधनस्यानव्चत्वात्‌ अन्यथानुप- 
पत्नत्वसिड्ठें। । 

इसी वात को स्पष्ट कह कर यो दिखलाया जाता है कि काल द्रव्य ( पक्ष ) भ्रव्यापक है 
( साध्य ) झनेक द्रव्य होने से ( हेतु ) पुदूगल के समान ( दृष्टान्त ) । यह निर्दोष अनुमान तुम्हारे 
पक्ष का वाधक॑ है, इस अनुमान मे पडा हुआ हेतु असिद्ध नहीं है वयोकि उस काल की नाना द्रव्यपने 
करके स्याद्वादियों के यहा सिद्ध कर दिया है।और भी लीजिये कि काल ( पक्ष ) अनेक द्रव्य है 
( साध्य ) झ्राकाश के प्रत्येक प्रदेश पर एक ही समय मे भिन्न भिन्न व्यवहार कालों की अ्रन्यथा याती 
कालको नाना द्रव्य माने बिना, सिद्धि नहीं होपाती है| रस अ्रनुमान का हेतु भी अधिद्ध नही है, देखिये 
व्यवहार काल ( पक्ष ) प्रत्येक श्राकाश के प्रदेशों पर भिन्न शिन्न वत रहा है ( साध्य ) क्योंकि एक 
ही समय उत्तर प्रान्तवर्त्ती कुरुक्षेत्र सम्बन्धी आकाश और दक्षिण प्रान्तवत्ती लका सम्बन्धी आकाश 
प्रदेशो मे दिवस झादिका भेद अन्यथा यानी भिन्न भिन्न व्यवहार कालको माने विना नही बन पाता है। 

यह भी हेतु अ्रसिद्ध नही है क्योकि उन कुरुक्षेत्र, लका श्रादि देशों मे फिर दिवस आदि का 
भेद तो क्रियाविशेषों के भेद से होरहा निमित्तश्ास्त्रज्ञाता, ज्योतिषी पण्डित और लोकिक पुरुषों के 
यहाँ बहुत अच्छा प्रसिद्ध ही है श्र्थाव्‌-सूर्यके उदय और अस्त की श्रपेक्षा लंका और कुरुक्षेत्र का 
स्वल्प अन्तर पड जाता है । जीत और उषध्णता में भी श्रन्तर है, आम्र झ्ादि फलो का आगे पीछे पकना 
इत्यादि क्ियाये भी विशेषताञो को लिये हुये है। यो क्रियाविशेपो के भ्रनूसार दिवस झ्रादि भेद और 
च्यारे न्यारे स्थलों पर दिवस झ्रादि भेदों करके उन व्यवहार कालो का भेद तथा व्यवहार कालों के 
भेद से काल को नाना द्रव्यपन साध दिया जाता है। 


है भिन्न, भिन्न, व्यवहार काल तो वशेषिक, मीमांसक, झ्रादि सबको मानने पडते हैं और बह 
दूसरे विद्वानों करके गौण होकर स्वीकार कर लिया भिन्‍न मिन्‍न व्यवहार काल तो मुख्य काल-दब्यके 
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बिना नहीं वन सकता है । जैसे कि वेशेधिकों के यहां पर द्रव्य, गुण, कर्म मे मुख्य सत्ताको माने 
बिना कही सामान्य, विशेष, आदि में उपचरित ( गौणा ) सत्ता नही वन पाती है इस कारण लोका- 
काश के प्रत्येक प्रदेश पर भिन्‍त भिन्‍न काल द्रव्य की सिद्धि होजातो है कप्रोकि अन्यथानपपत्ति की 
सिद्धि होजाने से काल के उस नाना द्रव्यपन् को साधने वाला हेतु निर्दाप है। नाना द्रव्यपनसे पुनः 
काल का प्रव्यापकपना सध जाता है। अत आत्मा को व्यापकपना साधने में दिवा गया वेशेषिको का 
« द्रब्य होते हुये प्रमूतंवना ” हेतु काल द्रव्य करके व्यभिचारी है। स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष से भी आत्मा 
का अपने अपने शरीर--परिमाण वाले का ही अ्रनुभव होरहा है। 
कालस्पासव गतत्वेडनिष्टानुपं गपरि जिद षया प्राह । 


बाल को भअ्व्यापक द्रव्य मानने पर अनिप्ट का प्रसगम होजायगा, यो वंशेषिको के अभिष्राय 
के परिहार करने की इच्छा करके ग्रन्थकार भ्रगली वातिक को सुन्दर कह रहे है । 


कालो 5सर्वगतलेन क्रियावान्नानुषज्यते । 
सदा जगदेकेकदेशस्थलात एथक्‌ पृथक्‌ ॥ ६॥. 


कणाद मत-अनुयायी कहते है, कि काल को यदि असरव्वगत द्रव्य माना जायगा तब तो इस 
हेतु करके परमाणु, मन, डेल, गोली भ्रादि के समान काल को भी क्रियावान्‌ बनने का प्रसंग झा जा- 
बेगा किन्तु हम और जेनभी कालको क्रिया-रहित मानते है भ्राचार्य कहते है कि यह प्रसंग नही श्रापाता 
है क्योकि सदा लोक के एक एक प्रदेश पर प्रथक्‌ पृषक्‌ होकर कालारु स्थित हो रहे है। बात यह है कि 
कालाणुओ के अतिरिक्त भुमेरु पर्वत, ध्र्‌वतारा, मनुष्य लोक से बाहर के सूर्य चन्द्र विमान, अन्य भी 
विले, भवन, कुल-पर्बत, आदिक भ्रव्यापक पदार्थ जहाँ के तहाँ नियत होरहे स्थित हैं, हलन, चलन. 
नही करते है। उसी प्रकार असल्यात कालाणुये भी अतादि काल से अनन्त काल तक अपने अपने 
नियत स्थानों पर अ्डिग होकर व्यवस्थित है, उन में क्रिया होने का झन्तरंग कारण सर्वथा नही 
है । कोई वेगयुक्त पदार्थ कालाणुओ मे आधात भी करें तो वह अमूर्त कालाशुग्ो में से अव्याघात 
होकर परली ओर निकल जायगा, जंसे से कि स्वच्छ काच चलाया, फिराया, गया फल रहो धृप 
को हिला, डुला, नहीं सकता है, धूप वहा की वहां ही रहती है, कांच से उसका व्याधात या देश्ान्तर 
कर देना नही हो पाता है । 
क्रियाबान्‌ कालो5सवेगतद्रव्यत्वात्‌ पुदूगलवदि त्यनिशनुषजनमयुक्त, सवंदा लं।का- 
काशकेकप् रेशस्थस्वेन पृथक्‌-एथक्‌ कालाणूनां प्रसाधनात्‌ । ते ईह प्रत्याकाशप्रदेश प्रतिनियत- 
स्वभावस्थितयो उस्युपगन्तव्या; परीक्षकरन्यथा व्वहारकालमेद्प्रतिनियतस्वभावस्थित्पनुपप्शे; 
कदालित्तत्पराषृत्तिप्रसंगात्‌ | 


रद इलोक-वातिक 


वेशेषिक भ्रनिष्ट प्रसंग को उठा रहे है कि काल द्वब्य (पक्ष) क्रियावानू हो जाना चाहिये 
(साध्य) अ्रव्यापक द्वव्य होने से ( हेतु ) बरुदूगल के समान (हृष्टात) । ग्रन्थकार कहते हैं कि यह हम तुम 
दोनों को झनिष्ट हो रहे काल के क्रिया-सहित पन का प्रसंग उठाना अनुचित है क्योकि सदा लोका- 
काक्ष के एक एक प्रदेश पर स्थित हो रहेपन करके पृथक-पृथक कालाखु द्रव्यों की श्रच्छी सिद्धि कर दी 
गयी है। वे कालाणुये श्राकाश के प्रदेश पर अपने प्रतिनियत स्वभावों करके स्थित हो रही परीक्षक 
विद्वानों करके भ्रवश्य स्वीकार करनी पड़ती हैं, अन्यथा यानी--प्रत्येक प्रदेश पर भ्रत्येक कैतलाखू के 
नहीं मानने पर तो प्रतिनियत स्वभावों को लिये हुये व्यवहार काल के भेदो की स्थिति नही बन 
पाती है। यो तो कभी कभी उन व्यवहार काल के विशेषों की पराबृत्ति हो जाने का प्रसंग हो जायगा 
किन्तु परावृत्ति ( रहोबदल ) होती नही है, अ्रतः कालाणुओंको क्रिया-रहित और प्रत्येक प्रदेश पर 
नियत मान लेना उचित है। 
अणुपरिमाणानि च तानि कालद्रव्याणि स्कंधाकारत्वेन कार्यानुमितिप्रवोीयमानस्य 
कार्यस्य प्रत्याकाशभ्रदेशं सक्ृद्द्रब्यवहा रकालभेदलत्तरस्याणनापि कालद्रव्येण कतु' शक्यत्वात्‌ । 
एतेन स्वंगतः काल इति पक्तस्यागमवाधोपदर्शिता , कथं १ “लोयायासपएसे एव्पेंक्के ॑ 
ठिया हु एक्करेका | रयणारं रासी इव ते कालाणू सुशयव्वा” इस्यागमस्यावधितस्य सिद्ध: 
अत एव द्रव्यत्वे सत्यमृतत्वादिति हेतः कालात्ययापदिष्ट: कालोउसवेगत एबं व्यवतिष्ठते | तथा 
चात्मनः परममदहरवे साध्येडस्येव हेतो: कालेन व्यभिचारः सिद्ध्यतीति नातस्तत्पिद्वियन क्रिया- 
बानात्मा क्रियाहेतगुणत्वाल्लोष्ट+ दित्यनुमानमनवयं न भवेत्‌ । पच्चस्यानुमान4धनानवताराद्ू- 
तोश्व काल[त्ययापद्श्लवाभावा दिति सक्तमाकाशान्तानां निष्क्रियत्व॑ तद्चनेन साँमथ्योज्जीव 
पुदूगला | सक्रियत्वप्रतिपांदन च कालस्य वच्यमांणस्य निष्क्रियत्वात्‌ । 
वे काल द्रव्य अणु परिमाण वाले है क्योकि स्कन्‍्ध ग्राकारपने करके का अनुमिति द्वारा 
प्रतीत किया जा रहा जो प्रत्येक श्राकाश के प्रदेश पर प्रुगपतु व्यवहार काल के अनेक भेद-स्वरूप कार्ये 
है वह अरणु-स्वरूप भी काल द्रव्य करके किया जा सकता है। इस कार्यके लिये व्यापक काल या लम्बे 
थोड़े काल द्रव्य की ग्रावश्यकता नही है । 
इस उक्त कथन करके वंशेषिको के काल सर्वंगत है, इस पक्ष की भ्रागमप्रमाणसे भ्रा रही बाधा 
दिखलाई जा चुकी है। प्रनुमान प्रमाण से तो वंशेषिको के पक्ष की बाबा हो ही चुकी । 
भ्रागम प्रमाण से वाधा किस प्रकार श्राती है ” उसको यों सुनो । प्राचीन किस। सिद्धान्त 
ग्रन्थ की गाथा है श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्त-चक्रवर्तती ने भी द्रव्य-संग्रह ग्रन्थ में उल्लेख किया है “लोका- 
काश के एक एक प्रदेश पर एक एक होकर जो रत्नो की राशि के समान स्थित हो रही हैं वे कालारणुये 


समझ लेनी चाहिये । इस भ्रवाधित हो रहे प्रागम की सिद्धि है। 
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यों काल को भी पक्ष कोटि मे डालकर व्यापक सिद्ध कर रहे वेशेषिको के पक्ष की मनुमान 
से बाधा दिखला दी जा चुकी थी, भब झागम से भी उस पक्ष की वाध। को प्रसिद्ध कर दिया है। 

इसी कारण से काल को पक्ष कोटि से डालकर “द्रव्य होते हुये भ्रमू तपन ” यह हेतु वाधित 
हेत्वाभास हो जाता है क्योंकि काल द्रव्य अ्रव्यापक ही व्यवस्थित टो रहा है भौर तैसा होनेपर श्रात्मा 
को परम महापरिणाम वाला (सर्वव्यापक) साध्य करने पर इस 'द्रव्यत्वे सत्यमूर्तत्व” हेतु का काल द्रव्य 
करके व्यभिचार सिद्ध हो जाता है, इस कारण इस द्रव्यत्वे सति अमृतंत्वहेतु से श्रात्मा के उस सर्वंगत- 
पने की सिद्धि नहीं हो पाती है जिससे कि हम स्थाद्वादियों का “प्रात्मा क्रियावान है क्रियाके हेतु- 


भूत गुणों का धारने वाला होने से डेल के समान” यह प्रनुमान निर्दोष नहीं होता । 
प्र्थात- जैनियों का भ्रनुमान निर्दोष है क्योकि हमारे पक्ष के ऊपर प्रनुमान प्रमाणों द्वारा 


वाधाग्रो का प्रवतार नही है प्लौर इसी ही कारण हमारा हेतु कालात्ययापदिष्ट नहीं है। भतः 
सूत्रकार ने यह बहुत भ्रच्छा कहा था कि आकाश पर्यन्त द्रव्यो के क्रिया-रहितपन है तथा उस कथन 
करके परिशेष न्याय द्वारा विना कहे ही भ्रन्य उक्त शब्दों की सामर्थ्य से जीव और पुद्गल द्वव्यो का 
क्रियासहितपना समझा दिया गया है श्रौर भविष्य ग्रन्थ मे कहे जानेवाले काल द्रव्य को क्रिया-रहित 
पना भी निर्णीत कर दिया है जो कि सुत्रकार के अभिप्राय के श्रनुसार यह छटवा वात्तिक और उसका 
विवरण काल के निष्क्रियपन का प्रतिपादन कर रहा है। 


नन्‍्वेवं निःक्रियत्वेषि धर्मादीनां व्यवस्थिते। 

न स्थुः स्वयमभिप्रेता जन्मस्थानव्ययक्रिया: ॥»॥। 
तथोत्पादव्ययभोव्ययुक्तं सदिति लक्षणं । 

तत्र न स्यात्ततो नेषां द्रव्य वस्तुतापि च॥ ८ ॥ 
इत्यपास्तं परिस्पंदक्रियाया: प्रतिषेषनात्‌। 
उत्पादादिक्रियासिद्धेरन्यथा सत्तहानितः ॥ ६ ॥ 
परिस्पंदक्रियामूला नवोत्पादादयः किया: । 

सर्वत्र गुणभेदानामुत्पादादिविरोधत: ॥ १० ॥ 
स्वपरभत्ययोौ जन्मव्ययों यदि गुणादिषु। | 
स्थितिश्व कि न धर्मादिंद्रव्येष्वेवमुपेयते ॥ ११ ॥ 


भ्र्द इलौक-वातिक 


अब यहां किन्‍ही दूसरे ही विद्वानों का प्रश्न है कि इस प्रकार प्रमाणों द्वारा धर्म प्रादि 
द्रव्यों के क्रिया- रहितपन की भी व्यवस्था होचुकने पर फिर स्वयं जनों को ग्रभीष्ट हो रही उत्पत्ति 
स्थिति, और व्यय स्वरूप क्रियायें उनमें नहीं हो सकंगी और ऐसी दश्शा मे सूत्रकार द्वारा किया गया 
तिस प्रकार उत्पाद, व्यय, भौव्यो से युक्त पदार्थ सत्‌ है, यह द्रव्य का लक्षण उन धर्म श्रादिको मे 
घटित नहीं होसकेगा, तिस कारण इन धर्म आदिको का द्रव्यपना ग्रौर वस्तुपना भी नही बन पाता 
है, भ्र्थात्‌- धर्म प्रादिको मे जब कोई क्रिया नहीं पायी जाती है तो उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य रूप 
क्रियाओं के भी प्रभाव हो जाने पर धर्म श्रादिक न तो द्रव्य और न वस्तु सध सकेगे, खर-विधारा के 
समान असत्‌ हो जाय॑गे। 

आचाय॑ कहते हैं कि यह शंकाकार का कहना यो निराक्ृत होजाता है, कि सृत्रकार 
ने “ निष्क्रियाशि च” इस सूत्र द्वारा हतन, चलन, कम्प आदि परिस्पन्द--स्वरूप क्रिया का धर्म 
प्रादिक द्रव्यो में प्रतिपेध किया है, शुद्ध धात्वर्थ-स्वरूप या अ्रपरिस्पन्द--आत्मक उत्पाद आदि क्रियाये 
तो उनमे सिद्ध है, भ्रन्यथा धर्म आदिकों के सतूपने की ही हानि होजायगी | उत्पाद, व्यय, झ्रादिक 
क्रियायें परिस्पन्द--स्वरूप क्रिया को मूल कारण मान कर नही होती है। यदि हलन, चलन, आदि 
किया की भित्ति पर उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य माने जायंगे तो गुणों के रूप पीत आदि भेद प्रभेदों के 
उत्पाद ग्रादि होनेका विरोध हो जायगा। भावार्थ--वैशेपिको ने द्रव्यो मे ही उत्क्ष पण श्रादि परि- 
स्पन्द स्वरूप क्रियाये मानी है। “ गुणादिनिगु णक्रिय: ” गुणों मे क्रियाये नही रहतो है, ऐसी दशा 
मे क्रिया--रहित ग्रुणो में तुम्हारे विचार भ्रनुसार उपजना, नशना, ठहरना, बढ़ना, घटना, आदि 


क्रियायें नही हो सकेगी । 
यदि झाप गुण आदिको मे स्व और पर को कारण मान कर होरहे उत्पाद, व्यय और 


स्थिति को मानेगे तो इसी प्रकार धममं श्रादि द्रब्यो मे उत्पाद, व्यय, स्थितियों को क्यो नही स्वीकार 
करलिया जाता है। भावार्थ--परिस्पन्द क्रिया के विना जैसे गुण आ्रादिको में श्रनेक प्रपरिस्पन्द-ग्रात्मक 
क्रियाये होरही है, ज्ञान उपजता है, घटता है, बढ़ता है, सु ठहर रहा है, भावना हृढ होरहो है श्रादि 
उसी प्रकार परिस्पन्द के विना भी धर्म झ्रादि द्रव्यों मे उत्पाद श्रादि क्रियाये सध जाती है। शुद्ध पर- 
मात्माये, आकाशद्रब्य, कालाणुये, धर्म, भ्रधर्म, इन द्रव्यो मे हलन, चलन, भश्रादि के विना अनेक अप- 
रिस्पन्द क्रियाये होरही है, पद्स्थान-पतित हानि बृद्धियों के अनुसार अन्तरंग, वहिरग कारण-वश 
भ्रनेक उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य होते रहते हैं | श्रत: इनमें वस्तुपना, द्रव्यपना, वाल वाल रक्षित होरहा 


प्रक्षुण्ण है। ५ निं 
गतिस्थित्यवगाहानां परत्र न निवंधन। 
धर्मादीनि क्रियाशुन्यस्वभावतात्खपुष्णवत्‌॥ १२ ॥। 


वैक्षम-प्र ध्यार्य ५७ 


क्रियावत्तप्रसंगो वा तेषां वायुधरांबुवत्‌। 
हत्यवोद्यं बलाधानमात्र्वादगमनादिषु ॥ १३ ॥ 
धर्मादौनां स्वशक्त्येव गत्यादिपरिणामिनां । 
यथेन्द्रियं बलाधानमात्र विषयसंनिधो ॥ १ 9॥ 
किसी विद्वान्‌ का श्राचार्यों के ऊपर प्राक्ष प है, कि धर्म आदिक तोन द्रव्य ( पक्ष ) 
दूसरे द्रब्यों में गति स्थिति, और भ्रवगाह के कारण नही होसकते है, ( साध्य ) क्रियारहितपना स्व- 
भाव होने से ( हेतु ) भाकाश के फूल समान ( हृष्टान्त ) | यदि धर्म, प्रधर्म और झाकाश को यथाक्रम 
से गति, स्थिति, और अवगाह देना इनका कारण माना जायगा तो वायु, पर्वत, और जल के समान 
उन धर्म झादिको के क्रिया--सहितपन का प्रसंग होजावेगा भर्थात्‌-वायु क्रियासहित हो रही ही तर 
झ्रादिको की गलि का निबन्ध है, पर्वत क्रिया करने की सामर्थ्य को धार रहा ही पक्षी, पशु, ग्रादि 
की स्थिति का अवलम्ब होरहा है। जल भी स्वय क्रियावान्‌ होरहा मछली, डेल, प्लादि के अ्रवगाह 
का हेतु होरहा है। इसी प्रकार धर्म श्रादिक भी क्रियावान्‌ होजायंगे । 
ग्रन्थकार कहते है कि यह चोद उठाना डोक़ नही है। क्योकि ग्रपनी शक्ति करके गति 
भादि स्वरूप परिशत होरहे पदार्थों के गमन, स्थिति, श्रादि में धर्म प्रादि द्रढ्यों की केवल बलाधायक- 
पना है, जिस प्रकार कि रूप रस, भादि विषयो के सबन्निधान होने पर चक्षु श्रादि इन्द्रिया चाक्षुपप्रत्यक्ष 
ध्रादि की उत्पत्ति मे भात्माके केवल बल का ग्राधान कर देती है । भावार्थं--जैसे कि आत्मा को ज्ञान 
करने मे इन्द्रिया थोडा सहारा लगा देती हैं, उसी प्रकार गति, स्थिति, अवगाह क्रियाश्रों में धर्म 
आदिक तीन द्रव्य स्वल्प सहारा लगाने वाले उदासीन कारण है, समर्थ कारण तो गति-परिणत या 
स्थिति-परिणत्त भ्रथवा अ्वगाह--परिणेत पदार्थ ही हैं। भ्रतः धर्म श्रादिको के परिस्पन्द क्रिया से 
सहितपन का प्रसंग नहीं श्रापाता है । 


पुसः स्वयं समर्थस्य तत्रन सिद्धेन वान्यथा । 

तथेष द्रव्यसामर्थ्यान्निष्कियाणामपि स्वयं ॥ १५४ ॥ 
धर्मादीनां परत्रास्तु क्रियाकारणमात्रता। 
नजैवमात्मनः कालक्रियाहेतुवमापतेत॥ १६॥ 

सर्वभा निष्कियस्या पि स्वयं मानविरोधतः । 


५६ हलीक-वा तिके 


आत्माहिमेरकोहेतुरिष्ट:कायादिकर्मणि ॥ 
तृणादिकर्मणीवास्तु पवनादिश्व सक्रिय: ॥१७॥ (पदपदी) 


विशेष शक्तिशाली कारणों की अपेक्षा विचार किया जाय तो उन चाक्षष-प्रत्यक्ष श्रादि ज्ञानो 
मे स्वयं समर्थ हो रहे झ्रात्मा की ही सिद्धि है, भ्रन्य प्रकारों से ज्ञान नही उपजता है। यानी-प्रात्मा के 
बिता मृत शरीर में बत रही इन्द्रिया ज्ञानों को नही उपजा सकती है । 

तिस ही प्रकार द्रव्य की सामथ्यं से स्वयं क्रिया--रहित हो रहे भी धर्म आदिको को दूसरे 
जीव ग्रादिको की गति आदि मे क्रिया का केवल सामान्य कारणपना रहो। 

यदि यहा कोई बेशेविक अवसर पाकर यो वोल उठे कि इस प्रकार तो क्रिया-रहित ही 
आत्मा को भी शरीर मे क्रिया का हेतुपना ग्आा पड़ेगा ( प्राप्त हो जावेगा ) अर्थात्‌ क्रिया-रहित ध्मे 
आदिक जैसे दूसरे ५दार्थो मे क्रियाओ्रों को कर देते है, उसी प्रकार क्रिया-रहित जीव भी शरी रमे क्रिया 
को उपजा देगा, फिर 'शरीरे क्रिया-हेतुत्व' हेतु आप जैनो ने आत्मा में क्रिया-सहितपन को क्‍यों साधा 
था ? आचार्य कहते हैं कि यह नही समभ बैठना क्योकि सर्वथा भी स्वय क्रियाश्रों से रहित हो रहे 
ग्रात्मा को मानने पर प्रमाणो से विरोध श्राता है जब क्रि शरीर आदि की क्रिया करने मे आत्मा 


प्रेरक कारण इंष्ट किया गया है ज॑से कि तृण पत्ता आदि की क्रियाश्रो मे वायु, जल, विजली अ्रादिक 
प्रेरक कारण माने गये है, दुसरा मे क्रियाओ्रो के प्रेरक, कारण पवन ग्रादिक क्रिया-सहित ही है तो 
उसी प्रकार श्रात्मा भी क्रिया-सहित होना चाहिये तभी शरीर आ्रादि मे क्रिया करने का वह प्रेरक- हेतु 
हो सकता है। 


वीर्यातरायविज्ञानावरणच्छेदभेदत: । 
सक्रियस्येव जीवस्य ततोंगे कर्महेतुता ॥१८॥ 


तिस कारण से सिद्ध हुआ कि वीर्यान्तराय कर्म प्लौर ज्ञानावरण कर्म के (का) विशेष क्षयो- 
पशम हो जाने से क्रियासहित हो रहे ही जीव को शरीर में क्रिया का हेतुपना प्राप्त होता है। 


हस्ते कर्मात्मसंयोगप्रयत्नाभ्यामुपेयते । 

येस्तेपि च प्रतिज्षिप्तास्तयोस्तच्बकत्ययोगतः ॥१६॥ 
निष्कियों हि यथात्मेषां क्रियावद्ग सहश्यतः । 
कालादिवत्तथेवात्मसंयोगः सप्रयलकः ॥२०॥ 


पंचमन्प्रध्याय श्र 


गुणः स्यात्तस्य तडच्च निष्कियलाविशेषतः । 
गुणाःकर्माण चेतेन व्याख्यातानीति सूचनात ॥२१॥ 
नतावदात्मसंयोग: केवलःकर्मकारणं । 

नुःप् यल्नस्य हस्तादो क्रियाहेतुवह्नितः ॥२२॥ 
नेकस्य तत्पयत्नस्य क्रियाहेतुल मीक्ष्यते। 
शरीरायोगिनोन्यस्य ततः कमप्रसंगतः ॥२३॥ 


झ्रात्मा के हो रहे संयोग से और प्रयत्न से हाथ में कर्म (क्रिया) उपज जाती है, यह सिद्धान्त जिन 
वेशेबिको करके स्वीकार किया गया है वे कशाद मतानुषायी भी उक्त कथन करनके प्रतिक्षेप को प्राप्त 
कर दिये गये हैं क्योकि उन श्रात्मा के संयोग और आत्मा के प्रयत्न में हाथ में उस क्रिया को करने की 
शक्ति का योग नहीं है श्र्थात्‌ कणाद ऋषि प्ररणीत वंशेपिक दर्शन के पाचवे अध्याय का पहिला सूत्र 
है “आ्रात्मसयोगप्रयत्नाम्या हस्ते कम” आत्मा के सयोग और ओआात्माके प्रयनन से हाथ में क्रिया 
उपज जाती है, क्रिया का समवायी कारण हाथ है, प्रयत्त वाले झ्रात्मा का सयोग भ्रसमवायी कारण 
है और प्रयत्न निमित्त कारण है। वैशेषिको ने पाचवे अध्याय के अगले सूत्रो मे भी कम पदार्थ की 
परीक्षा की है। हम ग्रन्थकार को यह कहना है कि साधम्ये, वंधर्म्य अनुसार प्रमेय निरूपण करने वाले 
इन बैशेषिको के यहा क्रियावान्‌ पदार्थों के साथ विसहदृशपना होने से जिस प्रकार निष्किय हो रहा 
ग्रात्मा बेचारा काल झादि के समान क्रियाश्रो का सम्पादक नहीं है उसी प्रकार प्रयत्न का साथी हो 
रहा आत्माका सयोग नामक गुणा भी क्रिया का कारण नही है क्योकि उस ग्रात्म-सयोग या प्रयत्न को 
उन काल श्रादिक के समान क्रियारहितपन का कोई अन्तर नही है “दिक्कालाबाकाश च क्रियावद्द- 
धर्म्यान्निष्कियारि” चकारादात्मसंग्रह: । सके लगे हाथ ही वेशेषिकों के इस प्रकार सूत्र करने से कि 
इस ।क्रेयावान्‌ के साथ विधर्मापन करके गुण और कर्मो का भी निष्क्रियपने करके व्याख्यान किया जा 
जा चुका है, केवल आत्मसंयोग तो कर्म का कारण नही हो सकता है। 
प्र्थाव--वैशेषिक दर्शन मे पाचवे अध्याय के दूसरे श्रान्हिक का वाईसवा सूत्र “एत्तेन 
कर्माणि गुणाएच व्याख्याता:” है, इस सूत्र के अनुसार कोई भी गुण भला क्रिया का कारण या अधिक- 
रण नही हो सकता है ऐसी दशा मे केवल झात्म-संयोग भी तो उत्क्षेपण झादि कर्म का कारण नही 
बन पाता है, प्रात्मा के प्रयत्न को भी हाथ आदि क्रिया के हेतुपन की हानि है क्योंकि उस आत्मा के 
प्रकेले प्रयत्न को क्रिया का हेतुपना नही देखा जाता है, कोरा प्रयध् यदि क्रिया का कारण होता 
तो शरीर का सम्बन्ध नहीं रखने वाले अन्य प्रदेशवर्त्ती व्यापक आत्मा के उस प्रयत्न से भी क्रिया 
होने का प्रसंग भावेगा | 


६७ इहलोक-वे तिक 


प्र्थात--भार्मा को व्यापक मानने वाले वैशेषिकों के यहां शरीर से झतिरिक्त धम्भ या भीत 
में भी प्रात्मा विद्यमान है झात्मा का प्रयरन गुरा भी वहां आत्मा मे समवेत हो रहा है किन्तु भीत में 
क्रिया नहीं देखी जाती है जो गुण बेचारे स्वयं क्रिया रहित हैं वे भ्रस्य द्वव्यों मे क्रिया के प्ररक-कारण 
नही हो सकते हैं व्यापक द्रव्यका गुण किसी एक देशवर्त्ती स्वकीय शरीर नामक उपाधिमे ही क्रिया का 
प्रेरक कारण नहीं बन सकता है या तो सम्पूर्ण स्वसंयोगी पदार्थों में क्रिया को उपजावे प्रथवा 


कही भी किया को नही उउजावे। 
वात यह है कि वेशेषिकों के यहा स्वीक्षत व्यापक आत्मा था उसके सयोग और प्रयत्न 


गुण भला हाथ प्लादि में क्रिया की उत्पत्ति नही करा सकते हैं। 


सहितावात्मसंयोगप्रयत्नी कुरुतः क्रिया: । 
हस्तादावित्यसंभाव्यमन्धयोः सहरष्टिवत्‌ ॥ २४ ॥ 
यदि वेशेषिक यो कहै कि ग्रात्मा का श्रकेला संयोग या प्रयत्न गुण तो हाथ में क्रिया को 

नही उपजा सकते है, हाँ श्रात्मा के संयोग झौर प्रयत्न दोनों सहित होते हुये हाथ, पाव, भ्रादि मे 
क्रियाप्नो को कर देते है। प्राचार्य कहते है कि यह श्रसम्भव है। जैसे कि दो प्रन्धे पुरुष साथ होकर 
भी दर्शन को नही कर पाते हैं ब्रर्थाव-श्रकेला श्रकेला भ्रन्धा भी देख नही सकता है और दो अप्रन्धे 
मिल कर भी चारक्ष्‌प-प्रत्यक्ष नही कर पाते हैं, इसी प्रकार मिलकर प्रात्मसंयोग और आ्रात्मप्रयत्न भी 
हाथ में क्रियाओं को नहीं उपजा सकते है । 


अदृष्टापेज्षिणो तो चेदकुर्वाणे क्रियां नारि । 
हस्तादो कुरुतः कर्म नेव॑ कवचिद्दृष्टित: ॥ २५ ॥ 
यदि वैशेषिक पुन यो कहै कि अद्ृष्ट यानों विशेष पुण्य, पाप की अपेक्षा को कर रहे वे 

संयोग और प्रयत्न भले ही आत्मा मे क्रिया को नही कर रहे हैं किन्तु हाथ, शिर आदि में क्रिया 
को कर देते है। ग्रन्थकार कहते है कि यह कथन ठीक नही है। क्योकि इस प्रकार कही भी नहीं देखा 
गया है, बिना देखी हुयी बात को केवल तुम्हारी प्रतिज्ञा-मात्र से स्वीकार करने की हमें टेब नही है । 

उष्णापेन्षो यथा वन्हिसंयोगः कलशादिषु। 

रूपादीद्‌ पाकजाब्‌ स॒ते न वन्हो स्वाश्रये तथा ॥ २६॥ 

नृसंयोगादिरन्यत्र क्रियामारभते न तु। 


स्वाधारे नरि तस्थेत्यं सामर्थ्यादिति चेन्‍न वे ॥ २७ ॥( 


पैचम-प याथ ६१ 


वैषम्यादस्मदिष्टस्य सिद्धेः साध्यसमत्वतः । 

प्रतीतिवाधनाबतडिपरीतप्रसिद्धित: ॥ २८ ॥ 

साध्ये क्रियानिमित्तत्वे रृष्टांतो हक्रिया श्रय: । 

स्थादेव विषमस्तावदन्निसंयोग उष्णभत्‌ ॥ २६ ॥ 

पून अपि वेशेषिक वोलते हैं कि उष्णता की भ्रपेक्षा रखता हुम्ला अग्नि का संयोग जिस 

प्रकार घट झादिकों मे पाक से जायमान रूप, रस, श्रादिकों को उपजा देता है किन्तु वह वन्हि- 
सयोग अपने आधार भूत अग्नि में रूप अादिको को नवीन नहीं उपजाता है, उसी प्रकार झ्रात्म-संयोग 
ग्रादि गुण भी प्रन्य हाथ, पाव, आदि मे क्रिया को वना देते हैं परन्तु श्रपने भ्राधार होरहे प्रात्मा 
मे क्रिया को नहीं उपजा पाते है क्योकि उन आत्म--सयोग, प्रयत्त, झ्रादि की इसी प्रकार सामर्थ्य 
है, कार्यका रणगभाव के नियतपन मे आप जैेत भी व्यर्थ कगडा नही उठावेगे। श्राचार्य कहते हैं कि 
यह तो नही कहना क्योकि निश्चय से आपका हृष्टान्त विषम पड़ता है उससे तो हमारे ही इष्ट 
की सिद्धि होजाती है। वंशेषिको के ऊपर साध्य-सम दोष भी लगता है भ्रौर प्रतीतियों से बाधा झ्राती 
है तथा वेशेषिको के इस अभीष्ट मन्तव्य से विपरीत होरहे सिद्धान्त की अच्छी सिद्धि होजाती है। 
देखिये प्रकरण में क्रिया का निर्मित्तपना साध्य किया जा रहा है उस्त अवसर पर क्रिया का ग्राश्रय 
नही ऐसा अग्निसंयोग हृष्टान्त दिया जा रहा है, श्रत: उष्णता के साथीपन को घार रहा यह श्रग्वि- 
सयोग विषम दृष्टान्त है। विषमदृष्टान्त इष्ट साध्य को नहीं साध पाता ! 


यथा च स्वाश्रये कुव॑ंन्‌ विकार॑ केलशादिषु। 

करोति वन्हिसंयोगः पुसो योगस्तथा तनो ॥ ३० ॥ 
हत्यस्मदिष्टसंसिद्धिः क्रियापरिणतस्य नुः 

काये क्रियानिभित्तव सिद्धेः संयोगिनि स्फुट ॥ ३१ ॥ 


दूसरी बात यह है कि श्रश्नि-संयोग जिस प्रकार पभ्पने आश्रय होरहे भ्रग्नि में विकार को 
कर रहा सनन्‍्ता ही घट, ईट, रन्ध-रहे भात आदि में विकार को कर देता है, उसी प्रकार प्रात्मा 
का सयोग भी प्रात्मा भें क्रिया को करता सन्‍्ता ही शरीर में क्रिया को कर देबेगा, इस प्रकार क्रिया- 
परिणत प्रात्मा के संयोगी क्षरीर में क्रिया के निमित्तपन की सिद्धि होजाने से हम जेतों के इष्ट 
साध्य की भली सिद्धि होजाती है। श्रात्मा का क्रियासहितपना मन्दबुद्धि बाल ग्रोपालो तक में स्पष्ट रूप 
से परिज्ञात होरहा है। भावाथ--अवा या भहा में लग रही भाग का संयोग धट या ई ट में कठिनता, 


दर इलोक-वाविक 


रक्ति या पकता को उपजा देता है, साथ में अग्नि के भी प्रनेक विकार कर देता है। भगरिन पर मोटी 
रोटी को सेकने से भग्नि की दशा को निहारिये वह निबल, निस्तेज, होजाती है किन्तु व॑ंशेषिक 
झग्नि में विकार होने को स्वीकार नहीं करते है, प्रत साध्यसम दोष लागू होता है यहाँ तक ग्रन्थ- 
कार वंशेषिकों के ऊपर विषमता, अस्मदिष्ट-सिद्धि और साध्यसमता का झ्रापादन कर चुके है, ्रब 
चौथी प्रतीतिवाधा को उठा रहे है । 

संयोगोर्थान्तरं वन्हेः कुपदेश्च तदाश्रितः । 

समवायात्ततो ।भन्नप्रतीत्या व।ध्यते न कि ॥ ३२॥ 

धटादिष्वामरूपादीन्‌ विनाशयति स स्वयं । 


पाकजान्‌ जनयत्येतत्म तिपथ्येत कः सुधी: ॥ ३३ ॥ 
उस ग्रग्नि या घट आदि के ग्राश्रित होरहा प्रग्ति या घट झ्रादि का सबोग तो समवाय- 

सम्बन्ध होजाने के कारणा भला उन आधारो से भिन्न माना गया है तब गो कथचित्‌ अभिन्न होने 
की प्रतीति करके वह सर्वथा भिन्न संयोग क्यो नहों बाधित हो जावेगा ? थोडा इस बात को 
विचारों कि वह भ्रग्निसंयोग स्वयं घट. ई ट ग्रादि मे कच्चे, रूप, रस, आ्रादिको को विनाश देता है 
झौर पाक से जायमान पक्के रूप,रस, आदिको उत्पन्न कर देता है कौन बुद्धिमान्‌ ऐसी श्रयुक्त बात 
की प्रतिपत्ति कर लेवेगा ? प्रर्थात्‌ू-कोई नहीं। अग्नि के कार्य को बेचारा निगु णा, निष्क्रिय अ्रग्नि- 
सथोग नही कर सकता है। 

न चेषा पाकजोत्पत्तिप्रक्रि | व्यवतिष्ठते । 

वन्हे: पाकजरूपादिपरिणामाः कुटादिषु ॥ ३४ ॥ 

स्वहेतुभेदतः सर्व: परिणामः प्रतीयते। 

पूर्वाकारपरित्यागादुत्तराकारलब्धित: ॥ ३५ ॥ 

कुटे5पाकजरूपादिपरित्यागेन जायते। 

वन्हे: पाऊजरूपादिस्तथा दृष्टेरबाधनात्‌ ॥ ३६ ॥ 

नोष्ण्यापेक्षस्ततो वन्हिसंयोगो.5त्र निदर्शनं । 

नुः क्रियाहेतुतासिद्धो विपरीतप्रसिद्धित: ॥ ३७ ॥ 


पंचम-ग्रध्याये दर 


वैशेषिकों के यहाँ मानी गयी यह पाकजपदार्थों की उत्पत्ति की प्रक्रिया व्यवस्थित नहीँ 
हो पाती है। भावार्थ-परम!णु में ही पाक होने को मानने वाले पीलुपाक-वादी वशेषिकों के यहाँ 
तथा परमाणु भौर झ्रवयवी दोनो मे पाक होने को कहने वाले पिठर -पाक--वादी नैयायिक्रों के यहाँ 
पाक-जन्य रूप ग्रादिको के उपजने की यह प्रक्रिया है कि प्रथम अ्ग्नि-संयोग से परमाणुम्नों भें क्रिया 
उपजती है, क्रिया होजानेसे दूसरे परमाणु करके विभाग होजाता है, उस विभाग से दृधणुक को बनाने 
बाले सयोग का नाश होजाता है, पर्चात्‌-द्यणुको का नाश होजाता है, उसके पीछे परमाणु में 
ध्याम भ्रादिका नाश होजाता है, २--पुनः परमाणु मे रक्त भ्रादि की उत्पत्ति होती है, ३-तत्पश्चात्‌- 
हचणुक द्रव्य को बनाने के अनुकूल लाल परमाणुओं मे क्रिया उपजती है, ४-पुनः विभाग होता है, 
५ परचात्‌-परमाणुओ में पटिले होरहे सयोग का नाश होता है, ६-पीछे दृथणुकों को प्रारम्भ करने 
वाला सयोग उपजता है, ७-उसफे पीछे द्वघणुको की उत्पत्ति होती है, उसके पीछे द्घणुकोमे रक्त आदि 
की उत्पत्ति होती है। इस प्रकार श्रौर भी कई प्रक्रियाये हैं । 

नेथायिकों के यहा भी पाकज रूप, रस, गन्ध, स्पर्शों की उत्पत्ति करने मे न्यून--अधिक, 
बसी प्रक्रिय इष्ट को गया है, ये अ्रवयवी मे भी पाक को मानते हैं किन्तु यह सब प्रमाण-वाधित है 
भ्रवे मे घड़ा या भट्टा में ईट विचारी टूट फूट कर परमाणुस्वरूप टुकड़े डुकड़े नही होजाते हैं यदि 
कोई ई'ट पिघल जाय या विखर जाय तो फिर वह वंसी ही छिप्न, भिन्न, होकर पक जाती है 
क्वचित्‌ होने वाला काये सवंत्र के लिये लागू नही होता है, श्रतः यह वेशेषिकों की प्रक्रिया व्यर्थ घोष- 
णामात्र है। बात यह है कि अग्निसयोग से नही किन्तु वेशेषिको के मतानुसार मानी गयी अग्नि 
नामक द्रव्य से और जैन मतानुसार अग्नि नामक श्रशुद्ध द्रव्य या पर्याय से घट, ई'ट, आदि में पाक- 
जन्य रूप, रस, ग्रादिक परिणाम उपज जाते हैं। जगत्‌ मे अपने श्रपने विशेष हेतुओं से सम्पूर्ण परि- 
णाम होरहे प्रतीत किये जाते है। पूर्वोत्तराकारपरिहाराबाष्तिस्थितिलक्षण: परिणाम:, जैनसि- 
द्वान्त में पूवभाकार का त्याग और उत्तर आकार का ग्रहण तथा धप्रौध्य अशो करके स्थिति होने 
को परिणाम कहागया है, पूव॑ं-झाकारो का परित्याग शौर उत्तर-नवर्तती आकारो की प्राप्ति होजाने 
से घट मे पहिले के पाकजन्य नहीं ऐसे भ्रपाकज रूप आादिका १रित्याग फरके पुनः प्रग्नि के द्वारा 
पाकज रूप श्रादिक उपज जाते है यो तिस प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाण से दीख जाने की कोई बाधा नही 
प्राती है तिसकारण यहाँ उष्ण॒ता को भ्रपेक्षा रकता हुआ अग्निसयोग नामक वेशेषिको का हृष्टान्त 
देना ठीक नही है क्योकि इस हृष्टान्त की सामरथ्यं से आत्मा के क्रियाहेतुपन की सिद्धि होजाने पर 
बेशेषिको के मनन्‍्तब्य से विपरीत होरहे सिद्धान्त की प्रसिद्धि होजाती है, झ्रतः बैशेषिकों के ऊपर 
प्रतीतिवाधा भ्ौर विपरीतप्रश्चिद्धि का श्रापादन किया गया समझो । 


अनुष्णाशीतरूपश्चाप्रेरको नुपघातक: 
कुटः प्राप्त: कथ॑ रूप!युच्बेदोपादकारणं ॥ ३८३ -. 


६४ इलोक-बा तिक 


बेशेषिकों ने उष्णता की अपेक्षा रखते हुये अग्नि-संयोग को पाकज रूप भ्रादिकों का 
कारण बताया है, उसमें हमारा यह कहना है जब कि प्रनुष्णाशीत स्पर्श वाला और काले रुप वाला 
पूब॑वर्ती कच्चा घड़ा तुम वैशेषिकों ने प्रेरक भी नही माना है श्रौर उपधातक भी नही माना है, ऐसो 
दशा मे वह घड़ा पु्वे--वर्त्ती रूप ग्रादिको के उच्छेद का कारण भौर उत्तर-वर्त्ती पाकज रूप आदिकों 
के उत्पाद का कारण कैसे प्राप्त होसकता है ? »र्थाव-घट यदि प्रेरक होता तब तो नवीन रूप 
झादिको का उत्पाद कर देता और यदि उपघातक होता तो पूर्ववर्त्ती रूप श्रादिको का नाष् कर 
देता किन्तु यह सब कार्य आपने वन्हिसंयोग के ऊपर रख छोडा है, ऐसी दशा मे समवायिकारण 
होरहे घट की गाँठका कोई बल रूप आदिको के उत्पाद या विनाश मे कार्यकारी नही हो पाता है। 


गुरुत्व॑ निष्कियं लोष्ठे वर्तमान तृणादिषु । 
क्रियाहेतुयथा तदत्मयत्नादिस्तयेक्षणात्‌ ॥ ३६ ॥ 

ये लाहुस्तेपि विध्वस्ताः प्रत्येतव्या दिशानया । 
स्वाश्रये विक्रियाहेतो ततोन्यत्र हि विक्रिया ॥ ४० ॥ 


द्ृब्यस्येव क्रियाहेतुपरिणामा त्पुनः पुनः । 
क्रियाकारितवमन्यत्र प्रतीत्या नेव वाध्यते ॥ ४१ ॥ 


० आास्मसंयोगप्रयत्नाम्या हस्ते कर्म ” इस सिद्धान्त को पुष्ट कर रहे वेशेषिक पुन, कहते है 
कि जिस प्रकार डेल मे विद्यमान होरहा ग्रुरुत्व नाम का ग्रुण स्वयं क्रियारहित है किन्तु तण, पत्ता, 
झ्ादि में क्रिया को उपजाने का हेतु है उसी के समान प्रयत्न, संयोग, आदि निष्क्रिय भी है परन्तु 
श्रादि मे क्रिया के उत्पादक हो जायंगे क्योकि तिस प्रकार देखा जा रहा है, डेल के साथ बन्ध रहा 
हलका तिनका या पत्ता भी नीचे गिर जाता है। श्राचार्य कहते हैं कि इस प्रकार जो कोई बेशेषिक 
पण्डित कह रहे हैं वे भी तो इसी उक्त कथन के ढग करके निराकृत कर लिये गये समभ लेने चाहिये । 
प्र्थातू-केवल भारीपन किसी भी क्रिया का सम्पादक नही है, गिर रहा क्रियासहित डेल ही तिनका 
प्रादि में क्रिया को उपजाता है, विक्रिया के हेतु होरहे स्वक्षोय प्राश्रय में विक्रिया होते हुये ही उस 
विक्रियावान्‌ द्रब्य से ब्रन्य पदार्थों मे विशेष क्रिया होसकती है, भ्न्‍्यथा नहीं। बात यह है कि द्रब्य 
की ही बड़ी देर तक पुनः पुनः क्रिया के हेतुपन करके परिशति होती रहतो है तभी वह द्रव्य अ्रन्य 
हाथ, शरीर, तिनका, आदि पदार्थों मे क्रिया को करा देता है, यह द्रव्य का क्रियाकारीपना प्रती- 
तियो करके बाधित नही होता है, अतः क्रियासहित प्रात्मा को ही क्वरीर आदि में क्रिया का हेतुपना 
है, यह निर्णीत'समझो । 


पंचम-अध्याय ६५ 


पुरुषस्तदुगुणो वापि न क्रियाकारएं तनो । 
निष्कियलायथा व्योमेत्युक्तियत्मिनि वाधकं ॥ ४२ ॥ 
नानेकांतिकता धर्मंद्रव्येशास्य कथंचन । 

तथ्या प्रेरकतासिद्धेंः क्रियाया विग्रद्ददिषु ॥ ४३ ॥ 


सक्रिय जीव को क्रिया का हेतु मानने वले ज॑नो के ऊपर कोई बाधा उठा रहे है कि आत्मा 
झथवा उसका प्रयत्न आदि गुण भी ( पक्ष ) शरोर में क्रिया का कारण नही है ( साध्य ) क्रिया- 
रहित होने से ( हेतु ) ज॑से कि आकाश ( अन्वयहष्टान्त )। आचाये कहते है कि इस प्रकार जो आत्मा 
मे क्रिया के कारएणपन का वाधक कथन किया गया है वह हमारे विद्वान्त का वाधक नहीं होसकता 
है क्योकि भ्रनुमान मे पडे हुये इस निष्क्रियत्व हेतु का धर्म द्रव्य करके व्यमिचार है। देखिये उस धर्म 
द्रव्य को शरीर आदि में क्रिया का किसी न किसो प्रकार उदासोनरूप से अ्रप्ररकहंतुपना सिद्ध है । 
दूसरी बात यह है कि निष्क्रियत्व हेतु भागासिद्ध मो है क्योकि पुरुष के क्रियासहितपना साधा जा 
चुका है, गुण को तुम भले ही निष्क्रिय मानते रहो। 


एवं सक्रियतासिद्धावात्मनो निवर तावपि । 
सक्रिय प्रसक्त चेदिष्टमूप्यंगतित्वतः ॥ ४४ 
यारशी सशरीरस्य क्रिया मुक्तस्य तारशी । 

न युक्ता तस्य मुक्त-वविरोधात्‌ कर्मसंगतेः ॥ ०५ ॥ 
क्रियानेकप्रकारा हि पुद्गलानामिवात्मनां । 
स्वपरप्रत्ययायत्तभेदा न व्यतिकीर्यते ॥ ४६ ॥ 


वेशेषिक गआ्राक्षेप करते है कि इस प्रकार आत्मा का क्रियासहितपना सिद्ध होजाने पर 
तो मोक्ष मे भी आत्मा के क्रियासहितपन का प्रसंग आवेगा | यो कहने पर तो दम जैनो को कहना 
पड़ता है कि यह प्रसग हमको अभीष्ट है, हम प्रात्मा का ऊध्वंगमन स्वभाव मानते हैं, झ्राठ कर्मो का 
नाद तो मनुष्य लोक में ही होजाता है पुनः ऊध्वंग मनस्वभाव करके मुक्त जीव सिद्धलोक में विराज- 
मान होजाते है । हां इस बात का ध्यान रखना चाहिये कि स्थूल, सूध्म, शरीरों से सहित होरहे 
संसारी जीव की जिस प्रकार की क्रिया है बंसी मुक्त जीव की क्रिया मानना समुचित नहीं है, नहीं 
तो उसके मुक्तपन का विरोध होजावेगा अर्थात्‌-औदारिक, वेक्रियिक, शरीर-धारी जीव ऊपर, 
नीचे, तिरछे, चलते हैं, घुमते है, नाचते कूदते हैं, प्रथता सूक्ष्मशरीर-धारी विग्रहगति के जीब भी 
ऋजुगति, पारिमुक्ता, लांगलिका, गोमूत्रिका, गतियों जैसे जाते पाते है, बसे मुक्त जीव क्रिया को 


नही करते है । 
६ 


रद इलीक-वो लिके 


कर्मों का क्षप होते ही उसी समय ऊध्वंगति स्वभाव करके सात राजु ऊचा गमन करके 
सिद्धलोक में विराजमान होजाते है, भले ही सिद्धों मे ऊध्वंगतिस्वभाव सदा विद्यमान है किन्तु 
ऊपर धर्म द्रव्य का अभाव होनेसे सिद्ध भगवान्‌ पुनः ऊपर अलोकाकाश में गमन नहीं कर पाते है । 
ज्ञानाव रण प्रादि कर्मो के साथ संगति होजाने से पुदुगलों के समान संसारो ग्ात्माश्रो की परिस्पन्द- 
स्वरूप क्रियायें प्रनेक प्रकार की हैं, स्व और पर कारणों के प्रवीन होकर भ्रनेक भेदों को धार रहीं 
वे क्रियायें परस्पर मिश्रित नहीं होजाती है। भावार्थ-स्वकीय और परकीय कारणो के वश हो रही 
वे क्रियायें न्‍्यारी न्‍्यारी है, घोड़े पर चढा हुआ अ्रश्ववार स्वथ और घोड़े को निमित्त पाकर नाना 
प्रकार की भिन्न भिन्न क्रियाश्रों को कर रहा है, वे क्रियाये अभ्रश्ववार से कथंचित्‌ भिन्‍न अभिन्‍न 


स्वरूप है । 
सान्येव तद्तो येषां तेषां तदढयशून्यता । 
क्रियाक्रियावतोम देनाप्रतीते: कदाचन ॥ ४७ ॥ 


वह क्रिया उस क्रियावान्‌ से सर्वथा भिन्न ही है यह सिद्धान्त जिन वैशेषिको के यहाँ स्वी- 
कार किया गया है उन बेशेषिक या नेयायिकों के यहाँ उन क्रिया और क्रियावान्‌ दोनों का शुन्यपना 
प्राप्त होता है क्योकि क्रिया और क्रियावान्‌ की भिनश्नपने करके कदाचित्‌ भी प्रतीति नहीं होती है । 
श्र्थात्‌-जैसे म्रग्नि को उष्णता से सबथा भिन्न मानने पर उष्णाता के विना ग्रस्नि की कोई सत्ता नहीं 
और आश्रय प्रग्नि के बिना उष्णता भी ठहर नही पाती है, दोनो का प्रभाव होजाता है, उसी प्रकार 
क्ियावान्‌ द्वव्य को क्रिया से भिन्न मानने पर क्रिया श्ौर क्रियावान्‌ दोनो पदार्थ शृन्‍्य होजाते है । 
कोई किया या क्रियाबान्‌ को न्‍्यारा दिखा तो दे ? 


क्रियाक्रियाश्रयों मिन्नो विभिन्नप्रत्ययलतः । 
महयविध्यवदित्येतद्िभेदेकांतसाधनं ॥ ४८ ॥ 


धर्मिग्राहिप्र माणेन हेतोर्वाधर्नानर्णयात्‌ । 
कथंचिद्धिन्नयोस्तेन तयोग्रहणतः स्फुट ॥ ४६ ॥ 


वशपिक ग्रनुमान बनाते है कि क्रिया और क़्िया का श्राश्रय होरहा क्रियावान्‌ द्रब्य 
( पक्ष ) ये दोनों स्वंथा भिन्न है ( साध्य )। विशेष रूप से “भिन्न है! “भिन्न है” इस ज्ञान का विषय 
होनेसे ( हेतु ) सह्यपवंत और विध्य पर्वत के समान ( अन्वय इष्टान्त ) । इस प्रकार यह क्रिया औ 
क्रियावान्‌ के सव॒था भेद को एकान्त से साधने वाला अनुमान है। आचाय कहते हैं कि बस प्रनुमान में 
पडे हुये हेतु की धर्मी को ग्रहएा करने वाले प्रमाण करके वाधा होजाने का निर्णोय होरहा है क्योंकि 
पक्ष कोटि में पड़े हुये कथचित्‌ भिन्न होरहे ही उन क्रिया भौर क्रियावान्‌ का उस धर्मी ग्राहक प्र न 
क रके स्पष्ट रूप से प्रहणा हारहा है। क्रिया और क्रियावान न्‍्यारे न्यारे किसी को नहीं दीख रहे हैं, 
क्रिया के नहीं उपजने पर भी अथवा क्रिया के नष्ट होजाने पर भी क्रियावान पदार्थ विद्यमान रह 


पंच्रम-भ्रष्याय घछ 


सकता है, श्रतः क्रिया से क्रियावान को सर्वथा अभिन्न भी नही कह सकते है, भरत: क्रिया और क्रिया- 
वान में कथंचित्‌ भेद स्वीकार करना ही बुद्धिमानो को सन्‍्तोष कराने वाला है। 


विभिन्नप्रत्ययत्वं॑ च सवंथा यदि गयते । 
तत एवं तदा तस्यासिद्धल्व॑ प्रतिवादिनः ॥ ५० ॥ 


कृथ॑चित्तु न तत्सिडं वादिनामित्यसाधन। 
विरुद्ध वा भवेदिष्टविपरीतप्रसाधनात्‌ ॥ ५१ 0 
वशेषिको ने क्रिया और क्रियाणन के सर्वथा भेद को साधने मे विभिन्नश्नत्ययपना हेतु 
दिया है, प्रत्यय दाब्द का ग्रथ ज्ञान पकडा जाय तो भिन्न भिन्न ज्ञान का गोचरपना श्रर्थ निकलता 
है और प्रत्यय का श्रर्थ कारण करने पर क्रिया और क्रियावान के कारण भिन्न भिन्न है, यह हेतु का 
प्र॑ प्रतीत होता है, अस्तु--वैशे षिक चाहे किसी भी ग्रर्थको अभिप्रेत करें हमे केवल इतना ही कहना 
है कि विभिन्न प्रत्यवपना क्रिया और क्रियावान्‌ मे सर्वंथा कहा जा रहा है तब तो तिस ही कारण से 
यानी कथचित्‌ विभिन्न प्रत्ययपना उन क्रिया, क्रियावानों से ज्ञात होजाने से प्रतिवादी होरहे जैनो के 
यहा वह सर्वथा भिन्न प्रत्ययपना हेतु असिद्ध हेत्वाभास है श्रर्थातु-जं+ सिद्धान्त अनुसार सर्वथा भिन्न 
प्रत्ययपना हेतु तो पक्षभूत क्रिया और क्रियावान्‌ में नही ठहर पाता है, श्रत वेशेषिकों का हेतु स्वरू- 
पासिद्ध है। हा यदि कथंचित्‌ भिन्न प्रत्ययपना हेतु कहा जाय तो प्रतिवादी जैनो को तो सिद्ध है किन्तु 
वादी होरहे बंशेषिको के यहा वह कथचित्‌ विभिन्‍न प्रत्ययपना हेतु सिद्ध नही है, इस कारण फिर भी 
वह हेतु समीचीन साधन नही बन सका | दूसरी बात यह है कि कथंचितु विभिन्‍न प्रत्ययपना हेतु क्रिया 
और क्रियावान्‌ मे कथचित्‌ भेद को ही साधेगा, भ्रत इष्ट होरहे सर्वथा भेद से विपरीत कथचित्‌ भेद 
का अच्छा साधन कर देने से वंशेषिकों का कथंचित्‌ भिन्न प्रत्ययपना हेतु विरुढ हेश्वाभास होजायगा 


साध्यसाधनवेकल्यं दृष्टांतस्यापि दृश्यताम। 
सत्वेनाभिन्नयोरेव प्रतीतेः सहाविध्ययो: ॥ ५२ ॥ 


वेशेषिको के द्वारा प्रयुक्त किये यये सह्य गौर विध्य पव॑त दृष्टान्तो के भी साध्यविक- 
लता शौर स घनविकलपा देखी जा रही है। सत्पने करके अ्रभिन्‍न हो रहे ही सह्य और विध्य पव॑तो 
की बाल गोपालो तक को प्रतीति होती है । भ्र्थात्‌--सह्य पर्वत सदृभूत है श्रौर विध्याचल भी सद्भूत 
है सत॒पने करके या वस्तुत्व, पदार्थेत्व रूप से सहाय और विध्य अभिन्न है, यदि सतृपने करके भी सद्या 
झर विध्य को भिन्‍न मान लिया जायगा तो दोनों में से एक के श्राकाश-पुष्प समान असत्‌पने का 
प्रसंग आजाबेगा, भ्रत: इृश्शान्त मे बशेषिकों का “सर्वथाभिन्नत्व ” नामक साध्य नही रहा और सर्वथा 
भिन्‍नप्रत्ययपना हेतु भी नहीं ठहरा जिन स्कन्‍्ध या परपाणुओ्रो से सह्य या विध्य पर्वेत बनेहये हैं , 
उनमें भो पुद्गलपने करके स्भेद है, इस कारण साध्यविकल शोर साधनविकल द्रष्टान्त होगया । 


दर इलोक -वा तिक 


€ कप < 
विरुद्ठपर्मताध्यासादित्यादेरप्यहेतुता । 
8७२ श्ः ः ७ 
प्रोफेतिन प्रपत्तव्या सर्वथाप्यविशेषतः ॥ ४३ ॥ 
यदि वेशेपिक दूसरे, ते सरे, प्रादि अनुमान यो उठ'वे कि क्रिया और क्रियावान्‌ ( पक्ष ) 

सर्वाथा भिन्‍न है (साध्य ) व्िम्ड धर्मोंस अ्धिरूद होरहे होने से ( हेतु ) पुदल श्रौर आत्मा के 
समान ( प्रन्वयहप्टास्त )। अथवा क्रिया और कियावान्‌ भिन्‍न है विभिन्‍न-क्तृ क होने से १ या विभि- 
ननकालवर्त्ती होने से २? प्रधवा भिन्‍न भिन्‍न कार्यों के सम्पादक होने से ३ ( हेतु )। आचार्य कहते है 
कि इस ही से याती-भिन्‍न प्रत्थयपत हेतु का विचार कर देने से विरुद्ध धर्माष्यास, भिन्‍नकतुं कत्व, 
भिन्‍नकार्यकारित्व भ्रादिक हेतुओं का भी भ्रसद्धेतुपता वढिया कह दिया गया, भली भाति समझ लेना 
चाहिये क्योकि उक्त हेतु से इन हेतुओं मे सभी प्रकारों से कोई विशेषता नहीं है । अ्र्थात्‌ू--विभिन्‍न 
प्रत्ययत्व हेतु पर जैसा विचार चलाया गया है उसी विचार अनुसार विरुद्धधर्माध्यास झादि हेतु भी 
असिद्ध, विरुद्ध,-हेस्वाभास है और उन ग्रदुमानों के हृप्टान्न भी साध्यविकल ग्रीर साधन-विकल 
होजाते है, यो विभिन्‍नप्रत्ययत्व हेतु से «न हेतुश्रों का कोई ग्रन्तर नही है । 


क्रियाक्रियावतोनन्यानन्यदेशलत: क्रिया । 
तत्स्वरूपव दित्येके तदप्यक्ञ।नवेष्टितं | ५४ ॥ 
लोकिकानन्यदेशल हेतुश्वेहयभिचारिता । 
वातातपादिभिस्तस्थानन्यदेशेविभेदिभि: ॥ ४५ ॥ 


वैशेषिको के पक्ष से प्रतिकूल सर्वथा अ्रभेद-वादी कोर्ट एक विद्वान कह रहे है कि क्रिया- 
वान्‌ पदार्थ से क्रिया अभिन्न है ( प्रतिज्ञा ) दोनों का अभिन्न देश होने से ( हेतु ) क्रिया और उस 
क्रिया के स्वरूप समान ( अन्वयह्टान्त )। आचाये कहते है कि कापिलो का वह कहना भी श्ज्ञान 
पूर्वक चेप्टा करना है। यहाँ भ्रभेद--बादियों से हम स्याद्ग दी पूछते है कि अभिन्‍नदेशपना हेतु यदि 
लोक मे प्रसिद्ध होरटा अभिन्‍नदेश में बृत्तिपना माना जायगा तय तो वायु श्र धूप या झ्ववंत मे 
बुत रहे बूरा शोर जल अथवा तिल और उसमे प्रविष्ट होरहे त॑ल आदि करके तुम्हारे उस हेतु को 
व्यनिचारि-हेत्वाभासपना प्राप्त होजायगा, देखो बे वात, झआतप आदिक पूरे अभिन्‍न देश मे व्त रहे 
है किन्तु वे वात, श्रातप श्रादिक परस्पर में विशेष रूप से भिन्‍न है, अ।: हेतु के रहजाने पर भी 
साध्य क नही ठहरते से स्यमिचार दोष हुआ । 


शास्त्रायानन्यदेशत्वं मन्‍्यते साधनं य।द । 
न सिद्धमन्यदेशलप्रतीतेरुमयोस्तयो; ॥ ५६॥ 


पंचम-ग्र .ध।य द्द्ह 


तड़द शा क्रिया तदान्स्वकीयाश्रयदेशकः । 
प्रतीयते यदानन्यदेशलं कथमेतयो: ॥ ५७॥ 


यदि श्रभेद-वादोी पण्डित यो कहै कि शास्त्र युक्ति अ्रनुसार सिद्ध होरहे ब्रनन्यदेशपन को 
हम हेतु इष्ट करते है। वायु श्रौर धूप में लौकिक देश की भ्रपेक्षा भले ही भ्रभिश्नदेशपना हो किन्तु 
गास्त्र-दृष्टि से वायु का देश न्‍्यार। है और धप का ग्राश्य होरहा देश न्यारा है, सम्पूर्ण अवयवी 
प्रपने अपने समवायिकाररा हारहे भ्रवयवों में निवास करते है, ब्रा भ्रपने अवयवों में है और जल 
प्रपने अ्वयवों मे आश्चित होरहा है, भरत कोई व्यभिचार दोष नहीं भ्राता है। श्राचार्य कहते हैं कि 
शास्त्रीय प्रभिन्न-देशपना यदि हेतु माना जा रहा है तब तो बह हेतु सिद्ध नही है भ्रर्थात्‌-पक्ष मे नही 
बत्तने से अनन्यदेशत्व साधन अ्रसिद्ध हेश्वाभास है क्योकि उन दोनों क्रिय्रा और क्रियावान्‌ का भिन्न- 
देशक्षूत्तिपना प्रतीत हो रहा है | देखिये क्रिया तो उस क्रितरावाले देश (द्रव्य) के आ्राश्चित होरही प्रतीत 
होती है श्रोर वह क्रियावान पदार्थ ता अपने आ्राश्नय-भूत पदार्थ मे वर्त रहा देखा जाता है। क्रिया 
दौरते हुये घोडे मे है श्रौर क्रियावान घोड़ा तो समवाय सम्बन्ध से स्वकीय आधार होरहे भ्रवयवो 
में या सयोगसम्बन्ध से भूमि देश में आश्वित होरहा है जब ऐसी दशा है तो भला इन क्रिया और 
क्रियावान्‌ का भिन्न देश में वृत्तिपत। किस प्रकार बन सकता है ” अर्थात्‌ -नही । ऐसी दशा में तुम्हारा 
हेतु असिद्धहेत्वाभास है। 'अन्यौ देशों ययो स्तावन्यदेशौ तयोर्भावः अन्य-देशत्व” यो बहुब्रीहि समास 
करना | न्‍्य।यज्ञास्त्र में बहुब्नीहि समास को अधिक स्थल मिलते है. “ न कर्मधारय: स्यान्मत्वर्थीयो 
बहुब्रीहिय्चेदर्थप्रतिपत्तिकर ”। 
र्‌ः ०. के 
स्वेथ|नन्यदेशलमसिद्धं प्रतिवादिनः । 
व.थ॑चिद्धादिनस्तत्स्याडिरुद्ध चेष्यहा निकृत्‌ | ५८ ॥ 
हा 
धरमिग्राहिप्रमाणेन वाधा पक्तस्थ पूर्वेवत्‌। 


साधनस्य च विज्ञेया तेरेबातीतकालता ॥ ५६ ॥ 


क्रिया और क्रियावान्‌ के अ्भेद को साधने वाले वादी ने भ्रभिन्न-देशपना हेतु दिया था उस 
पर हमारा यह प्रशइन है कि सवथा अभिन्नदेशपना यदि हेतु है ” तब तो प्रतिवादी होरहे जैनो के 
प्रति यह हेतु असिद्ध है। जैन सिद्धा-त--प्रनुसार क्रिया श्र क्रियाबान्‌ का अधिकरर भूत देश सर्चथा 
ग्रभिन्न नही है। लकड़ी को छील रहे तक्षक ( बढई ) की क्रिया का प्राधारभूत देश न्यारा है और 


क्रियावान्‌ तक्षण का अधिकर रण स्थान उससे भिन्न है। हाँ यदि कथचित्‌ श्रभिन्‍नदेशपना हेतु कहा 
ज्ञायगा तब ती वह वादी को विरुद्ध पड़ेगा कथंचित्‌ अभिन्‍नदेशपना हेतु सर्वथा भ्रभेद को नही साधता 


हुआ कर्थंचित्‌ भ्रभेद को साधेगा यो वह हेतु सवंधा अभेद-वादी के दष्टसिद्धान्त की हानि को करने 
वाला हुआ । एक बात यह भी है कि धर्मी को ग्रहण करने वाले प्रमाण करके तुम्हारे पक्ष की 


बाधा उपस्थित होजाती है जैसे कि पूर्व मे किया और क्रियावान का सर्वथा भेद मनने वाले को 


३० इलोक-वातिक 


बाधा उपस्थित हुई थी, जो प्रमारा पक्ष मे हुये क्रिया और क्रियावान्‌ को ग्रहण करेगा वह उनको 
कर्थचित्‌ अभिन्न ही जानेगा तथा तुम्हारे सवंथः प्रभिन्‍नदेशपन हेतु का उन वायु, धूप, भ्रादि करके ही 
कालात्ययापदिष्टपना भी समझा जाता है श्र्थातृ-क्रिया और क्रिप्पवान्‌ प्रमाणों द्वारा सर्वथा प्रभिन्‍न 
नहीं प्रतीत होरहे हैं, मत: सर्वंथा अ्नन्यदेशत्व हेतु बाधित हेत्वाभास है । 


निष्कियाः सर्वथा सर्व भावाः स्थुः ज्णिकततः । 
पर्यायार्थतया लब्धिं प्रतिक्षणविवतंवत्‌ ॥ ६० ॥ 

इत्याहयें न ते स्वस्था: साधनस्याप्रसिद्धित: । 

न हि प्रत्यक्षाः सिद्ध क्षणिकत्वं निरन्वयं ॥ ६१ ॥ 
साधम्यैस्य ततः सिद्धेव॑हिरन्तश्च वस्तुनः । 

इदानींतनता दृष्टिन क्षणक्षयिण: क्वचित्‌॥ ६२ ॥ 
कालांतरस्थितेरेव तथालप्रतिप्रत्तितः । ( पटू पदी )॥ ६३ ॥ 


यहाँ बौद्ध कह रहे है कि सम्पूर्ण पदार्थ ( पक्ष ) सब ही प्रकारों से क्रिया-रहित है (साध्य) 
क्षणिक होते से ( हेतु )। पर्यायार्थ स्वरूप से आत्मा लाभ कर रहे प्रतिक्षण होने वाले परिणाम के 
समान ( दृष्टान्त )। भ्रर्थात्‌-बौद्ध लोग किसी भी पदार्थ मे क्रिया को नही मानते है, फेंका जा रहा 
डेल या दौडता हुआ घोडा उन उन प्रदेशों मे स्वंथा नवीन ढंग त्रे उपजता जा रहा है, पूव समय में 
जिन झ्ाकाश के प्रदेशों पर घोड़ा उपजा था, दूसरे समय मे उसका सर्वधा विनाश होकर शअगले प्रदेशों 
पर नवीन घोडे का श्रसत्‌ उत्पाद हुआ है, यही ढंग कोसो तक के प्रदेशों पर सत्‌ु का विनाथ और 
प्रसत्‌ का उत्पाद करते हुये मान लेना चाहिये। पर्याय-पदार्थ ही आात्मलाभ करता है, द्रव्य कोई वस्तु 
नहीं है, प्रतिक्षण में होने वाली तददेशीय पर्याय जैसे क्रियारहित है उसी प्रकार सम्पूर्ण पदार्थ क्रिया- 
रहित हैं । सिनेमा मे फिल्म के बही चित्र दौडते नही हैं केवल दूसरे दूसरे चित्र श्राते जाते हैं, और 
देखने वालो को उन्ही के दौडने, घूमने, नाचने का भ्रम होजाता है । ह 

माचाये कहते हैं कि इस प्रकार जो कह रहे हैं वे बोद्ध भी स्वस्थ नही है, रोगी पुरुष ही 
ऐसी अण्ट सण्ट भ्रयुक्त बातो को कह सकता है, क्योकि उनके कहे हुये क्षरिगकत्व हेतु की प्रमाणों से 
सिद्धि नहीं हुई है, देखिये निरन्वय क्षरिगकपना प्रत्यक्षप्रमाण से सिद्ध नही है वहिरंग घट, परत, 
काष्ठ, सुबर्णो, भ्रादि वस्तुप्नो के श्र अन्तरग प्रात्मा आ्रादि वस्तुम्रों के सघर्मापन यानी अन्वयसहित- 
पव की उस प्रत्यक्ष से सिद्धि होरही है जो कोई पदार्थ एक ही क्षण तक स्थायी होकर क्षशिक होता 
तो इस ही काल मे बृत्तिपने करके उसका दर्शन होता किन्तु कही भी क्षणामात्र में क्षय होजाने वाले 
पदार्थ का इस एक ही समय काल में बृत्तिपने करके दर्शन नहीं होता है। कालान्तर तक स्थिति की 
ही तिस प्रकारपने करके प्रतिपत्ति होरही है। बिजली, प्रदीप, बुदूबुदा, आ्रादि पदार्थ भी भ्रनेक क्षणों 
तक स्थित रहते हैँ, भ्रतः प्रत्यक्ष प्रमाण से अन्वय-रहित होरहे स्वंथा क्षरिकपन की प्रतीति नही 
होती है । 


पंचम-अध्याय ७१ 


नानुमानाव तत्सिड्डं तद्धेतोरनंभीक्षणाते। 
सचोतत्त्यादिहेतुश्बेन्न तत्रागमकत्ततः ॥ ६४ ॥ 
विरुद्धादितया तस्य पुरस्तादुपवर्णनात्‌। 

प्रपंचेन पुनने ह तडि बार: प्रतन्‍्यते ॥ ६५ ॥ 


दूसरे अनुमानप्रमाण से भी वह क्षशिकपना सिद्ध नहीं होता है, क्योकि उस क्ष शिकपन 
को साधने वाला समीचीन हेतु नहीं देखा जा रहा है, यदि बौद्ध यो कहै कि हम क्षरिकत्व को 
साधने के लिये सक्ष्वात्‌ उत्पत्तिमक्ष्चात्‌, कृतकत्वातू, यानी--सत्‌पना, उत्पत्तिसहितपना, कृतपना आादि 
ग्रादि हेतु देंगे । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उस क्षरितकपन को साधने में के 
लत प्रर्नो मे दित्तार मे नगर गमक्‌ अ्रर्थात्‌ साध्य के ज्ञापक नही है, विरुद्ध, वाधित, आदि हेत्वाभास रूप से उन हेतुओं का 
पहले प्रकरशा बस्तार से बगान किया जा चुका है यहाँ उनके विचार को पुनः नही फैलाया 
जाता है, श्रतः क्षरिकत्व हेतु से सम्पूर्ण पदार्थों मे संबंधा निष्कियपता सिद्ध करना उचित नहीं है। 
जो कि “ निष्क्रिया. सवथा सर्वे भावा स्यथुः क्षरिकत्वत. ” बौद्धो करके कहा गया था । 


कृथंचिन्निष्कियत्वेन साथ्ये स्थात्सिड्साधनं । 
तन्नश्वयनयादेशात्यसिद्धं स्ववस्तुषु ॥ ६६ ॥ 
व्यवहारनयात्तेषां सक्रियलप्रसिद्धितः । 

भूतियेंषां क्रिया सेवेत्ययुक्तं सानवयत्वतः ॥ ६७ ॥ 


यदि सम्पूर्ण भावों को कथंचित्‌ कियारहितपन्त करके साधा जायगा तब तो हम जैन 
तुम्हारे ऊपर सिद्धसाधन दोष उठा देवेंगे क्योकि निश्चयनय की अपेक्षा कथन करने से सम्पूर्ं 
वस्तुओं में वह क्रियारहितपना प्रसिद्ध ही है, भ्र्थात्‌ निश्चयनय से सम्पूर्ण पदार्थ भ्रपने प्रपने शुद्ध 
स्वरूप मे सदा तिष्ठते है। जाना, शभ्राना, घटना, बढ़ना, ठहरना, ठहराना, झ्रादि क्रियाये उसमे नहीं 
होती है, व्यवहा रनय से ही उन पदार्थों के क्रियासहितपन का प्रसिद्धि होरही है, निश्चयनय तो वस्तु 
के शुद्ध निविकल्प अ्रो को ग्रहरा करता है, जिन वादियो के यहाँ पदार्थों के भवन यानी नवीन 
उत्पत्ति को ही क्रिया माना गया है, वह सवधा अ्रसत्‌ पदार्थों की उत्पत्ति स्वरूप क्रिया भी युक्त नही 
है क्योकि पदार्थों के श्रन्वयसहितपना विद्यमान है, पूर्वकालवर्त्ती पर्यायों में प्रोत-प्रोत होकर द्वव्य या 
गुणों का भ्रन्वय प्रविष्ट होरहा है, सर्वथा प्रसत्‌ का उत्पाद होना अ्लीक है ॥ 


नित्यत्वात्सवंभावानां निष्कियतं तु सर्वया । 
येरुक॑ तेप्यनेनेव हेतुना दूषिता हृताः ॥ ६८ ॥ 


७ ईलीक-वॉ तिर्क 


सर्वथा तन्मतथंसात्ममाणाभावतः क्वचित्‌। 
कथचिन्नित्यताहेतुर्यदि तस्य विरुद्धता ॥ ६६ ॥ 
कृथंचिन्निष्कियत स्य साधनात्‌ क्षणिकादिवत्‌ । 

ततः स्थुरनिष्किया: सर्वे भावाः स्यात्सक्रिया: सह ॥ ७० ॥ 


हा तो जिन पण्डितो ने कूटस्थ नित्य होने के कारण सम्पूर्ण पदार्थों का सर्वथा क्रिया रहित- 

पना वखान दिया है वे पण्डित भी इस हेतु करके दृषित कर दिये जा चुके हैं, इस ही कारण वे हर 
लिये गये हैं अ्रर्थात्‌-आाचार्यों ने क्षणिक-वादी बौदों के श्रसतू-वाद का खण्डन करके जैसे पदार्थों के 
क्रियारहितवन को नही सधने दिया है, उसी अ्रकार सवथा सत्-बाद का प्रत्याख्यान कर नित्यवादियों 
के यहाँ पदार्थों के निष्क्रियत्वकी सिद्धि नहीं हो पाती है। सभी प्रकारों से उन नित्य-वादियों के मत 
का खण्डन होजाता है, किसी भी घट, घोडा, गाडी, वाण, झादि पदाथ में सबंधा नित्यत्व या 
निष्क्रियत्व को साधने वाला कोई प्रमाण नही है । हाँ कथंचित्‌ नित्यत्व उनमे श्रवर्य पाया जाता है 
है शप्रत: यदि कथ॑चित्‌ नित्यपन को हेतु कहोगे तब तो वह हेतु विरुद्ध होजावेगा, जैसे कि क्षणिकत्व, 
'कृतकत्व, भ्रादिक हेतु विरुद्ध हेत्वाभास होगये थे। क्योकि कथंचित्‌ नित्यपना हेतु तो सवंधा निण्कि- 
यपद के विपरीत कथंचित्‌ निष्क्रिययन का साधन करेंगा। तिस कारण श्रव तक सि हुँश्ना कि 
सम्पूर्ण पदार्थ “स्यात्‌ ( कथंचित्‌ ) निष्क्रिय” है श्रौर साथ ही “स्यात्सक्रिय” है, यह स्याह्वाद सिद्धान्त 


श्रेयस्कर है। 
| पिरोधादिप्रसंगश्वेन्न हृष्टे तदयोगतः । 
चेत्रेकज्ञानवत्स्वेष्टतत्तववद्वा प्रवादिनाम्‌ ॥ ७१ ॥ 
स्वेष्ट तत्तमनिष्टात्मशून्य सदिति ये विदुः । 
मदसद्रुपमेक ते निराकुयु : कर्थ पुनः ॥ ७२ ॥ 


पदार्थों को निष्क्रि और साथ ही सक्रिय साधने मे विरोध, वेयधिकरपण्य, सशय, उभय, 
सकर, व्यत्तिकर, अनवस्था, श्रप्रतिपत्ति, अभाव, आदि दोषों का प्रसग आावे, यह तो नहीं समझना 
क्योकि प्रत्यक्षप्रमाणा द्वारा अनेक धर्म-प्रात्मक देखे गये पदार्थ मे उन विरोध आदि दोषों का योग 
नही है, जैसे कि बौद्ध प्रवादियों के यहाँ नील, पीत, आ्रादि अनेक आकार वाला एक चित्रज्ञान स्वी- 
कार किया गया है, श्रथवा अ्रन्य नैयायिक, मीमांसक, श्रादि प्रवादियों के यहाँ अपने अपने इष्ट तत्व 
जेसे स्वीकार किये जाते है। भावार्थ--इ्लेष्म रोगी को दूध हानिप्रद है, प्रौर नीरोग पुरुष को दघ 
लाभप्रद है, साहुकार को दीपक इष्ठ है, चोर को पझ्निष्ट है, चलतीहुई रेलगाड़ो मे बैठा ग्राम ४ 
चल भी रहा है, यो क्रियासहित होरहा भी क्रियारहित है। बौद्धों ने भ्रनेक प्राकार बसे एड कल 
ज्ञान को दृष्ट किया है, उस ज्ञान में नानापत के साथ एकपना विद्यमान है ब॑ शेषिक या नैयायिकों ने 


पच्रम-अध्याये ७३ 


भी सामान्य के विशेष हो रहे द्रव्यत्व, पृथिवीत्व, झ्रादि को माना है, सभी प्रवादी विद्वान्‌ अ्रनिष्टतरु्व 
से रहित होरहे, इृष्ट तक्त्व को स्वीकार करते है, ग्रत: वह इष्ट तक््व विचारा स्वरूप की अपेक्षा 
सत्रुप है, और पररूप होरहे भ्रनिष्ट तक्त्व की अपेक्षा असत्रूप है, जा विद्वान श्रनिप्टआ्रात्मक पदार्थों 
से शून्य होरहे भपने 'इष्ट तत्त्व को सन्‌ इस भ्रकार जान रहे है वे श्राचार्यों करके सिद्धान्तित 
किये गये सत्स्वरूप और असत्स्वरूप एक पदार्थ का फिर किस प्रकार निराकरगा कर सकेगे ? 
भर्थात्‌--नही । 


निष्कियेतरताभावे वहिरंतः कथंचन। 
प्रतीतेवाधशुन्याया: सवंधाप्यविशेषतः ॥ ७३ ॥ 


वहिरंग पदार्थ और भ्रन्तरंग पदार्थों मे निप्क्िययन और उससे भिन्‍न सक्रिपय्नन के सदभाव 
होने मे वाधको से शून्य होरही प्रतीति होरही है, श्रत पदार्थों को कथचित्‌ निष्क्रिय गौर सक्रिय 
स्वीकार कर लेना चाहिये, सभी प्रकार से कोई विशेषता नही है। क्रियासहिलयन ग्रौर क्रिवारहितवन 
दोनो की ग्रन्तररहितप्रसिद्धि होरही है, इस प्रकरण में झ्ात्मा को सक्रिय मानना युक्तिपूर्ण है। यहाँ 
तक इस सूत्र का विवरग् समाप्त हुआ । 

“/ अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुद्गला ' इस सूत्र मे काय शब्द का ग्रहण कर देने से इन 
द्रब्यों के नाना प्रदेशों का अस्तित्व तो निश्चित हुआ किन्तु उन प्रदेशों की ठीक संख्या का परिज्ञान 
नही होसका है, कि किस द्रव्य के कितने किलने प्रदेश है ? भ्रतः उन प्रदेशों की नियत सख्या का 
ज्ञान कराने के लिये श्री उमास्वामी महाराज इस प्रग्निम सुत्र को कहते है-- । 


“अमंख्येयाः प्रदेशा धर्मामेंकजीवानाथ ॥ ८ ॥ 


धर्म द्रव्य श्रौर श्रधर्म द्रव्य तथा एक जीब द्रव्य के श्रसख्याते प्रदेश है, अर्थाव्‌--जगवत्‌ में 
धर्म द्रव्य एक ही है, और प्रधमं द्रव्य भी उक ही है, जीवद्रव्य अनन्तानन्त है, प्रत: प्रे धर्म द्रव्य और 
अ्रघर्म द्रव्य तथा एक जीव द्रव्य इन मे से प्रत्येक के लोकाकाश के प्रदेशों बराबर मध्यम असख्याता- 
सख्यात गिनती बाले श्रसंख्याते प्रदेश है, पुदृंगल परमाणु जितने स्थान को घेरती है वरफी के समान 
उतने घन चौकोर अ्राकाश स्थल को प्रदेश कहा जाता है, संकोच, विस्तार स्वभाववाला जीव भले ही 
कर्मों से निमित छोटे या बडे शरीर के बराबर होय किन्तु केवल-समुद्घात करते समय लोकपू रण 
अवस्था में सम्पूर्ण लोकाकाश को व्याप लेता है। 


प्रदेशेयत्तार धारणा मिद॑ धर्माधम योरेकजीवस्य च। कुतः पुनरसंख्येयप्रदेशता 
घर्मादीनां प्रत्तिद्धथती त्यावेदयति । 
धमम, झ्रधर्म, श्रौर एक जीव के प्रदेशों की इतनी परिमाणपन-संख्या का अवधारण करने 
के लिये यह सूत्र प्रारम्भा गया है। यहाँ कोई शिष्य प्रश्न करता है कि धर्म झादिकों का फिर अर्स- 
१७ 


५ के 


७ इलोक-बातिक 


ख्यातप्रदेशीपना भला किस प्रमाण से प्रसिद्ध होजाता है? ऐसो जिज्ञासा होने पर श्री विद्यानन्दे 
झालाय्य उग्रग्मिम वायिको द्वारा समाधान का निवेदन करे देते है। 


प्रतिदेशं जगद्व्योमव्याप्तयोग्यवसिद्धितः । 
धर्माधमेंकजीवाना मसंख्येयप्रदेशता ॥ १ ॥ 
लोकाकाशवदेव स्याचासंसुयेयप्रदेशभत्‌। 
तदाधेयस्य लोकस्प सावधित्प्रसाधनात्‌ ॥ २ ॥ 
अनन्तदेशतापायात्‌ प्र्तस्यातुमशक्तितः । 

न तत्रानंतसंख्यातप्रदेशलविभावना ॥ ३ ७0 


लोक-सम्बन्धी ब्राकाश के प्रत्येक प्रदेशों पर व्यापने की योग्यता की सिद्धि होजाने से 

धर्म, अधमं, और एक जीव के असख्यात प्रदेशों से सहितपना है. धर्म और श्रधर्म से घिरा हुआ तथा 
एक एक जीव से घिर जाने योग्य यह परिमित जगत्‌ बेचारा लोकाकाश के समान ही गश्रसस्याता- 
सख्यात प्रदेशों को धार रहा है, क्योकि जिस अधिक रणभूत लोक के धमम, अधर्म श्रौर एक जीव द्रव्य, 
ये आधेय होरहे है, उस लोक का छहो ओर अवधि-सहित पना बढ़िया साध दिया है। ग्रनन्त प्रदेशी- 
पन का अ्रभाव होजाने से इन तीन द्रव्यो के भ्रन्त प्रदेशों से सहितपन का विचार करना नही चाहिये । 
झौर एक, दो, तान, चार श्रादि ढग से बढिया ग्रिनती करने के लिये सामर्थ्य नही हाने से सख्यात 
प्रदेशीपन का भी विचार नहा करना चाहिये , तब ता श्रनन्त और संख्यात से शेष बचे अ्रध्ख्यात प्रदेश 
ही इन तीन द्रब्या मे स्वीकार करने याग्य है जगत्‌ श्र णी के घन-प्रमाण मध्यम प्रसर्यातासख्यात 
प्रदेश धर्मादिको के प्रसिद्ध होजाते है । 

न क्षय लाका निरदिः प्रतीततेिविरोधात्‌ | श्थव्या उपरि सा।धत्वद्शनाव्‌ 
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पाश्वंतोधस्ताथ सावधित्मरुभबन।त्‌ १द4५( लोकस्य सावधित्वसिद्धं: । सबंतः अपयंता प्े|द- 
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नीति साधने सवस्य देतारप्रयोजकत्वापत्त: | प्रसिद्ध च सावधी लाके तदविकरशणस्पाकाशस्य 


लोकाकाशसंज्ञकरय सावश्त्विसिद्धं | 


यह लोक छहो श्रोर मर्यादारहित नही है। मर्यादारहित मानने पर समीच्रीन प्रतीतिथों से 
विरोध ग्राजावेगा क्‍्यो;क पृथवी के ऊपर मर्यादासहितपना देखा जाता है, और पसवाडों मे या नीचे 
भी श्रवधिसहितपन की सम्भावना होरही है, इसी प्रकार ( के समान ) ग्रधिक ऊपर देझ्षों मे भी 
लोक का अ्रवधिसहितपना सिद्ध होजाता है। ' यह पृथवी सब झोर से पयंन्तरहित है, ” इस बात को 
साधने मे जितने भी हेतु दिये जावेंगे, अपने भ्रपयन्तपन साध्य के साथ अनुकुल तक नही मिलने के 
कारण सभो हेतुओझो के अप्रयोजकपन का प्रप्तग श्राजावेगा यों वे अपने सा४, को नही साध सकगे। 
प्रत: इस लोक के अवधिसहितपन की प्रर्सिद्ध होजाने १९ उस जगत के भ्रध्विकरण हो रहे लोकाका 
नामक प्राकाश का प्रवधिसहितपन सिद्ध होजाता है । 


पंचम-अध्याय छू 


परिशेषादसंख्येबप्रदे शत्वसिद्धि'। तथाहि न तावललोकाकाशमनंतप्रदेश शश्वद्‌- 
संहरशघमेत्वे सति सावधित्वात्‌ पंचाणुकाकाशवत । असंहरणधर्मत्वादिश्युच्यमान ललोकाकाशेन 
व्यभियार इति सावधित्ववचन, सावधित्वादिस्युक्तिपि पुद्ृगलस्कंघेनानंतपरम।णुकनानेकांतो 


माभूदिति शश्वदसंहरणघर्मकस्बे सतीति विशेषयं । 


परिशेष न्याय से लोकाकाश के असख्यातप्रदेशीपन की सिद्धि होजाती है । उसी को विशद- 
रूप से यो सम|भझये कि सब से पहिले लोकाकाश शअनन्तप्रदेशवाला तो नही है, ( प्रतिज्ञा ) सबंदा 
सहार धर्म से रहित होते सते भ्रवधिसहितपना होने से ( हेतु ) पाच अशुभ्रो करके बने पचाणुक से 
घिरे हुए पॉचप्रदेशी भ्राकाश के समान ( प्रन्वयहटान्त ) | यह अनुमान प्रशस्त है, यदि वैश्षेषिकों के 
मवानसार पचाणुक हृष्टान्त लिया जायगा तो एक सौ वीस परमारसणुझो का पंचारुक माना जायगा 
क्योकि दो परमाणुझ्रो का एक द्चरश/्क श्ौर तीन द्वगरणुकों का एक व्यणुक तथा चार अ्यणुको का 
एक चतुरखुक एवं पाच चतुरणुको का एक पंचाणुक | यो एक पंचाणुक ने झाकाश के अ्रधिक से भ्रध्िक 
एक थौ बीस प्रदेशों को घेर लिया है, भ्रस्तु, लौकिक या परीक्षकों की समानबुद्धि का विषय होरहा 
किसी भी ढंग का पचाणुक दृष्टान्त बना लिया जाय । 

इस अनुमान में कहे गये हेतु के यदि केवल झसकोचधमंपन इतने विशेषण दल को ही हैतु 
कहा जायगा, तब तो अलोकाकाश करके व्यभिचार होजायगा । देखिये श्रलोकाकाश सहारधमंवाला 
नही है, किन्तु प्रनन्त-प्रदेश वाला है, अश्रत: हेतु के रहने पर और साध्य के नही ठहरते हये व्यभिचार 
दोष हुप्रा । 

इस व्यभिचार की निवृत्ति के लिये हेतु का विशेष्य दल अ्वधिसहितपना कहा गया है, 
झलोकाकाश अवधिसहित नहीं है, अवधिसहितपना इतना केवल विशेष्यदल के कथन करने पर भी 
प्रनन्‍त परमाणु वाले पुद्गल स्कन्ध करके व्यभिचार नहीं होजावे, इस लिये सवंदा असंह रखणधर्मपना 
होते सन्‍्ते ऐसा विशेषर दल प्रयुक्त कियागया है। भ्रनन्‍्त परमारण से बना हुआ पुदुलस्कन्ध घडा या 
लड्ड अवधिसहित है किन्तु भ्रनन्तप्रदेशीपन के श्रभाव वाला नही है, सदा झ्रसहार धर्म बाला होते 
सन्‍्ते इस विशेषण से व्यभिचार का वारण होजाता है, क्योकि घडा, लडड्‌, आदि पुद्‌ गल स्कन्ध तो 
' संकुलित होजाने वाले या नाशशील है । यो हम जेनों का प्रयुक्त हेतु निर्दोष है। 


न चैतदसिद्धं साधनसद्भागात्‌ । शश्वदसंहरणधर्मक॑ लोकाकाशमजीवस्वे सत्य- 
मूर्तद्रव्यस्थादलोकाका शब्त्‌ । + झलोकाकाश कदाचिस्संहरण धर्म सर्वदा परममह्त्वामावप्रसंगात्‌ 
तथा न संख्यातप्रदेश लोकाकाश गणनया प्रसंख्यातुमशक्यत्वा दलोकाकाशवर्देवेति नानंतसंख्यात- 
प्रदेशत्व॑ तल्‍्य विभावयितु' शक्‍पं | परिशेषादसंखूयेयप्रदेशं लोकाकाशं सिद्ध | ततो धर्माधमेंक- 
जीबा स्ट्वसंख्येयप्रदेशाः प्रतिग्रदेश तावदसंख्येयप्रदेशलोकाकाशब्याप्तियोग्यत्वात्‌ यन्‍न तथा 
तख्न तथा, ययेकपरम/झुरिति निरषध्ो देतुः, अन्यथा।लुपपतिसद्भावात्‌ । 


४६ इलोक-वातिक 


यह हेतु पक्ष में वर्स रहा है. प्रसिद्ध हेश्वाभास नही है क्योकि हेतु को साधने वाले दूसरे भरनु- 
मान का सदभाव है। लीजिये, लोकाकाश ( पक्ष ) सवंदा अभ्रसहार धर्मवाला है, ( साध्य ) झ्जी१ होते 
सस्ते अमूर्त द्रव्य होने से (हेतु) म्रलोकाकाश के समान ( भ्रन्वय दृष्टान्त )। प्लोकाकाश कदाचित्‌ भी 
संहार धर्म वाला नही है, क्योकि अलोकाकाश को संहार धर्मी मानने पर सदा परममहत्त्व परिमाण 
के अभाव का प्रसग होजायगा, कदाचिएत्‌ भी सहुचने वाला यदार्थ सदा परम महापरिमाण का आश्रय 
नही बना रह सकता है, भ्रतः लोकाकाण ग्रनन्त-प्रदेशी नहीं है यह सिद्ध हुआ तथा वह लोकाकाश 
( पक्ष ) सख्याते प्रदेशों वाला भी नही है ( साध्य )। क्योंकि लोकाकाश के प्रदेशों को एक, दो, तीन, 
चार, सौ, पांचसौ, हजार, लाख, कोटि, ग्रादि गिनती कर के अ्रच्छी सख्या करने के लिये किसी की 
सामथ्य नही है ( हेतु ), शलोकाकाश के ही सम न ( अ्न्वय दृष्टान्‍्त ) । इस प्रकार उस लोकाकाश के 
झननन्‍्तप्रदेशीपन श्रौर सख्यात-प्रदेशीपन का सद्दविचार नहीं किया जा सकता है, परिशेष से भ्रसर्यात 
प्रदेश वाला ही लोकाकाण सिद्ध होजाता है। 

भावार्थ- सख्या-प्रमारा के संख्यात, असंख्यांत और प्रनन्त तीन भेद है, तिनमें असंख्य श्रौर 
प्नन्‍त के परीत, युक्त और द्विकवार यो तीन भेद है। उक्त सातसब्याग्रो के जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट, 
यो तीन तीन भेद कर इकईस भेद वाला सरया-मान है, टन में से मध्यम झ्सल्यातासंख्यात का विशेष 
भेद यहाँ लिया गया है। तिस कारण से इस सूत्र द्वारा यह सिद्ध हुआ कि धर्म, भ्रधर्म, श्ौर एक जीव 
द्रव्य तो ( पक्ष ) प्रसख्यात प्रदेश वाल है ( साध्य )। क्योंकि उतनी ही असंख्यातासंख्यात रूप सख्या 
को घार रहे पभ्रसस्यात प्रदेश वाले लोकाकाशञ्ञ के प्रत्येक प्रत्येक प्रदेश पर इन तीन द्वव्यों के व्यापने 
की योग्यता है ( हेतु ), अर्थात्‌ू-जिउने ही धर्म ग्रादि के प्रदेश है। ठीक उतने ही लोकाकाश के प्रदेश 
है, जो तिस प्रकार साध्य वाला नहीं है । यानी अ्रसख्यातप्रदेशी नहीं है, बढ़ तिस प्रकार हेतुमाव नही 
है, यानी लोकाकाश को व्यापने की याग्यता नही रखता है। जेस कि एक परमाणु ( व्यतिरेकदृश्टान्त ) 
इस प्रकार हमारा हेतु अन्यथानुपपत्ति का सदभाव होने से निर्दाप है। असिद्धि, व्यनिचार ब्रादि कोई 
भी दोप इस हेतु में नही है । 

नन्‍्वत्र जीवस्येझऋविशेषणं किमथ मिल्यारकायामिदमाह | 


ग्रहों किसी की अका है कि सूत्रकार ने इस सूत्र मे जीव का विशेषणा एक! किस लिये दिया 
है। <स प्रकार आजका ट्ोने पर ग्रन्थकार हस समाधान को कहते है-- 


एक जीवव च: शक्ेनांसंख्येयप्रदेशता । 
नानात्मनामनंतादिप्रदेशलवस्य समव'त्‌॥ ४॥ 


सूत्र मे एक ज्ञीव के कथन की सामथ्यं से सिद्ध होजाता है, कि भ्रनेक जीवो को ग्रसंस्यात 


हे गा । नाना जीवों के तो श्रनन्त श्रादि प्रदेश होते सम्भवते हैं। ग्र्थात्‌-यहाँ प्रादि पद 
को यो घटित किया जा सकता है कि जघन्य युक्तानन्त प्रमाण प्रभव्य जीवों के मिल कर सम्पूर्ण प्रदेश 
मध्यम युक्तानन्त प्रमाण होजाते है। समस्त सिद्धो के प्रदेश इन से भी भ्रवन्तानन्त गुणों सध्यम भन- 
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स्तानन्त रूप हैं। तथा सम्पूर्ण जीवों के तो इनसे भी ग्रनन्त गुणों मध्यम ग्रनन्त।नन्त प्रदेश हैं, जीवो 
की राशि और प्रसख्यात प्रदेशों का गुणा करने पर विवक्षित जीवो के पिण्ड के प्रदेशों की संख्या 
निकल झाती है, हा किसी भी एक जीव के प्रदेश तो अ्संख्याते ही है । 

एकजीवबचनरू+र्थ्यान्न नानाजीवानामसंख्येयप्रदेशत्व॑ तेषां अनंतप्रदेशत्वस्पानंता- 
नंतग्रदेशत्वस्य च संभआात्‌ | 

सूत्रकार द्वारा एक जीव के वचन की सामथ्यं से नाना जीवो का असख्यात प्रदेशीपना 
नही सिद्ध होपाता है, वयोकि उन नाना जीवो के अनन्तप्रदेशीपना और अनन्तानन्तश्रदेशीपना सम्भव 
रहा है | 

( ५ ० ५ + + ० 
कुतः पुनधर्मादोनां सप्रदेशत्व॑ तिद्ध यतोडसख्येयप्र देशता साध्यत इत्याशंकां 

निराबिकी पृ राह । 


पुनः किसी बिनीत शिष्य की जका है, कि फिर यह बताओ कि धर्मादिकों का प्रदेशों से 
सहितपना भला किस प्रमाण से भिद्ध होजाता है? जिससे कि उनका श्रसव्येयप्रदेशों से सहितपना 
साधा जाता है, इस प्रकार को श्राथका का निराकरण करने की इच्छा रखते हुये ग्रन्थकार अ्रगली 
बान्षिक को कहते है । 


मप्रदेशा इमे स्ंमूतिमद्द्रव्यसंगमात्‌ । 
सकृदेवान्यथा तस्यायोगादेकाणुवत्ततः ॥ ५४॥ 


ये धर्म, अधरम. आदिक द्रव्प ( पक्ष ) प्रदेशों से सहित ही है, ( साध्य ) एक ही वार मे 
सम्पूर्ग मूतिमान्‌ द्रव्यो के साथ सम्बन्धी होजाने से ( हेतु ) | ग्रन्यथा-यानी इन धर्मादिको को सप्रदेशी 
माने बिना उन सम्पूणण मूर्तिमान्‌ द्वव्यों के साथ उनके सम्बन्ध होजाने का श्रयोग होजावेगा जैसे कि 
एक परमार प्रदश सहित नहीं होने के काररा सम्पूर्ण मूर्तिमान्‌ द्वव्यों के साथ युगपत्र्‌ सम्बन्ध नही 
कर थाता है ( व्यतिरेकद्शन्त ) । तिस कारण से ये धर्म श्रादिक अनेक प्रदेश वाले है, ( निगमन ) 
यो यह उक्त सिद्धान्त पुष्ट होजाता है । 


न हि सकृसत्सबंमूर्तिमद्द््यसंगमः देसप्रशत्व मंतरेण घटते धर्मा "नामेकपर म' णुबत्‌ । 


ततोमी धर्माधर्मकजीवास्ते सप्रदेशा एवं। 
प्रदेशों से सहितपन के विना धर्मादिको का युगपत्‌ सम्पूर्ण मूर्तिमान्‌ द्रव्यों के साथ संयोग 
होजाना घटित नही होपाता है, जैसे कि प्रदेशों के विना निरंश एक परम,खु का एक ही समय मे 
सम्पूर्ण मृतिमान्‌ द्रव्यों के साथ सम्बन्ध नहीं होपाता है, तिसका रण से ये जो धर्म, श्रधमं, और एक 
जीव द्रव्य हैं वे स्वात्मभूत प्रदेशों से सहित ही हैं । 
मुरूयप्रदेशामाबाद्पचरिता? प्रदेशास्तेषामिति चेत्‌ कुतस्तन्न तदूपचारः ! सकृझा- 
नादेशद्रव्यसंबन्धादेव तस्य सप्रदेशे कांडपटादो दशनादिति चेत्‌ तद्नन्पुर्यप्रदेशसदूभावे को 
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दोषो ? अनिस्यत्वप्रसंग:ः सावयव ससनिस्यत्वप्रसिद्ध घंटादिवदिति चैत्‌, कथ॑ चिदनिस्यत्वस्पेष्टत्वा- 
ददोषोय । सर्वथानिस्यत्वेर्थक्रियाविरोधात्‌ । स्वस्य कथथंचिदनित्यत्वस्य व्यवस्थापनात्‌ | 


कोई पंडित कहते हैं कि उन धम भ्रादिको के प्रदेश मुख्य नही हैं, श्रतः उपचार से ही उनके 
प्रदेश मान लिये जाओ्रो । यो कहने पर तो ग्रन्थकार पूछते है, कि उन धर्मादिको मे किस कारण से 
उन प्रदेशों का उपचार किया जाता है, बताशो ? यदि तुम यो कहो कि धर्म श्रादिकों का एक ही 
समय में नाना देशो मे व रहे द्रव्यों के साथ सम्बन्ध होरहा है, इस ही कारण इन मे प्रदेशों का 
उपचार है क्‍योंकि प्रदेशों से सहित होरहे ही डे रा, परदा, वास आदि में उस अनेक देश-वर्ती द्वब्यो 
के साथ युगपत्‌ सम्बन्ध होजाने का दर्शन हो रहा है । 


यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि उन्ही डेरा श्रादिको के समान धर्म आादिक में भी 
मुख्य प्रदेशों का सदभाव मानने पर भला कौनसा दोष श्राता है, बताश्रो । यदि तुम यो कहो कि 
मुख्य प्रदेश मानलेने पर काण्ड पट आदि द्रव्यो के भी अनित्यपन का प्रसग प्राजायगा क्योकि अवयवों 
से सहित होरहे सावयव पदार्थों का प्रनित्यपना प्रसिद्ध है, जेसे कि सावयव घट, पट, आदिक प्रनित्य 
हैं। यो कहने पर तो झ्राचाये कहते हैं कि धर्म प्रादिको का कथचित्‌-प्रनित्यपन यह हमारे यहा 
कोई दोष नही है, कथचित्‌-भ्रनित्यपना धर्म ग्रादिको के इष्ट किया गया है, यदि धर्म आ्रादिको को 
सर्वथा नित्य माना जायगा तो कूटस्थ नित्य पदार्थ के श्रथ्थक्रिया होने का विरोध होजावेगा, पर्यायों 
की भ्रपेक्षा सम्पूर्ण पदार्थों के कथचित्‌-श्रनित्यपन की व्यवस्था करा दी गयी है, भ्रत: धर्म गब्रादिको 
के प्रनित्यपन का भय करना व्यर्थ है। 


जीवस्य स्वेतदृद्रव्यसंगमो न विरुध्यते । 
लोकपूरणसंसिद्धे: सदा तथोग्यतास्थिते: ॥ ६॥ 


एक जीव का भी सम्पूर्ण उन मूतिमान द्रव्यों के साथ सम्बन्ध होना विरुद्ध नही पडता है, 
केबलि-समुद्धात के अवसर पर लोक-पूरण ग्रवस्था मे एक समय तक सम्पूर्णा मूतंद्रब्यों के साथ 
सम्बन्ध होजाना भले प्रकार सिद्ध है, श्ौर प्रन्य अ्रवस्थाओ में भी सर्वदा उस सर्व मूृर्तिमद्द्रब्यों के 
साथ सम्बन्ध होने की योग्यता अवस्थित रहती है, श्र्थात्‌-जैसे तीन गज लम्बा फंला हुआ चादरा 
तीन गज भूमि को छूरहा है, छोटीसी घरी कर देने पर भी संकुचित चादरे मे तीन गज भूमि को स्पर्श 
करने की योग्यता सदा विद्यमान है, इसी प्रकार चीटी, मक्खी, घोड़ा आदि अ्रवस्थाश्रों मे भो जीव 
के तीनो लोक मे फैल जाने की योग्यता विद्यमान है। हाँ जीव के अलोकाकाश मे व्यापने-योग्य भ्न- 
न्तानन्त प्रदेश नही हैं। वैशेषिको ने भी ''सबंमूर्तिमद्द्रव्यसयोगित्व व्यापकत्व ” यो श्रात्मा का व्यापक- 
पना इष्ट किया है, अन्तर इतना ही है कि वेैशेषिक या नैयायिक तो सम्पूर्ण श्रात्माओं का स्वदा 
व्यापक बना रहना श्रभीष्ट करते हैं और हम स्थाद्वादी आत्मा का परिमाणा तत्कालीन ग्ृहीत छरीसें 
के बराबर स्वीकार करते हैं। हां वेक्रियिक समुद्धात, मा रणान्तिकसमुद्घात, केवलिसमुद्घात, भ्रव- 
स्थाओं में प्रात्मा के प्रदेश लोक में बहुत फैल जाते हैं, लोक-प्रण श्रवस्था में तो तीन श्लो तेबालीस 
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धन राजू प्रमाण लोक को कोई एक जीव व्याप्त कर लेता है, हाँ सम्पूर्णा लोक में फैल जाने को 
योग्यता सम्पूरों जीवों के सदा विद्यमान है। 
जीवो हि लोकपूरणावस्थायां सकृत्सवमूर्तिमद्द्रब्ये: संवध्यते इति सिद्धान्तसदृ- 

मावाश्न स्याद्वादिनां तस्य सकृत्मव॑मूतिमद्द्वव्यसंगमो विरुध्यते, शेषातस्थास्वपि तथोर्यताव्या 
वस्थापनात्‌ | एतेन धर्माधर्मयो: सर्वथा प्रतिदेशं लोकाक्ाशव्याप्तिवदेकजीवस्यापि तद्व्या- 
प्तियोग्यत्वस्थितेरसंख्येयप्रदेशत्वसाधने हेतोरसिद्धि! परिहृता वेदितव्या । तथा योग्यता मं- 
तरेण घर्मादौनां शश्वक्दृव्याप्तिविरोधात्‌ । परमाणुषत्‌ कालाणुवद्धा तद्व्याप्ति; साधयिष्यते 
चाग्रतः । 

जीव नियम से लोक-पूरण अवस्था में सम्पूर्ण मूर्तिमान्‌ द्रव्यों के साथ युगपत्सम्बन्ध कर 
लेता है, इस प्रकार सिद्धान्त का सदभाव होने से स्पाद्वादियों के यहा उस जीव का युवपत्‌ सम्पूर्ण 
मूत द्रब्यों के साथ संयोग होना विरुद्ध नही पडता है क्योकि लोकपूरण के अतिरिक्त शेष ग्रवस्थताग्रो 
में भी जीव के उस सर्वमृतिमद्द्रव्य-सम्बन्ध की योग्यता का व्यवस्थापन होजाता है। इस कथन करके 
धर्म और श्रधर्म के सभी प्रकारों से लोकाकाश के प्रस्येक प्रदेशों पर व्यापजाने के समान एक जीव 
के भी उस लोकाकाण्ष के प्रत्येक प्रदेशों पर व्वापने की योग्यता स्थित होजाती है, इस काररा भ्रसं- 


ख्येय प्रदेशों के सहितपना साधने पर हेतु के स्वरूपासिंद्ध दोष का परिहार कर दिया गया समभ लेना 
चाहिये क्योकि तिस प्रकार लोक-व्यापकपन की योग्यता के विना धर्मादिकों के सबवंदा उस लोकमे 
व्यापकपन का विरोघ होजावेगा जैसे कि पुदूमल परपाखु प्रथवा कालाणु के लोक मे व्यापकपन को 
योग्यता का विरोध है, श्रौर भी भअ्ग्निम ग्रन्थो से ( मे ) इन धर्म श्रादिको का उस लोक में व्यापकपन 
साध दिया जावेगा, यहाँ इतना ही कथन पर्याप्त है। धर्माधर्मेंक-जोवा: ( पक्ष ) भरसंख्येय-प्रदेशा: 
( साध्य ) प्रतिप्रदेशं तावदसंख्येय-लोकाकाशब्याप्तियोंग्यत्वात्‌ ( हेतु ) इस श्रनुमान का हेतु पक्ष में 
विद्यमान है, जो कि अपने साध्य को पक्ष मे स,घ देता है । 


अथाकाशस्य कियंत: प्रदेशा इत्याह ॥ 
प्रब महाराज यह बताझ्रो कि ग्राकाश द्रष्य के कितने प्रदेश हैं? ऐसी जिज्ञासा होने पर 
सूत्रकार उमास्वामी महाराज भ्रग्निम सूत्र को कहते हैं-- 


आकाशस्थानंताः ॥ ६ ॥ 


झाकाश द्रष्य के भ्रनन्‍्ग प्रदेश हैं। अ्रर्थात्‌ु--यहा अनन्त पद से जिन-हृष्ट कोई मध्यम 
प्रनन्तानन्त ग्रहण करना चाहिये, अतन्‍्त नाम को एक संझुया विशेष है। जिसका भ्रन्त नहीं आये 
ऐसा भ्रमन्त यहां अभीष्ट नही है| उत्कृष्ट अ्संख्यातासंख्यात से एक बढा देने पर ही जघन्य भनन्‍त 
होजाता है, केवलमान या श्रतज्ञान की भ्रपेक्षा इकईसो भी सख्याप्रों का परिमाण किया जा सकता 
है, कोई भ्रशक्यता नही है | हा प्रक्षय-प्रनादि ग्रश्नय-प्र तन्‍्त को उसो स्वरूप से जान लेता या गिने 
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लेना प्रमाणज्ञान का कार्य है। जीव राशिसे प्रनन्तगुणी पुद्गल राशि है, पुदूगलो से भ्रनन्त-गुणी काल॑ 
समयों की राक्षि है। भूत, भविष्यत काल के समयो से अनन्‍्तानन्तगुणों श्रेणोरूत्र अलोकाकाश के 
प्रदेश हैं, इनके घन प्रमाण सम्पूर्ण आकाश के ग्रनन्तानन्त प्रदेश है। यो परित्राण किया जा सकता 
है, कोई पोल नहीं है । हो जिसका भ्रन्त नही वह प्रनन्‍्त है, यह केवल अनन्त शब्द की निरुक्ति की जा 
सकती है । प्रकृत्थर्थ नही करना चाहिये । 

प्रदेशा इत्यनुततते। पू्॑सन् वृत््यकरणातत्र वृत्तिनिदेश हि प्रदेश/नामसरूयेय- 


शब्दोपाधौनां व्यवस्थानात्केबलाना मिद्दानुबृत्तिनं स्यात्‌, तत एवासंख्येयप्रदेशा इति बृसिनिदशे 
लाधवबेपि वाक्यनिदेशो5सख्पेया: हति कृत इहोत्त रसज्रेषु च प्रदेशग्रदर्ण मा भूद्रता गौरवमिति । 


पूर्व सूत्र से “ प्रदेशा ” इस पद की अनुबृत्ति कर ली जाती है, तस ही कारण से पहिले 
सूत्र में प्रदेश शब्द की असंख्येय शब्द के साथ करम्मंवारयबृत्ति नहीं की गयी है। यदि वहा कमंधारय 
समास वृत्ति अनुसार निर्देश कर दिया जाता तो “ ग्समस्पेय-प्रदेशा ” पद बन जाता “ विशेषण!' 
विशेष्येण बहुत ” के अनुसार असंख्येय शब्द को विजेषण रखने वाले विशेष्यभूत प्रदेशों की व्यवस्था 
होजाने से केवल प्रदेशों की यहाँ ग्रनुबत्ति नही होसकेगी “ एकयोग--निर्दिष्टाना सह वा निवृत्ति: 
सह वा प्रवृत्ति: ” या तो असंख्येय और प्रदेश दोनों शब्दों को श्रनुवृत्ति होती या एक की भी नही 
होपाती । तिस ही कारण से यद्यपि समास करने पर “ असख्येय--प्रदेशा ” इस प्रकार समास बृत्ति 
पूर्वक कथन करने मे लाघव है, फिर भी सूत्रकार ने “ श्रसख्येया. ” यह पद न्यारा रखते हुपे वाक्य 
का कथन किया है । यहा “ झाकाशस्यथानन्ता ” इस सूत्र मे झौर अ्रगले दो सूत्रों मे पुन प्रदेश 
शब्द का ग्रहण नहीं होवे जिससे गौरव होजाता अ्र्थात्‌-गौरव दोष का परिहार करने के लिये 
“ प्रदेशा. ” शब्द को भ्रसमसित रखा है, उसकी यहाँ भ्रनुश्नत्ति कर ली जाती है । 


अंताउतसानमिह गृश्चते, अविद्यमानों अतो येषां त ईमे5नंताः प्रदेशा इ-यन्यपदाथ- 
निर्देशोय ! ते चाकाशस्येति भेदनिदेशः कथचित्प्रदेशप्रदेशिनोमेंदो पते! ? सब था तथोर- 


भेदे प्रदेशिनः स्वग्रदेशादेकस्मादर्थान्तरस्वाभावात्‌ प्रदेशमात्रत्वप्रसंग हति प्रदेशिनोइसस्व | 
तदसस्‍्ते प्रदशस्याप्यससरमित्युभयासस्त्यप्रसक्तिः | 

यहाँ सूत्र मे श्रन्त का श्रर्थ अवसान ग्रहण किया जाता है, जिनप्रदेशों का ग्रन्त विद्यमान 
नही है, वे प्रदेश, ये श्रनन्त है, इस प्रकार बहुब्नीहि समास द्वारा श्रन्य पदार्थ को कथन करने वाला 
इस सूत्र मे “ अश्रतल्ता. ” यह निर्देश है। वे अनन्त प्रदेश आकाश द्रव्य के है, इस प्रकार षष्ठब्न्त और! 
प्रथमान्त पदों के अनुसार सूत्रकार द्वारा भेदपूर्वक कथन किया गया है, क्योंकि श्र गरभूत प्रदेश श्रौर 
अ्रंगी हो रहे प्रदेशी इनका कथंचित्‌ृ-भेद होना युक्तियों से सिद्ध है। यदि सभी प्रकारों से उन प्रदेश 
प्रौर प्रदेशी द्रव्यो का अ्रभेद माना जायगा तब तो प्रदेशवाले द्रव्य को भ्रपने एक प्रदेश से भेद नहीं 
होने के कारण केवल एकप्रदेशधारीपन का प्रसंग होगा, यों प्रदेशी द्रव्य का भ्रभाव हुआ जाता है, 
भोर उस प्रदेशी का भ्रसदभाव होजाने पर प्रदेश का मो असक्ष्व होजाता है। इस प्रकार प्रदेश प्रौर 


र् 2. 
पचम-अध्याये न 


प्रदेश दोनों के प्रसत्वका प्रसग त्राया । भावाथथ --प्रदेशी द्रव्य का एक प्रदेश के साथ अभेद मानते 
पर “ द्रव्य ” एक-प्रदेशवान्‌ हुआजाता है, एक प्रदेश वाला द्रव्य तो परमाणु के समान प्रदेशी नही 
कहा जा सकता है, जब प्रदेशी कोई नही रहा तब श्रदेश भी कोई नही ठहर सकता है, यो दोनो का 
भ्रमाव होजायगा, श्रतः एक आकाश श्रौर उसके अनन्त प्रदेशों का सर्वथा अ्रभेद नही मान कर कथ '- 
चित अभेद स्वीकार करना चाहिये । 


सबंथा तदूभेद पुनराकाशस्य च्‌ द्रव्यप्रदेशा द्रब्याणि वा स्पुग्रु शादया वा ९ 
यदि द्रव्याणि तदाकाशस्यानेकद्रव्यत्वप्रसंगो घटादिव्त्‌। दथा च सादिपयवसतानत्व॑ तद्ठदेव 
न इनेकद्रव्याग््ध॑ द्रव्य किचिदनानतं दृष्टमिष्टं वा परस्य | गुणा: प्रदेश हति चन्न, 
गुणांतराश्रयस्व विशेधाद साधारशशुण हि स'योगविभागसंख्यादयस्तत्रेश्यंत घटसंयोगन्यर या- 
काशप्रदेशस्य कुह्यमंयोगोन्य एप करविमागोषन्यस्प दडविमागोन्यस्येति संयोगदिभागयो: 
प्रतीतेः । एक: खस्य प्रदेशों द्वी चेति सख्यायाः संप्रत्ययातव परो गगनप्रदेश!5परो वेति पर- 
त्वापरत्वयोरबबोधात्‌ एथगेतस्मात्‌ पाटलिपुत्राकाशप्रदेशा बित्रकूट/यकाशग्रदेश इति पृथक्त्व- 
स्योपलम्भात्‌ तथाघटाकाशग्रदेशान्महान्‌ मन्दराकाशप्रदेश इति परिभाणस्य सन्निणयात्‌ । 

यदि फिर झाकाश औझोर उसके प्रदेशों का सर्वथा भेद माना जायरा तब तो बताओ्रो वे 
प्राकाशद्रव्य के सवंधा भिन्न पड़े हुये प्रदेश भला द्रव्यपदार्थ है? श्रथवा क्‍या गुणा, कर्म, त्ामान्य, 
ग्रादि पदार्थ माने जायगे ? बताओ यदि वे अनेक प्रदेश द्वव्यरूप है, तब तो अ।काश को अनेक-द्रव्य- 
पन का प्रसंग झावेगा ज॑से कि घट आदिक अनेक द्रव्य माने गये हैं, किन्तु वेशे।बिक। ने आकाश को 
एक द्रव्य स्वीकार किया है '' तत््वं भावेन ” ॥ २६ | “' शब्दलिगाविशेषाद्विरिषलिगाभावाच्च ” 
। ३० ॥ इन दो सूत्रों से आकाश का एकद्रव्यपना साधा गप्रा है. आकाश के प्रदेशों को द्रव्य मानने 
पर आकाश अ्रनन्त द्रव्य हुये जाते हैं, श्रौर त॑सा होने पर उन घ८ आ्रादिकों के ही समान आकाश 
को सादिपना और सान्तपना भो प्राप्त होजायगा श्रनेक द्रव्यो से आरम्भा जा चुका कोई भी द्रव्य 
अ्नादि और भअ्रनन्त नही देखा गया है | 

तथा उन दूसरे पण्डित वेशेषिको के यहां अनेक द्रव्यो से बनाये गये घट, पट, श्रादि द्वब्यों 
का श्नादि प्रनन्तपना इष्ट भी नहीं कियागया है। यदि उन प्रदेशों को द्रव्य नही मान कर गुरा- 
स्वरूप माना जाय तो यह भी ठीक नहीं पड़ेगा क्योंकि तब तो उन ग्रुणास्वरूप प्रदेशों में अन्य गुणों 
के भ्राश्ननपन का विरोध होजायगा, ग्रुणों मे दूसरे गुण नही रहा करते है “ निगु णा गुणा.” “गुणा- 
दिनिगु रक्रिय: ” ऐसा जैनो ने और बेशेपिको ने स्वीकार किया है। जब कि आाकाश-प्म्बन्धी उन 
प्रदेशों में संयोग, विभाग, संख्या, आदि साधारण गुण बत रहे वेशेषिको ने इष्ट किये है । 

देखिये भाकाश के भ्रन्य प्रदेश का घट के साथ संयोग होरहा है, और आकाश के दूसरे ही 
भ्रन्य प्रदेश का भींत के साथ संयीग होरहा है, यों प्रदेशों में सयोग गुण ठहर जाता है। तथा आकाश 
के भ्रत्य प्रदेशों का हाथ से विभाग होरहा है, भोर भाकाश के दूपरे भ्रन्य प्रदेश का दण्ड के साथ 
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विभाग होरहा है, यह प्रदेशों मे विभाग गुणा रह गया। इस प्रकार धाकाश के प्रदेशों में संयोग और 
विभाग गुरों की प्रतीति होरही है। झ्राकाश का एक प्रदेश और झ्राकाश के दो प्रदेश, तीन प्रदेश, 
इत्यादि ढग से प्रदेशों मे संख्या गुणा का भी भले प्रकार प्रत्यय होरहा है। यह झ्राकोश का दूर-वर्त्ती 
प्रदेश परे है, झौर यह निऋट-वर्त्ती प्रदेश अपर है, यो प्राकाश के प्रदेशों मे परत्व प्रौर भ्रपरत्व गुणों 
का परिज्ञान होरहा है। तथेव पटना-सम्बन्धी आकाश के इस प्रदेश से चित्रकूट, मथुरा, उज्जैन भब्रादि 
के झाकाशप्रदेश पृथक हैं, इस प्रकार भ्राकाश्ष के प्रदेशों मे पृथकत्व गुण का उपलम्भ होरहा है। तथा 
घट-सम्बन्धी भ्राकाण के प्रदेश से मन्दराचल-सम्बन्धी श्राकाश का प्रदेशस्थल महाव्‌ है, यो प्रदेशों मे 
परिमारा गुणका अच्छा निर्गाय होरहा है। 

इस ढंग से प्रदेशों मे सयोग, विभाग, सख्या, परत्व, अ्परत्व, पृथक्त्व, परिमाण, ये सात सामान्‍्य- 
गुण पाये जाते है। वैशेषिको के यहा बुद्धि, सुख, दु ख, इच्छा, ढं ष॒ प्रयत्न, धम, झधमें, भावना, रूप, 
रस, गध, स्पर्श, स्नेह, सासिद्धिकद्रवत्व और शब्द, ये सोलह विशेष गुण है, और सख्या, परिमाण, 
पृथकत्व, संयोग, विभाग, परत्व, अ्रपरत्व, गुरुत्व, वेग और नेमित्तिकद्रव॒त्व ये दस सामान्यगुरा है द्रवत्व 
ओर संस्कार के विशेषभेद दोनों ओर आगये है यों चौबीस गुणो की संख्या छब्बीस होगयी है। 
प्रतः गुणवान्‌ होने से श्राकाश के ग्रदेश गुरास्वरूप नही होसकते है । 

प्रदेशिन्येवाकाशे सयोगादयों गुणा न प्रदेशेष्विति चेन्न, अवयवसंयोगपू्र॒क' व य'२- 

संयोगोपगमाद्द्वि-ततुकबरखसंये गव तू । ए्टादीनामाकाशशप्रदे तसं्ोग सर 'रेए काश प्रदेशस यो - 
गोउपरः एकवीरणस्यासिद्ध:। सिद्ध तन्‍्त्वेकसंयोगे द्वितंतुकस वो गप्नसंगात्‌ स॑ शेगज योगा पाव: । 


प्रदेशों भर प्रदेशी के भेद को माननेवाले वेशेषिक कहते हैं कि प्रदेशों वाले प्राकाश मे ही 
संयोग,विभाग, श्रादिक गुरा है प्रदेशो मे कोई गुण नही है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना 
क्योकि अवयवों के संयोग-पूर्वक होरहा भ्रवयवी का संयोग तुम्हारे यहाँ स्वीकर किथा गया है, जैसे कि 
दुसृता और वीरण का सयोग है। श्र्थात्‌-हस्त पुस्तक सयोग से शरीर पुस्तक संयोग जो हुआ है बह 
अवयव संयोग-पूर्वेंक अ्रवयवी का संयोग वंशेषिकों के यहाँ माना गया है, तृण या डक्कीर से बने हुये 
श्रौर तन्तुप्रो को स्वच्छ या विरल करने वाले साधन को वीररा (ब्रश ) कट्टते है। एक तन्तु भ्रौर 
बीरण के सयोग से हुआ दो दो तन्तुझ्नो के साथ वीरणशा का सयोग संयोगज सयोग है । ; बंशेपिको ने 
सयोग के एक कर्ंजन्य, उभयकर्मजन्य झौर संयोगज--सयोग यो तीन भेद माने है, बाज पक्षी श्रौर 
पर्वत का संयोग भ्रन्यतर कर्म-जन्य है। यहा एक बाज में क्रिया हुयी है, पवत मे नही | लडने वाले 
दो मेढाओ का उभय-कर्मजन्य संयोग है । क्योकि दोनो मेंढाझ्नो में क्रिया होकर वह सयोग हुआ है 
कपाल और वृक्ष के संयोग से घट झोर बृक्ष का सयोग तो सयोगजसयोग है । यह प्रवयव के संभोग 
पूर्वक हुआ भ्रववयी का संयोग है। पट प्रादिकों का प्राकाश के प्रदेशों के साथ सयोग होजाने विना 
आ्रांकाश प्रदेश मे दूसरा सयोग असिद्ध है। प्रदेशो के विना एकतन्तु और वीरण का संयोग भी अतिद्ध 
है, एक तन्तु के साथ संयोग सिद्ध होने पर दो तल्तुओों के राय संयोग होने का प्रसंग है. भरत: झ्राकाश 
में संयोगजसंयोग का प्रभाव हुआ । भावार्श--अराकाश के प्रदेशों में संयोग को नही मानने वाले बैशे- 
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' बिक झाकाझ में एक करममेजन्य सयोग को नही मान सकते है, क्योकि झ्ाकाश मे तो क्रिया है नही । 
पोर दूसरा सयुक्त होने वाला द्रव्य यदि क्रिया को कर भी तो जहाँ वह पहिले था वहाँ भी श्राकाश 
विद्यमान था, ऐसी दशा में दो में से एक की क्रिया से हम्ना सयोग झ्राकाश में मानना व्यर्थ है। 
तथा उभय कर्मंजन्य सयोग भी झाकाश मे ग्रलोक है, तीसरा सयोगजसंयोग तभी बन सकता है जब 
कि झ्वयव सारिखे आकाश्ष प्रदेशों मे संयोग माना जाय । यदि वेशेषिक पण्डित श्राकाश के प्रदेशों में 
संयोग को नही मानते है, तो ग्राकाश मे सयोगजसग्रोग नहीं बन पाता है, ऐसी दशा होने पर झ्राकाश 
में संयोग गुण का अभाव हुआ्ना । 


एतेन विभागजविमागामाव: प्रतिपादित:। संख्या पुनर्थित्यादिकाकाशे प्रदेशि- 
न्यनुपपश्नेत॒तस्यंकर्वात्‌ । एतेन परत्वापर स्वए्थक्त्वपरि मारा मेदामावः ग्रतिनिवेदितः तत्रै- 
क्र तदनुपपत्ते; । ततः स्पप्रदेशेष्वेबेते गुणा: सिद्धा इति न गुशाः प्रदेशा गुणित्वात्‌ पृथि- 
व्यादिवत्‌ । 


इस ही कथन करके प्राकाश मे विभागजन्य विभाग का अभाव मी प्रतिपादन कर दिया 
गया समझो । श्र्थात्‌-हस्त और वृक्ष का विभाग होजाने से शरीर श्रौर वृक्ष का विभाग हुभा विभा- 
गज विभाग कहलाता है, जब आकाश के प्रदेशों में विभाग गुण नही माना जाता है, तो बशेषिकों 
के यहाँ श्राकाश मे भला विभागज विभाग कैसे ठहर पायेगा ? | भ्रन्यवर कर्म-जन्य चील और पव॑त 
का विभाग है, केवल चील उड़ कर पवव॑त से भ्रलग होजाती है तथा उभयकर्मजन्य भिड़े हुये दोनों मेंढों 
का विभाग एवं कारणमात्र विभाग जन्य विभाग और कारणाकारण विभागजन्य विभाग ये विभाग- 
गजविभाग हैं | ग्राकाश के प्रदेशों मे विभाग माने विना आकाश में विभाग गुण का प्रभाव होजाता 
है । तीसरा गुण फिर द्वित्व, झादिक संख्यातो प्रदेशवाले आकाश से असिद्ध ही है, क्योकि वह प्राकाश 
द्रव्य एक माना गया है, श्राकाशके प्रदेक्षों में ही द्वित्व श्रादिक सख्याये ठहर सकती हैं । इस उक्त कथन 
करके प्रत्व, अ्रपरत्व, पृथक्त्व, प्रौर परिमारा विश्वेषो का प्रभाव भी श्राकाझ में है, प्रतिवादी के 
सम्मुख इस बात का बहुत श्रच्छा निवेदन कर दिया गया है क्योकि उस श्रकेले भ्राकाश में उन परत्व, 
झपरत्व, आदि की सिद्धि नहीं होशाती है, तिस कारणा से आकाश के प्रदेशों में ही संयोग, विभाग, 
संख्या, परत्व, भपरत्व, प्रथकत्व, परिमाण,. ये गुण सिद्ध होजाते है। इस कारण प्राकाश के प्रदेश 
( पक्ष ) गुण पदार्थ नहीं है ( साध्य ) गुणवान्‌ होने से ( हेतु ) पुृथिवी, जल, आदि द्वव्यों के समान 
( भ्रन्वयदृष्टान्त ) । यहां तक भ्राकाश के प्रदेशों का गुणपन्रा निषिद्ध कर दिया है। 


नापि कर्माशि तत एवं परिस्पन्दात्मकर्वासावाथ । नापि सामान्यादयोनुषृत्तिश्त्य- 


यादिहेतुत्वामावात्‌ | पर्दारथांतराशि खग्रदेशा ह्ययुक्त | पट्पदाथ नियमविरोघाद्‌ । 


ग्राकाश के प्रदेश तिस ही कारण से यानी गुरावान्‌ होने से तीसरे माने गये कर्मंपदार्थ 
स्वरूप भी नहीं हैं क्योंकि कर्म गुणों के घारी नहीं हैं, दूसरी बात यह है कि परिस्पन्द-आ्रात्मकपन 
का ग्रभाव होजाने से मे प्रदेश कर्म स्दार्थ स्वरूप नहीं है, कर्म होते तो हलन, चलन, झादि किसी 
भी कि८ास्व रूप होते किन्तु यह वेक्षेषिको ने दृष्ट लही किया है। तथा झाकाश के वे प्रदेश सामान्‍य, 


च्ढ श्लोक-वातिक 


विशेष, समवाय और अभाव पदार्थ रवरूप भी नहीं है व्योकि श्रनुद्वत्तिप्रत्यय श्रादि के हेतुपन का 
श्रभाव है, श्र्थात--यह घट है, और यह घट है, तथा यह भी घट है. इत्यादिक अनुवृत्ति प्रत्यय का 
हेतु जैसे घटत्व सामान्य है, वैसे श्रनुवत्त ज्ञान के कारण प्रदेश नही है भौर यह इससे व्यावृत्त है, 
यह इससे व्यावत्त है, ऐसे व्यावत्तिज्ञान के कारण नही होने से वे प्रदेश विशेष पदार्थ भी नही है 
अ्रयुतसिद्ध पदार्थों का “ यहां यह है ” इस ज्ञान के कारण नही होने से वे प्रदेश समवाय पदार्थ भी 
नही है, भाव पदार्थ - स्वरूप प्रदेश भला श्रभाव पदार्था-स्वरूप कैसे होसकते है ? । गुणवान्‌ होने से 
भी प्रदेश इन सामान्य आदि पदाथ -स्वरूप नही है क्योकि सामान्य आदि में गुण नही पाये जाते है। 
यदि वेशेपिक यो कहै कि आ्राकाश के प्रदेश इन छह पदार्थों से झ्तिरिक्त श्रन्य पदार्थ स्वरूप होजायगे 
ग्रन्थकार कहते है। कि यह इनका कहना श्रयुक्त है क्योंकि “ जगत्‌ के सम्पूर्ण भाव पदाथ छह 
ही है ” जो कि द्रव्य, गुणा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय, उनके यहाँ माने गये है, इस नियम का 


बिरोध हो जायगा । 

अत एवं न झुख्या: खस्य प्रदेशा इति चेन्न, मुख्यकायकर णदर्शनातव । तेषामुप- 
चरितेत्वे तदयोगात । न हा पचरितोर्निः पाकादावुष्युज्यमानों वप्टस्तस्य म्ुख्यत्वप्र+ 'गात्‌। 
प्रतीयते च मुख्य कायमनेकपुद्गलद्ग॒व्यायवगाहकलक्षणं । 


पुन' वेशेशिक यदि यो कहै कि इस ही कारण यानी छह॒पदार्थों के नियम का विरोध नहीं 
होय, भ्रत* श्राकाश के प्रदेश वास्तविक मुख्यपदार्थ कोई नहीं है, कल्पित या उपचरित है। ग्रन्थकार 
कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि उन प्रदेशों करके मुख्य कार्य का करना देखा जाता है, बस्तु- 
भूत कार्य का कारण उपचरितपदार्थ नहीं होसकता है, उन प्रदेशों के कल्पिव होने पर उस मुख्य 
कार्य के किये जाने का अयोग है। देखिये मिट्टी का भ्रग्नि रूप बना हुआ खिलौना या श्रग्ति का चम- 
कीले पदार्थ में पडाहुआ प्रतिविम्ब श्रथवा «अग्निर्माणवक.” आदि उपचरित अग्नि है, यह कल्पित 
अग्नि पकाने, जलाने, सुखाने आदि कार्यो मे उपयोगी होरही नहीं देखीगयी है, यदि कह्पित श्रग्नि 
पाक ग्रादिको कर देती जो उसको मुख्य प्रग्निपनेका प्रसण आजाबेगा किन्तु ध्राकाशके प्रदेशोसे 
होरहा श्रनेक पुदुगलद्रव्य, जीवद्रव्य श्रादिका अ्रवगाह करदेना स्वरूप मुख्य कार्य प्रनीत होता है। 

निरंशस्यापि विश्रुन्वाक्षयुक्तमिति चेत्‌ कं विश्वुनिरंशों वेति न विरुद्थते । ननु 

प्रमाणमिद्धित्वाद्मादिप्रतिवादिनोराकाशे विश्वत्वाभावाक्न विग्रतिषिद्ध | तत एव निरंशत्व 
सिद्धि; | तथाहि-निरंशमाकाशादि सर्वजगद्व्यापिस्वाद यत्ष निरंशं न तत्तथा रृष्ट यथा घटादि 
सवंजगद्व्यापि चाकाशादि तस्मान्निरंशमिति कश्चित्‌ । तदसमीचीनं, हेतोः पक्षाध्य।पकसत्वात 
परमाणो निरंशे तदभावात्‌ । 


यदि बशेपिक यो कहे कि मुख्य प्रदेशों से रहित होरहे निरंश भी प्राकाश के व्यापक होने 
के कारण वह अनेक द्रव्यो को अवगाह देना युक्त बन जाता है। यो कहने पर तो आचार्य कहते हैं कि 
भाकाश को विभु कहना और निरंग कहना यह किस प्रकार पूर्वापर विरुद्ध नही पड़ेगा ? भर्थात्‌- 


पचम-म्र -याय घर 


जो ग्रशों से रहित है, वह परमाणु के समान सम्पूर्ण स्थानों में कंसे फैल सक्रता है? अथवा जो 
व्यापक होरहा है वह निरश कंसे होसकता है ? यह तुल्य-बल विरोध है। पुनरपि बंशेषिक अपने 
पक्ष का भ्रवधारण करते हैं, कि थादी, प्रतिवादी, होरहे बंशेषिक और जैन दोनो के यहां आकाश 
में व्यापकपन का सद्भाव प्रमाणों से सिद्ध है, हत निरंशपन और विभुपन का कोई तुल्यबल वाला 
विरोध नही प्राप्त हुआ्नः. तिस ही कररा से यानी विभुपन से ही श्राकाश के मनिरशपन की सिद्धि 
होजातो है, उसको स्पप्ट रूप से यो समक्िये कि आकाश, काल, श्रादि पदार्थ (पक्ष ) श्रश्ञों से 
रहित हैं ( साध्य ) सम्पूर्ण जगत्‌ में व्यापनेवाल होने से ( हेतु ) जो पदाशय अश्रश्ों से रहित नही है, 
वह तिस प्रकार सम्पूर्ण जगत्‌ में व्याप रहा नही देखा गया है, जैसे कि घट, पट, श्रादि है ( व्यत्ति- 
रेक हृष्टान्त ) | सम्पूर्ग जगत्‌ में व्यापनेवाले आकाश आदि है ( उपनय ) तिस कारण से आकाश 
झादि निरश है ( निगमन )। इस प्रकार यहाँ तक कोई वंशेषिक कह रहा है। 

आचार्य कहते है कि वेशेषिक का वह कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि पक्ष के एक देश में 
हेतु नही व्यापता है निरंग परमारु में उस हेतु का प्रभाव है, अतः सर्व जगत्‌ व्यापकपना हेतु भागा- 
सिद्ध हेत्वाभास है । “पक्षकदशेहेत्वभावों भागासिद्वि ” यह भागासिद्धि का लक्षरणा है। 

तस्या विवादगोचरत्वाद5क्षीकरणंददोप इति चेन्नई, सांशपरमाणुवादिनस्तत्रापि 

विग्नतिपत्ते: पक्तीकर शोप५त्त: | साधनांतरात्तत्र निरंशत्वसिद्धेरिद्वापक्षीकरणमिति चेत्‌, एवं 
तहिं न कश्चित्पक्षाव्यापको हेतुः स्थात्‌। चेतनाम्तरव स्वापातू सनुष्यवदित्यत्रापि तथा परि- 
ह रस्य संभटात । शक्य दि वक्त पु तरुषु न स्व पादयो5सिद्धास्त एवं पश्नौकरियते, नेतरे 
तत्र हे-बतरा चे ननत्वप्रसाघनात्‌ ततो न पद्चाव्यापको देनुरिति। 

वेशेविक कहते है कि बह परमाणु तो 5शेषिक. नैयायिक, जैन, मीमासक, किसी के यहाँ 
भी विवाद का विपथ नही है, सभी विद्वान परमारयु को निरंश मानते है, भ्रत: परमाणु को पक्ष कोटि 
में नदी फिया गया है. तव तो भागासिद्ध दोष नही झाया। आ्राचार्य कहते है कि यह तो नही कहना 
क्योकि परमाणुओं को भ्रणों से सहित कहने वाले बादी पण्डित का उस परमाणु मे भी निरशपन 
का बिवाद खडा हम्मा है। प्रथम जैन विद्वान्‌ ही पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊध्वें, भ्रध:, यो छहो 
ग्रोर से अन्य छह परमाणुओं को चिपटाने वाले छह पहलो करके सहित होरहे परमाणु को शक्ति की 
अपेक्षा घडश मान लेते है, अतः विवाद पडजाने से परमाणु का भी पक्षकोटि में कर लेना बन जाता 
है, उस मे हेतु के नही बरतने से वेशेषिको के ऊपर भागासिद्ध दोष खडा हआा है। 

यदि वेशेषिक यो कहैं कि उस परमाणु मे भ्रन्य चरमावयवत्व ग्रादि हेतु से निरंशपन की 
सिद्धि करली जायगी, भ्रतः यहां इस प्रनुमान में परमाणु का पक्षकोटि मे ग्रह करना उचित नहीं 
जंचा है। झाचाये कहते है कि थो कहोगे तब तो इस प्रकार कोई भी हेतु पक्ष में भ्रव्यापक ( भाभा- 
सिद्ध ) नही होसकेगा । देखिये भागाशिद्धि का प्रसिद्ध उदाहरण यह है कि वृक्ष ( पक्ष ) चेतन *हैं 
( साध्य ) ध्वाप यानी शयन करना थाया जाने से ( हेतु ) सो रहे मनुष्यों के समान ( अन्त्रयदृष्टान्त ) 
यो सोते हुये बक्षो मे तो स्वाप हेठु है भर निद्रा कर्म की उदय उदीरणा से रहित होरहे, जागते वृक्षों 


घ्र्‌ इलोक-वा तक 


मे स्वाप हेतु नहीं ठहरा किन्तु सभी बक्षो को पक्ष बनाव्ा गया है, प्रत: यह हेतु परे पक्ष में नही 
ब्यापने के कारण भागासिद्ध हेत्वाभास है। यहां भी विद्ञ प्रकार भागासिद्ध दोष के परिहार का 
सम्भव होरहा है। देखिये वादी के द्वारा यो कहा जासकह़ा है कि जिन वृक्षों मे शयन, भग्लक्षत-सरो 
हा, आदि परिणाम प्रसिद्ध नही है, वे ही वृक्ष यहा प्रक्ष कोटि में किये जाते है अन्य स्वाप ग्रादि से 
रहित होरहे कम्पित या जागृत वृक्ष यहाँ पक्ष नही क्लिये गये है । उन जागते वृक्षों में आहार करना, 
फ़लना, फूलना, आदि हेतुओं से चेततपन की भ्रश्क़ ढंग से सिद्धि करादी जावेगी, तिस कारण यह 
स्‍्थाप हेतु भी पक्ष मे अव्यापक यानी भागासिद्ध बरही हो सकेगा। यहाँ तक बँ शेषिकों के ' सब जगत्‌- 
व्यापित्व ” हेतु को भागासिद्ध बता दिया गया है | 

किल कालात्ययापदिष्टो हेक्क॒ईिरंशत्वसाधने स्ंजगद्व्यापित्वादिति पक्षस्यानुमा- 
नागमवाधितत्वात्‌ सांशमाकाशादि सक्तद्मिखदेशद्रव्यसंबन्धत्वास्काएडपटादिव दिति गगनादेः 
सांशत्वालुमानवचनात्‌ । धत्र ड्रेश्ीः सामान्यादिभिव्यभिचारासंभवात्‌ । तेषां सकृद्धिब्रदेश- 
दब्यसबंधस्य प्रमाणसिद्धस्याआ्ावात्‌ | तथा धर्माधमें कजीबलोकाकाशानां तुल्य संख्येयप्देश- 
स्वात्‌ प्रदेशसमत्राय इत्काच(गमस्यापि तत्सांशत्वप्रतिपादकम्य सुनिशिव्ित संभ द्व धकस्य 


सदभावाथ । 

बेशेलिको का आकाश भ्रादि के निरंशपन को साधने मे दिया गया “स्वंजगद्व्याकपना होने 
से ” यह हेतु कालात्ययापदिष्ट ' वाधित ) हेत्वाभास भी है, क्योकि “प्राकाश आदि निरंश हैं' इस 
पक्ष को अनुमान और प्रागम प्रमाणों से वाधितपना है। ग्राकाश, श्रात्मा श्रादिक पदाश् पक्ष ) 
झशो से साहत है, (साध्य) एक ही वार मे भिन्न भिन्न देशवर्तो द्वव्यों के साथ सम्बन्ध कर रहे होने से 
( हेतु ) काण्डपट, पदी, कनात, भीत श्रादि के सपान ( अन्वयहष्टान्त )। इसप्रकार भ्राकाश भादि 
के साशपन को साधने वाले अनुमान का वचन है, इस अनुमान मे पड़े हुये हेतु का सामान्य ( जाति ) 
विशेष, श्रादि करके व्यभिचार दोष होजाने का अ्सम्भव है, क्योकि उन सामान्य पग्रादिको के एक 
ही वार मे भिन्न देशीय द्रव्यो के साथ सम्बन्ध होजाने की प्रमाणो से सिद्धि नही होपाती है, वैशेषिको 
ड्वार। माना गया नित्य, एक, श्रनेकानुगत, सर्वगत, ऐसे सामान्य की प्रमाणों से सिद्धि नही होसकी 
है, घट या पट के पूरे देशो मे व्याप रहे सहशपरिमार--स्व॒रूप घटत्व, पटत्व श्रादि सामान्य यदि 
कत्तिपयय भिन्नदेशीयद्रब्यों से सम्बन्ध रखते है तो वे सामान्य साथ में साश भी है, भरत: व्यभिचार दोष 
की सम्भावना नही है, यह वंशेषिकों के अनुमान की इस भ्रनुमान से वाघा प्राप्त हुई। तथा वैशेषिको 
के अनुमान की झ्रागम-प्रमारा से यो वाधा प्राती है कि धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य, एक जीव द्रव्य और 
लोकाकाश के तुल्य रूप से असख्यातासख्यात प्रदेश हैं, इस कारण इन चारों का समभप्रदेशत्व रूप से 
सम्बन्ध होरहा है, इत्यादिक आकाश आदि को साहपने के प्रतिपादक आपम का भी सदभाव है, जिन 
झागमो के वाधक प्रमाणो के असम्भवने का बहुत ग्रच्छा निर्णय होचुका है। ह 


भावा्थ--द्वाइशागों के विषय का वर्णन करते हुये ्राचायों ने समवायाग 
एयर का निरूपण 
कस्ते समय धर्म, प्रादिक चार के तुल्य असंख्यात प्रदेशी होने से द्वव्यश्नमवाय इष्ट किया है। राजवा- 


पंचम-अध्याय ८७ 


त्तिक में भी “ श्र्‌तं मतिपूर्व कनेफद्ादाशभेदं ” इस सूत्र के व्याख्यान मे लिखा है कि धर्मास्तिकाय 
झौर अधर्मा स्तिकाय तथा लौकीकाश एवं एक जीव के तुल्य संख्या रूप असख्यात प्रदेश होने के कारर 
एक प्रमाण ( नाप ) करके हध्यो का समवाय होजाने से परस्पर मे द्रव्यसमवाय है, इस प्रकार 


प्रनुमान और भागम प्रमाणाँ पै वाधित होरहा वैशेषिको का आकाश में निरशत्व को साधने वाला 
हेतु कालात्ययापदिष्ट है। 


यदप्युच्यते लिरंशमाकाशादि सदावय ।नारम्यत्वात परमाशुवदिति तदप्यनेन 
निरस्त, हेतो: कालात्ययॉपद्ष्टत्वाविशेषात्‌ | कि च यदि सर्वथा सदावयवानारस्यत्व॑ हेतु- 
स्‍्तदा प्रतिवाद्यसिद्धः पर्याषोर्थादेशात पूरे पर्वाकाशा दिग्रदेशेम्य उत्तरोत्तराकाशादिद्रदेशोत्पत्े- 
रार्म्यारंभकभावोपप्चे! । अ्थ कर्थंचित्सदावयवानारस्यत्वं देतुस्तदा विरुद्ध), कथंचिथ्रिरंश-- 
न्स्य सर्वथा निरंशत्वविहस्प साधनात । कथचित्निरं शस्वस्य पाधने सिद्धसाधनमेव पुगद्‌- 
लस्कृंधवत्सव दावयवतिभागी भावात्‌ सावयवस्वाभावोपगमांत्‌ 


ध्रोर भी वशेषिकों हारा जो यह कहा जाता है कि श्राकाश आदि (पक्ष ) निरश हैं, (साध्य) 
सवदा प्रवयवों से नही झाश्म्भने योग्य होने से ( हेतु ) परमाण के समान ( प्रन्वय हृष्टान्त )। 
इस प्रकार बेशेषिकों का यह भ्नुमान भी इसी कथन करके निराकृत होगया समझो, क्योंकि पूर्व 
अनुमान के हेतु समान इस प्रैंमुमान के हेतु का भी कालात्ययापदिष्ट हेल्वाभासपना भन्तररहित है, 
दूसरी बात यह भी है कि वशेधिक यदि सर्वधा सदा अ्रवयवों से प्रनारम्यपन को हेतु कहेंगे तब तो 
प्रतिवादी हो रहे जैनो को यहू पशेषिको का हेतु असिद्ध ( हेत्वाभास ) पड़ेगा क्योकि पर्यायाथिक नय 
की अपेक्षा कथन करने से पूर्व पूर्व समय--वर्त्ती श्राकाश झादि के प्रदेशों से उत्तरोत्तर समयवर्ती 
आकाश आदि के प्रदेशों की उत्पत्ति होरहों मानी जाती है, अतः श्रारमभ्य, आरम्भक भाव बन 
रहा है । 

भावार्थ --पर्याय--हष्टि से झ्राकाश' या उसके प्रदेश आदि तमो पदार्थ प्रतिक्षण उपजते रहते 
है, पृ समय-बर्त्ती पर्याय कारण होती है, भ्रौर उत्तर समय-वर्त्ती पर्याय कार्य मानों जाती है 
झाकाश के प्रदेश भी उत्तर संभय--बर्त्ती प्राकाशीय प्रदेशों को या प्रदेशों के पिण्ड ग्राकाश को उप- 
जाते रहते हैं, ऐसी दक्षा मे सभी प्रकारों से अ्वयवो द्वारा 89585 आाकाक्ष में नही रहता 
है, ध्रत: बैशेषिको का हेतु स्वृपासिद्ध डा प है। हाँ श्रव यदि कर्थचित्‌ सदा श्रवयवों से अना- 
रम्यपन को हेतु कहोगे तब तो परशेषिको का हेतु विरुद्ध हेत्वाभास होगा क्योंकि वह हेतु साध्य किये 
गये सर्वथा निरंशल्व से विरुद्ध हौरहे कभचित्‌ निरंशत्व का साधना करेगा। तथा ग्राकाक्ष मे कथच्रित्‌ 
निरशपन का साधन करने में हम जनो की भोर से वेशेदिकों के ऊपर सिद्धसाधन दोष ही भी है, 
क्‍योंकि जिस प्रकार पुद्वल स्कस्दौं में सदा प्रवयवों का विभाग है, बे टूट, फूट, जाते हैं जुड़ मिल जाते 
है, उस प्रकार भाकाश में सदा श्रवयवों का विभाग नहीं है, प्रतः भाकाश मे साकयवपने के अभाव 
को हम जैनों के यहां नही स्वीकार किया गया है, इस कारण जिस कथंचित्‌ निरंशपन को हम जैन 
प्रथम से ही मानते भारहे हैं, उसके लिये ही श्राप पुनः भ्रनुमान रचने का घोर परिश्रम्न कर रहे हैं, 
जो कि व्यक्ष है; 


८ इलोक-वा तिक 


स्यान्मत॑, नाकाशदीनां प्रदेशा प्रुख्याः संति स्वतो5प्रदिश्यमानत्वात्‌ परमाझुबत्‌ । 
प्ठादीनां हि मुरुयाः प्रदेशाः स्वतो54घार्यमाणा: सिद्धा इति । तदयुक्त, परमाणोरेकग्रदेशा- 
भावग्रसंग।त्‌ छप्नस्थः स्वतं।उप्रदिश्यमानत्आाविशेषात्‌ । परमाणुरेकप्रदेशोत्यन्तपर/क्षत्वाद- 
स्म॒दादीनां स्वतो5प्रदिश्यमान इतिचैत्‌ तत एशकाशादिश्रदेशाः स्वता5प्रदिश्यम्ानाः संत्वस्म- 
दादिमिः । अतींद्रियार्थदशिनां तु यथा परमाणरेक््रदेशः स्वत/अ्रदेश्यस्तथाकाशादिश्रदेशो- 
पीति स्वती5प्रदिश्यमनस्वादित्यसिद्धों हेतुः ' पट/दिद्वथशुकाधवयवरनेकांतिकश्च, तेपामस्म- 
दादिसि; स्वताइप्रदिश्यमानानामपि भावात्‌। 
सम्भव है वेशेषिको का यह मन्तव्य होय कि आकाश आदिको के प्रदेश ( पक्ष ) मुख्य नही 
है ( साध्य ) स्वत्त: एक एक प्रदेश द्वारा नापने के ढंग से नहीं प्रदेशित किये जारहे होने से ( हेतु ) 
परमार के समान ( अन्वय दृष्टान्त )। जिस काररा से कि पट, घट, वृक्ष, भ्रादिको के मुख्य प्रदेश 
है तिस ही कारण से वे स्वतःप्रदिष्ट होकर ग्रवधारण किये जा रहे सिद्ध है । झ्राकाश में यह बात 
नही है अतः आकाश के मुख्य प्रदेश नही है। आचार्य कहते है कि वेशेशिकों का यह कथन युक्तिरहित 
है क्योकि योतो परमाण के माने जा रहे एक प्रदेश के श्रभाव का प्रसंग होजावेगा, कारण कि 
प्ल्पज्ञ छ्वस्थ जीवो करके परमार में भी स्वतः अ्प्रदिश्यमानपना आ्राकाञ के समान अ्न्तररहित 
विद्यमान है। यदि वंशेषिक यो कहै |क परमाण तो एक प्रदेशवाला है ही, किन्तु अत्यन्तपरोक्ष होने 
से हम झादि छकप्नस्थ जीवो को स्वत:नापने योग्य प्रदिश्यवान नहीं होपाता है अ्ववा परमाण का 
एक प्रदेश तो श्रनुमान या आगम से स्वीकार करने योग्य है, भर गुलिनिर्देश करने के समान सूक्ष्म पर- 
माण के प्रदेश का ध्वत:प्रदेशद्वारा श्र कित नही किया जा सकता है। 
आचार्य कहते है कि तिस ही कारण से यानी अन्यन्त परोक्ष होने से श्राकाश, काल, झ्रादि 
के प्रदेश भी हम भ्रादि भ्रत्पज्ष जीवा करके स्वत. नही प्रदेशने योग्य होरहे ह।जाग्रो, हाँ ग्रतीन्द्रियश्रथों 
का प्रत्यक्ष करने वाले सर्वज्ञ जीवो के तो तिसप्रकार एक प्रदेश वाला परमाण शअश्रज्ठलू लिनिदेश से भी 
अत्यधिक स्व॒त:प्रदेशने योग्य है, तिस प्रकार आ्राकाश प्रादि के प्रदेश भी स्वतः प्रदेश करने योग्य है । 
इस प्रकार वेशेषिकों का “ स्वतःग्रप्रदिश्यमानत्वात्‌ ” यह हेतु व्वरूपासिद्ध हेत्वाभास है। तोसरा 
दोष यह है कि पट भ्रादि के समान हृधणाक, व्यगक, श्रादिको करके यह हेतु व्यभिचारी भो है, 
क्योकि हम झ्रादिकों करके स्वतः नही प्रदेशित किये जारहे भी उन दृधणुक का सद्भाव है ब्र्थातु-- 
इचरणाक, वज्यराक आदि झथवा पट झादि के भी एक परमाण्ववगाही प्रदेशों का स्वत प्रदिश्यपना नही 
हैं, फिर भी उनके प्रदेश माने गये है, अ्रत. हेतु के रहने पर दधण कादिको में साध्य के नही बरतने 
से बैशेषिको का स्वत.श्रप्रदिश्वमानत्व.हेतु व्यभिचारी हेत्वाभास है। 


कि च कथंचित्सांशमाकाशादि परमाणुमिरेकदेशेन युज्यमानस्वात्‌ स्कंघवत । 

तस्य ते: सर्वात्मना सयुज्यमानत्वे परमाणुमात्रत्वग्रसंगात्‌ । तथा चाक्राशादिवहुस्वाएक्ति: | 
एक बात यह भी है कि भ्राकाश झादि द्रव्य ( पक्ष ) कथचित्‌ प्रशों से सहित हैं ( साध्य ) 
धनिक परमाराओों के साथ एक एक प्रदेश करके संयुक्त होरहे होने से ( हेतु ) घट, पट, आ्रादि स्कम्च 


पचम-म्रव्याय प्‌ 


के समान ( दृष्टान्त ) | यदि श्राकाश को साश नही माना जायया और उस आकाश का उन परमा- 
णप््रों के साथ सम्पूर्ण स्वरूप से सयोग होरहा स्वीकार किया जायगा तब तो श्राकाश्ष को परमाण के 
बरावर होने का प्रसग आजायगा ग्र्थात्‌-देखों, विचारो, जो पदार्थ एक प्रदेशीय या निरश पर- 
माण के साथ भीतर बाहर ऊपर, नीचे, सर्वात्मना संयुक्त हो रहा है, वह परमार के वराबर ही है । 
यदि परमाण से उस संयुक्त पदार्थ का परिमाण बढ जायगा तो समझ लेता चाहिये कि उस संयुक्त 
पदार्थ का कुछ प्रश परमार के साथ चिपटा नही था जैसे कि एक रुपये का दूसरे रुपये के साथ एक 
भाग में संयोग होजाने से दो रुपयो को गडडी बढ़ जाती है, सर्वाग रूप से एक रुपये का दूसरे हपये 
के साथ ससर्ग मानने पर तो दो रुपये मिल कर भी एक रुपये बरावर ही होगे | केश्ञाग्र मात्र भी वढ 
नही सकेगे। इसी प्रकार आकाश का सर्वाग रूप से एक परमार के साथ सायोग होजाने पर वह 
ग्राकाश परमारा के बराबर होजायगा और तेसा होने पर श्रनेक परमशाओं के साथ आकाश का 
सर्वात्मना सम्बन्ध मानने पर आकाश धर्म आदि द्रव्यों के अनेकपतकी आदत्ति होगी जो कि हम, तुम, 
दोनो को इृष्ट नही है । 
स्थान्मत॑, नेकदेशेन मर्वात्मना वा परमाणुमिराक्ाशादियु ज्यते | कि तहं ९ 
युज्यते एवं यथावयवी स्वावयवें: सामान्य वा स्वाश्रयेरित । तदसत्‌ साध्यसमत्वान्निदर्शनस्य 
9७ ( बढ हर [॥ से संबं न 
तस्थाप्यवयब्यादे: सरवंथा निरंशस्वे स्वावयत्रादिमिरेकांततों भिन्नेन संबंधों यथोक्तदोषालुष॑गात्‌ 
कात्स््ये करेशव्यति रिक्तस्य प्रकारांतरस्य तत्संबंधनिबंधनस्यासिद्धें! | कथ॑वित्तादास्म्यस्य तत्सं- 
बंधत्वे स्पाद्ांदिमतसिद्धिः, सामान्यतद्वतोरवयवावयविनोश्च कथंचित्तादारम्योपगमात्‌। न 
सैवमाकाशादेः परमाणुभिः कथचित्तादात्म्यमित्येकदे शेन सयोगोभ्युपगतव्य; | तथा च सांश- 
त्वसिद्धि। । 
धोधलवाजी करते हुये वेगेषिकों का यह मत होय कि परमारण ग्रादिको के साथ आकाश 
प्रादि द्रव्य न तो एक देश करके सयुक्त होते है। जिससे कि आकाश आदि सांध होजाब और सर्वाग 
हूप से भी श्राकाश आदिक द्रव्य उस परमाण के साथ सयुक्त नहीं होजाते हे। जिससे कि आरकाण 
का परिमाण परमाण के समान होजाता या अनेक परमाणाओं के साथ गायुक्त होजाने से गाकाश 
द्रष्य भ्रनेक होजाते | तो यहा किस ढंग से परमाण आदिको के साथ ग्राकाश आदिक युक्त होते है ” 
इस शका पर हम बेशेषिको का सक्षेप से यही राजाज्ञा-स्वखूव उत्तर हैं कि वे झाकाश आदिक द्रव्य 
परमाणओं के साथ सथुक्त हो ही जाते है। जैसे कि अपने अवयवों के साथ अवयवी सम्बन्धित हो 
जाता है। श्रथवा सामान्य ( जाति ) अपने द्रव्य, ग्रण या कम नामक आश्रयों के साथ सम्बन्धित 
होणाता है। 
झ्राचार्य कहते है कि इस प्रकार वेशेषिकों का वह कथन प्रशसनीय नही है। क्योकि उनका 
दिया हुआ प्रवयवी या सामान्य स्वरूप दृष्ान्त साध्यसम है, भर्थात्‌-जैसे परमाणओं के साथ झाकाश 


१२ 


६० इलोक-वातिक 


झ्रादि का सयोग किसी ढंग से साधा जारहा है। उसी प्रकार भ्रवयवी और सामान्य का अपने अव- 
यव या प्राश्रयों के साथ संसर्ग करना भी साधने योग्य है। उनका ससर्ग जैसा श्राप मानते है, वसा 
कोई निर्णीत नही होसकता है । बोद्धोने श्रवयवों मे ग्रवयवी के वर्तने पर जो भश्राक्षे , किये थे उस पर 
भी वैशेषिकों ने कोरी प्रचण्ड नरपति की आ्राज्ञा के समान युक्तियो से रीता उत्तर दिया है । बात यह 
है कि भ्रवयवों में प्रवयवी रहता है, सामान्यवान्‌ मे सामान्य रहता है, किन्तु वैशेषिक जिस ढ्ग से 
कहते हैं उस रीति से नहीं | वैशेषिकों के अनुसार उस अवयवी या सामान्य, आदि को भी यदि सर्वथा 
निरश सानलिया जायगा तो एकाग्त रूप से भिन्न होरहे स्वकीय अवयव आ्रादिको के साथ सम्बन्ध 
नहीं होसकता है, क्योकि ऊपर कहे गये श्रनुसार दोषो का प्रसंग ग्राता है। पूर्रारूप से या एक देश 
से इन दो के अभ्रतिरिक्त उस सम्बन्ध के कारण होरहे ग्रन्य प्रकारों की असिद्धि है, अतः वैशेषिकों के 
दृष्टान्त में भी वे ही दोष खडे हुये है, अतिद्ध ह८-न्‍्त से साध्य की सिद्धि नही होसकती है । 

यदि कथचित्‌ तादात्म्य को उनका सम्बन्ध स्वीकार किया जायगा तब तो स्याद्गादियों के 
मत की सिद्धि होजाती है क्योकि सामानन्‍्यवात्‌ का एव अ्रवयवों और अ्रवयवी का कथंचित्‌ तादात्म्थ 
सम्बन्ध हमारे यहाँ स्वीकार किया गया है। किन्तु इस प्रकार परमाणुओं के साथ ग्राकाश आदि का 
कथंचित्‌ तादात्म्य सम्बन्ध नही माना जा सकता है क्योकि ये सवथा भिन्न द्रव्य है, कथ्चित्‌ भिन्ना- 
भिन्न पदार्थों मे तो कथंचित्‌ तादात्म्य सम्बन्ध बन सकता है, श्रब अनेक परमाण के साथ एक श्राकाश 
द्रव्य का एक देश करके ही सयोग स्वीकार करना पड़ेगा और तैसा होने पर एक देश, एक देश यो 
अनेक देश होजाने से श्राकाश के साशपन की सिद्धि होजाती है। 


किच सांशमाकाशादि श्येनमेपाद्नन्यतरोभयक्मजसंयोगविभागान्यथानुपपसे: | 
श्येनेन हि स्थाणो: संयोगी विमागश्वान्यनरक्मजत्तत्रोत्पन्न' कर्म स्वाश्रयं श्येन॑ तदाकाश- 
प्रदेशाद्ियोज्य स्थाण्बाकाशदेशेन संयोजयति ततो वा विभिद्याकाशदेशांतरंण प्योजयती ति 


प्रतीयते, न चाकाशस्येकदेशामावे तद्घटनात्‌, कर्मणः स्वाश्रयान्याश्रययोरेष्देशस्वात | 


एक बात यह भी है कि भ्राकाश आदिक पदार्थ ( पक्ष ) स्वकीय श्रश्ञों से सहित है 'साध्य) 
सयुक्त या विभक्त :व्यों मे से किसी एक द्वव्य मे हुई क्रिया से उत्पन्न हुमा इ्येन ( बाज पक्षी ) था 
मनुष्य श्रादि का संधोग और विभाग तथा संयुक्त या विभक्त दोनो द्रव्यों मे उपजी क्रिया से जन्य 
मेढा, मल्‍ल, श्रादि के सयोग भर विभाग ये अन्यथा यानी भ्राकाश आदि को साश भाने बिना नही 
बन सकते े है ( हेतु )। जब कि बाज पक्षी के साथ स्थारा ( है ) का संयोग और विभाग भला 


हुआ कर्म अपने प्राधार होरहे 


छन्न होरहे भ्राकाश के प्रदेश के 
साथ सयोजित करा देता है. प्रथवा वह अन्यतर कर्म उस संयुक्त प्रदेश से विभिन्न कर यानी विभाग 


कर आकाशक्ष के भ्रन्य प्रदेश के साथ संयुक्त करादेता है. इस प्रकार प्र 

* गति होरही है । भ्ाकाश 
को माने विना उस एक डर प्रदेश के साथ हुये सयोग या विभाग की 3 नही हो 
है. क्रिया भी स्वकीय झाश्रय में हो या प्रन्य आश्रय में उपज गयी होय, झ्राकाश के एक देश में बरतें 


पंचम-ग्रध्याय ह१ 


रहे द्रव्य ही मे पायी जा सकती है, श्राकाश के सर्वंदेशवर्ती द्रव्य में क्रिया नहीं होपाती है । क्योंकि 
ऐसा कोई क्रियावान्‌ द्रव्य ही नही है । 


एतेन मेषयोरुभयकर्म ज! संयोगो विभागश्चाकाशस्याग्रदेशत्वे न घटत इति निवे- 
दित॑, क्रियानु प्पत्तिश्च॒ तस्याः देशांतरप्राप्तिहेतुस्वेन व्य+स्थितस्वात्‌ देशांतरस्य चा 5सं प्रवात्‌ । 
तत एव परर्व्रापरत्वपृथक्त्वाचनुपपत्ति: पदार्थानां विज्ञेपा | तत्सकलमभ्युपगच्छतांजसा सांश- 
माकाशा दि प्रमाणयितव्यं | 


इस उक्त कथन करके इस बात का भी निवेदन कर दिया जा चुका समभलो कि दो मेंढा प्रो 
का दोनो की क्रियाप्नो से उपजा सयोग अ्रथवा विभाग ही आकाश को प्रदेश रहित मानने पर नही 
घटित होपाता है | दूसरी बात यह है कि आकाश को निरश मानने पर पृथिवी, जल, तेज, वायु, 
झौर मन इन मे से किसी भी द्रव्य की कोई क्रिया नहीं बन सकती है, क्पोकि बह क्रिया तो प्रन्य 
देशो की प्राप्ति का कारण होकरके व्यवस्थित ह्ोरही है। ग्र्थात्‌ू--जब आकाश के प्रदेश नही हैं, तो 
प्रकृत देश से दूसरे देशो मे प्राप्ति कराने वाली 7क्रया कथमपि नद्ी बन सकती है । किस देश से कौनसे 
दूसरे देशा पर पदार्य का रक्‍्बे ? आकाश को निरश मानने वाला के यहाँ देशान्तर का तो असम्भव 
है । तथा तिस ही कारण से यानी देशान्तरोका असम्भव होने से पदार्थोंके परत्व, अ्रपरत्व, पृथकक्त्व, 
द्रवत्व, मुरुत्व आदि की भ्रसिद्धि होना समभ लेना चाहिये ग्रर्थातु-आ्राकाश के प्रदेश होने पर ही 
सहारनपुर से काशी की प्रपेक्षा अयोध्या अश्रपर है, पटना पर है, यो पटनासम्बन्धी परत्व और 
प्रयोध्या सम्बन्धी भ्रपरत्व गुणा बन सकते है अन्यथा नही । 


सप्रदेश श्राकाश के देश, देशान्तर मानने पर ही पदार्थों का एक दूसरे से पृथग्भाव बनता 
है, वस्त्र से मेल पृथक होगया, श्र गुलीसे नख को पृथक कर दिया, ये सब श्राकाशके भ्रनेक-प्रदेश मानने 
पर ही सम्भवते है | बंशेषिको ने आद्य स्पन्दन ( बहना ) का अ्समवायी कारणा द्रवत्व ग्रुग माना है, 
और आअआद्य पतन का श्रसमवायी-कारणा गुरुत्व गुण स्वीकार किया है, जब आकाश के प्रदेश ही नही 
हैं तो कौन द्रव्य कहा से बह कर कहाँ ज्ञाय ? और भारी पदार्थ कहा से गिर कर कहांपड़े ? समझ 
में नही श्राता है। तिसकारण उन संयोग, विभाग, क्रिया, परत्व, झ्रपरत्व, पृथकत्व ग्रादि सम्पूर्ण 
सुब्यवस्थाओ को स्वीकार करने वाले वेशेषिक या अन्य वादी करके आकाश, अ्रात्मा, आदि द्रव्यो को 
ग्रतिशीध्र प्रामास्पिक मार्ग अनुसार साश स्वीकार कर लेना चाहिये। 


कुतः पुनराकाशस्यानंताः प्रदेशा इत्यावेदयति । 
महाराज फिर यह बताझो कि आकाश के ग्रनन्त प्रदेश भला किस ढंग से सिद्ध कर लिये जाते हैं ? 
सम्भव है कि सप्रदेश सिद्ध करदिये गये श्राकाश के सख्यात या अ्रसंख्यात ही प्रदेश होवे ? इस प्रकार 
जिज्ञासा होने पर प्रन्थकार प्रग्रिम वात्तिक द्वारा श्रावेदन करते है। 


झनंतास्तु प्रदेशाः स्युराकाशस्य समंततः 
लोकत्रयादहिः प्रांताभावात्तस्थान्यथागते: ॥ १ ॥ 


हर इलो।क-वतिक 


छहों शोर से या सव श्रोर से आकाश के प्रदेश तो अनन्तानन्त ही हो सकते है ( प्रतिज्ञा ) 
तोनों लोक से बाहर निषत प्रान्त का अभाव होने से ( हेतु )। अन्यथा यानी लोक से बाहर प्रान्त 
का अभाव नही मानते पर तो उस आझ्राकाश की गति यानी जप्ति नहीं होसकेगी । वेशेषिकों के मत 
अनुसार सर्वगतपना भी नही सम्भवेगा, अल्प देशो मे वर्त रहा आकाश अल्पगत बन बेठेगा । 


अनंतप्रदेशमाकाश लोकत्रया्वहिः समंततः प्रांताभावात्‌ यक्मानंतप्रदेश न तस्य 
ततो वहिः समन्ततः ग्रांताभावों यथा परमाण्वादेः इत्यन्यथानुपर्णत्तलक्षणो हेतु: म्वसाध्य॑ 
साधयत्येष । ततो वहिः समततः प्रान्ताभावस्याभावे पुनराकाशस्य गत्यभावग्रसंग।त्‌ ' मावेषि 
कथमाकाशस्य गतिरित्याह | 


आकाश द्रव्य ( पक्ष ) ग्रनन्‍्त प्रदेशवान्‌ है (साध्य) तीनो लोक मे बाहर सब ओर से प्रान्त 
का अभाष होजाने से ( हेतु )। जा अनन्त प्रदेश वाला नही है, उसका उस तीनो लोक से बाहर सब 
और प्रात का यभा।व नहीं पाया जाता है गैसे कि परमाणु, घट, पट, आदिका प्राताभाव नहीं है, 
( व्यतिरेक दृष्टान्त ' | दस्त प्रकार अन्यथानुपपत्ति नामक असाधारण लक्षण से युक्त टोरहा हेतु अपने 
साध्य को साध ही देता है । उस लोकत्रय से वाहर समन्‍ततः झाकाश ऊे प्रास्ताभाव का ग्रभाव माना 
जायगा यानी प्रास्नभाग मान लिये जायगे तो फिर थाकाश द्रव्य की ज्ञप्ति होने के भ्रभाव का प्रसंग 
झाजायगा । कोई प्रश्न करता है कि लोक से बाहर आकाश के प्रान्ती के ग्रभाव का सदृभाव मानने 
पर भी भला आकाश की ज्ञप्ति किस प्रकार होजायगी ? बताग्रो, एमी जिज्ञासा होने पर आचार्य 
महाराज उत्तर वान्तिक को कहने है । 


जगत: सावधेस्तावदुभावों वहिस्वस्थिति: । 
संतानात्मा न युज्येत सर्वथ!थंक्रियाक्षम: ॥ २ ॥ 
न गुणः कस्यचित्तत्र द्व्यस्पानभ्युपायतः । 
तदाभ्रयस्य कमदिरपि नेवं विभाव्यते ॥ ३ ॥ 
द्रब्यं तु परिशेषास्ात्तन्नभों नः प्रतिष्ठितं। 
प्रसक्तप्रतिषेधे हि परिशिष्टव्यवस्थिति: ॥ 9 ॥ 


सव से प्रथम यहाँ विचार करना है कि चरानर वस्तुओं का पिण्ड होकर यह जगत्‌ मर्यादा- 
सहित है, चाहे तीन लोक माने जाय या सात भुवन अथवा चौदहभुवन ग्रादि माने जाय इनकी 
अवधि अवश्य मानी जायगी। भ्रबधिसहित इस जगत्‌ से बाहर भो कोई भावात्मक पदा्थे अवस्थित है 
जो कि कल्पित सन्तानस्वरूप तो नहीं उचित है. क्योकि प्रथंक्रिया करते मे बह समय है कत्ल 
पदार्थ सभी प्रकार से अर्थक्रिया को नही कर सकता है, “ नहि मृण्मयों गोर्वाह-दोहादाबुपयुज्यते कु 
प्रतः वह भाव-पदार्थ बौद्धों के यहां माने गये अनुसार कल्पित सन्तान स्वरूप नहीं माना जा सकता 


पंचम-अध्याय ६३ 


है। प्रथिवी. जल, झादिस्वरूप भी वह नही है क्योंकि ये सब लोक के भीतर ही है। लोक से बाहर 
का भाव पदार्थ रूप, रस, आदि गुशा-स्वरूय भी नहीं होसकता है क्योकि उस गुण के आश्रयभूत किसी 
भी एक पृथिवी श्रादि द्रव्य को वहा स्वोकार नहीं किया गया है । इसी प्रकार कर्म ( क्रिया ), सामान्य 
(जाति) श्रादि के सम्भवने का भी वहाँ विवार नहीं किया जा सकता है क्योकि उनके आ्राश्न 4भूत हो 
रहे द्रव्य का अभाव है, द्रव्य के विना गे विवारे कहा ठहर पायेंगे ? । हो पृथिवी, वायु, श्रात्मा, गुण, 
ग्रादि का निपेध करते हुये “ परिशेयन्पाय ” से जो कोर्ट द्रव्य बढ़ा जगत के बाहर ठहर पायेगा बही 
तो हम स्याह्वादियों के यहा झ्राकाण द्रव्य प्रतिप्टित हे, “ प्रसक्तप्रनिपेघे परिशिप्ट -सम्रत्ययहेतु परि- 
शेप: ” क्योकि प्रसग-प्राग्त पदार्थों का युक्तियों से निषेध कर चुकने पर ग्रन्त मे जो वरिशिष्ट (बच ) 
रह जाता है, उसकी “परिशेषन्याय” ग्रनुसार व्यवस्था कर दी जाती है। श्रर्थातृ-जगन्‌ के बाहर कोई 
पृथिवी ग्रादि द्रव्य नहीं है, केवल आकाश द्रव्य है । 


अनंता लोकधातव'ः इत्याकाशत्ववादिनां दशनमयुक्तं प्रमाणामावात्‌ | स्वभाव- 
विप्रकृष्टानां मावाभावनिश्चयासंभवात संभवे वा स्4त: ज्षतिप्रसंगात्‌ तदागमस्य ग्रमाणभूत- 
स्यानमभ्युपगमात्‌ । ततः सावधिर्व लोकों व्यवतिष्ठते तस्य च स्वतोी वह्िः समंतादभावस्ता- 
वत्सिड्ध:ः स च नोरूपों न युज्यते प्रमाशाभा-तत्‌ | भाजधमंस्वभावो ने गुणः, कम, सामान्‍य, 
विशेषों वा, कस्यचिदृद्रव्यस्य तदाश्रयस्पानम्युपगमात्‌ परिशेषाद्द्रव्यभिति विभाव्यते। प्रस- 
क्तप्र।तपेधे परिशिष्टव्यव स्थिते; तदस्माकमाकाशं स्वंतोध्वधिरहितमित्यनंतप्रदेशसिद्धि: । 


लोन नामक थातुये अनन्त है अर्थाव--लोक तीन, सौ, हजार लाख, आदि इतने ही नही 
है किन्तु सख्यात, असस्यात, से भी बढ कर अनन्त है। आचाये कहते है कि इस प्रकार आकाशतत्व 
को मानने वाला का दह्मन अयुक्त है क्योकि इस मे कोई प्रमागा नही है, अ्रथवा श्राकाश को तत्व मानने 
वालो के यहा लोका को भी अनन्त कहने वाला दर्शन अयुक्त है, इस विषय का कोई प्रत्यक्ष या शनु- 
मान अथव। ग्रागम प्रमाण नहों है | स्वभाव से विप्रकृष्ट ( व्यवर्तित ) होरहे चाहे किन्‍्ही भी ग्रती- 
र्द्रिय पदार्थों के भाव या अभाव का निशरचय करना असम्भव है, फिर भी चाहे किसी भी अतीन्‍्द्रिय 
पदार्थ का सदभाव मान लिया जायगा तो सभी दार्शनिको के यहा स्वत ही क्षति होने का प्रसग 
जावेगा, चाहे कितने भी मन--माने सूक्ष्म पदार्थ मान लिये जावेंगे भर चाहे किसी भी परमाणु, 
आकाश, कर्म, काल द्रव्य आदि स्वभावविप्रक्ृष्ट पदार्थोका अभाव कर दिया जा सकता है। प्रत्यक्ष या 
अनुमान प्रभाणा से तो अनन्त लोकों की सिद्धि नही होसकती है. और जिस आगम में लोक प्रनन्त 
लिखे हुये है, उस आगम को प्रमारणाभूत स्वीकार नही किया गया है, तिस कारण से मर्यादासहित ही 
लोक ब्यवस्थित होता है। 

उस पञ्च द्रव्य समुदाय या पट द्रव्यसमृह--स्वरूप मर्यादित लोक का अपने से वाहर सब 
श्रोर ग्रभाव तो सिद्ध ही है किन्तु वह लोक का अ्रभाव निःस्वरूप था प्रसज्यपक्ष अनुसार तुच्छ भ्रभाव, 
रूप माना जाय यह तो उचित नही है क्योकि इस विषय में कोई प्रमाण नही है। इस परिमित लोक 
के बाहर भी कोई भाव-पदार्थ ठहर सकता है, पयुं दास नामक श्रभाव के अनुसार वह लोक के वाहर 


श्ढ इलोक-बातिक 


लोक का अभाव माना गया भाव धर्म स्वभाव होरहा पदार्थ किसी रूप श्रादि चौवीस गुण स्वरूप भी 
नही है, भ्थवा उत्क्षेपण आदि पाच कर्म स्वरूप भी नही है, इसी प्रकार वंशेषिको के यहाँ माने गये 
सामान्य भ्रथवा विशेष पदार्थ--स्वरूप भी नही है. क्योकि उन गुरा श्रादि के आश्रय हो रहे किसी भी 
द्रव्य को वहाँ स्वीकार नही किया गया है, स्वकीय श्राधार के विना गुण भ्रादि किसका ग्राश्नय पाकर 
ठहरे ? । तब तो परिशेषन्याय से वह ढोई द्रव्य ही विचारा जा सकता है। प्रसग--प्राप्तो का निषेध 
कर चुकने पर बच रहे परिशिप्ट य.र्थ की व्यवस्था होजाती है, अ्रत वही द्रव्य हम स्याह्वादिय) वें 
यहां झाकाश माना जा रहा है, अर्थात्‌-लोक के बाहर प्रूथिबी, जल श्रादि तो हो नही १कते है, 
क्योकि वहा उनके ठहरने या गमन का हेतु श्रधर्म या धर्म द्रव्य नही है, इस कारण से वहा जीव द्रव्य 
भी नही है, जहां पुगदल, जीव, धर्म प्रधम. और कालद्रव्य पाये जाते है वह तो लोक ही है, लोक से 
बाहर सब ओर से अ्रव/घ रहित हो रहा झाकाशद्रव्य है, इस कारण अ्राकाश के ग्रनन्तानन्त प्रदेशों की 
सिद्धि होजाती है, यो आकाश की ज्ञप्ति और आकाश के प्रदेशों की सिद्धि कर दी गयी है । 


परेषां पुनरनन्ता लोकधातवः सतोषि यदि निरतरास्तदा अंतरालप्रती: न स्यात्‌ 
सर्वथा तेषां निरंतरस्वे बेक लोकधातुमात्रं स्थात्‌ . परेपां लाकधातूनां तत्र नुप्रवशात ० देशेन 
नैरन्तर्य सावयवत्व॑ तदवयवेनापि तदव॒यवांतरे: सर त्मना नेरंतयं तदेका यम त्र *०'त, तदे- 
कदेशेन नेरन्तयें तदेव सावयवस्वमे ?मनन्तपरमाणनां सर्वात्मना नेरन्तय 'रमाणुमात्र नगद्भवेत 
शक. नो ७. ५ + +. ता ० 
तदेकदेशेन नरंतय सावयव्रत्व॑ परमाणुनां । तन्ना .ष्टं हृति पांतरा एवं लोकवरात : प्रतिपर- 
माणु वक्तव्या: । तदन्तर एवाकाशमेवोक्तव्यापादनादनंतप्रदेशम।यात॑ । 
दूसरे वादी पण्डितो के यहाँ फिर लोकधातुये अनन्त होरहे सन्‍्ते भी यदि वे अ्रन्तररहित है 
तब तो उनके मध्य मे पड़े हुये अन्तरात्र की प्रतीति नही होनी चाहिय्रे। दूसरी बात यह है कि सर्वथा 
उनका भ्रन्तररहितपना माननेपर केवल एक ही लोकधातु हो सकेगा, अनेक लोक कथमपि नहीं माने 
जासकेगे क्योंकि श्रन्तररहित अवस्था में अन्य सम्पूर्ण लोक धातुओं का उस एक ही लोक मे पनुप्रवेश 
होजायग। । जैसे कि एक लोक मे पड़े हुये प्रान्त या देशो का उसी लोक मे ग्रन्तर्भाव टीजाता है, यदि 
लोको का परस्पर में एक देश करके अ्रन्तररहितपना माना जायगा तब तो लोक सावयथव हो जायगे 
क्योंकि श्रवयवों से सहित होरहे पदार्थों का एकदेश या प्रान्तदेश भ्रथवा मध्यदेश करके निरंतरपना 
या सान्तरपना सम्भवता है। तथा उस अ्वयवी के एक देश होरहे अवयव करके उसके श्रन्य भ्रवयवों 
के साथ सम्पूर्ण रूप से यदि निरतरपना माना जायगा तो वह पूरा भ्रवयवी केवल एक प्रवयव-प्रमाण 


(वरोबर) होजायगा | 

इसी प्रकार उस छोटे भ्रवयवी स्वरूप अ्रवयव के एक देश करके भ्रन्तराल का अ्रभाव माना 
जायगा तो फिर वही अ्रवयव-सहितपना प्राप्त होता है। इस प्रकार अन्त मे जाकर सब से छोटे चर- 
मावयव होरहे भ्रनन्‍्त परमारुझो का सम्पूर्णा स्वरूप से निरन्तरपना स्वीकार करने पर यह जगद 
केवल एक परमाणु-वरोवर होजायगा । यदि परमाणु के वरोवर उस जगत्‌ का फिर एक देश करके 
प्रन्तरालाभाव माना जायगा तो परमाणुश्रो को श्रवयव से सहितपन का प्रसंग प्राप्त होता है, जी कि 


पंचम-अध्याये ह्प्र्‌ 


किसी भी वादी, प्रतिबादी, विद्वान्‌ को इष्ट नहीं है, इस कारण निरन्तरपन के पक्ष का परित्याग कर 
लोक धातुश्रो को अन्त रसहित ही स्वीकार कर लेना श्रच्छा है । सूक्ष्महष्टि से विचार करने पर प्रत्येक 
परमाणु को झन्तर-सहित कहना उचित पड़ता है, प्रत्येक प्रत्येक परमाणु अनुसार वे लोकधातुरयें अ्नन्‍्त- 
राल सहित है और वह अन्तर यानी व्यवधान ही तो ग्राकाश है, या वह भ्रन्तर आकाश ही तो है, इस 
प्रकार श्रनन्‍्त लोक-धातुओ को मानने वाले वादी के उक्त मन्तव्य का खण्डन कर देने से यह प्राप्त 
होता है, कि एक श्राकाशद्रव्य अनेक प्रदेशों मे फेल रहा ग्रनन्तानन्त प्रदेशों वाला है। 


आलोकतमःपर माणुमात्रमतरमिति चेन्न, झालोकतप्त:परमाणु भिरपि सान्तरे्भवि- 
तव्यं | तलेरंतय प्रतिपादितदोषानुषंगात्‌ | तदंतराण्याकाशगप्रदेशा ण्वेत्यवश्यमादि नमो5न॑- 
तप्रदेश । 


यदि कोई यो कहै कि लोकधातुग्रो या परमाणुओं को स्यारा न्‍्यारा करने के लिये अन्त र- 
सहित मानना ठीक है किन्तु वह अन्तराल झाकाश १दार्थ स्वरूप नहीं मानकर केवल अ्रवध्य माने जा 
है आलोक अन्धकार, और परमाणुस्वरूप ही अन्तर माना जाय अथवा प्रकाश होने पर श्रात्नोक के 
परमाणुग्रो स्वरूप और अ्रन्धकार में तमः के परमाणुओ स्वरूप वह अन्तराल मान लिया जाय 
व्यर्थ में श्रत्यन्तपरोक्ष आ्राकाश द्रव्थ के मानने की आवश्यकता नहीं दीखती है । ग्रन्थकार कहते है, 
कि यह तो नहीं कहना क्योकि यालोक के श्रोर अच्धकार के परमाणुएँ भी तो खण्ड, खण्ड, होकर 
न्यारे न्यारे द्रव्य है, उनको भी श्रन्तरालसहित होना चाहिये तभी उन छोटे छोटे परमाणुओं के स्व- 
तत्र द्रव्ययन की रक्षा होसकती है, यदि उन आलोक परमाखुग्रो था अरन्धकारपरमाणुप्रो का निरन्तर- 
पता स्वीकार किया जायगा तो अ्भीकहे जा चुके दोषों का प्रसंग होगा । 


भ्र्थात्‌ु-एक देशकरके निरन्तरपना मानने पर अनेक परमाशुओ का सावयवपना मानना- 
पड़ेगा श्र सर्वात्मना निरन्तरपना ( ससर्ग ) मानने पर केवल परमाखु के बरावर जगत्‌ हुआ जाता 
है, जोकि किसी को भी इप्ट नहीं है, भ्रतः लोकधातुओ श्रथवा प्रश्येकपरमारुझ तथा झ्ालोकपरमाणुये 
गौर तम.परपाणयें उन सब के अन्तर हो रहे आकाश प्रदेश ही है, इस कारण लोक के बाहर अनन्ता- 
नन्‍्त प्रदेशो काला आकाश द्रव्य भ्रवश्य भावी है, लोक के बाहुर एक अखण्ड आकाश द्रव्य भ्रनन्तानन्त 
क्षेत्र मे फैल रहा है। घी से भरी हुई कढाई मे दसो पूडियों को डाल देने पर उन पूड़ियों के सब ओर 
फैल रहा घृत जैसे उनके परस्पर मे ग्रन्तर है, उसी प्रकार अनेक पदार्थों का अन्तर भ्राकाशद्रग्य होस- 
कता है, हाँ श्रन्तरालरहित पदार्थों में श्राकाश का अन्तर मानना कोई प्रयोजनसाधक नही है, भले 
ही उन अखण्ड, अच्छिद्र, स्कन्ध आदि पदार्थो मे भीतर वाहर सब भ्ोर आकाश द्रव्य ओत पोत घुस 
रहा है या वे पदार्थ उस झाकाश में सर्वाज़ू डूब रहे है। 


आगमत्ञानसंवेदमनुमानविनिश्चितं । 
सर्वज्ञेर्वा परिच्छेद्यमप्यनंतप्रमाणभाक्‌ ॥ ४ ॥ 


8६ इलोक-वातिक 


झाकाझ द्रव्य का अनन्तश्रदेशीपना निर्दोष श्रागम प्रमाण से ज्ञानने योग्य है, तथा निर्दोष 
हेतु से उत्पन्न हये श्रनुमान प्रमाण द्वारा भी प्राकाश का अनन्तप्रदेशीपना विशेषरूप से निश्चित कर 
लिया जाता है, अथवा सर्वज्ष जीवो करके भो श्रनन्त प्रदेशीपना विषय करने योग्य है, इस प्रकार 
प्रागम, अनुमान, और प्रत्यक्ष प्रमाणो करके जाना जा रहा झ्ाकाश अनन्तप्रदेशों के परिमाण को 


घार रहा है । 


यहिज्ञानपरिच्छेयं तत्सांतमिति योव्रवीत्‌। 
तस्य वेदों भवादियवां नानंत्यं प्रतिपयते ॥ ५ ॥ 


यहां कोई कुतर्क उठाता है कि जो विज्ञान करके जानने योग्य है, वह सान्‍त ही है, अनन्त 
नही। आचार्य कहते है कि इस प्रकार जो कटाक्ष कह चुका था उस पण्डितके यहा वेद अथवा महेश्वर, 
काल, बीज, वक्ष सन्‍्तान आदिक पदार्थ किर अ्रनन्तपन को नहीं प्राप्त होसकेगे। अर्थात्‌-ज्ञान से 
परिच्छेद्य वेद है, ईश्वर को भी आगम ज्ञात से जाना जाता है, युक्तियो से सन्‍्तान का ज्ञान होजाता 
है किस्तु ये ज्ञेय होकर भी श्रनन्त माने गये है। इसी प्रकार श्राकाश द्रव्य भी परिच्छेय होकर ग्नन्त 
होसकता है, ये बात दूसरी है कि अनन्त को अनन्तपने करके ही जाना जायगा, सान्तपने करके नहीं। 
यों कुतर्की का सान्तत्व को साधने में दिया गया “ विज्ञान परिच्छेद्यत्व हेतु व्यभिचारी हआा ”। 


स्वयं वेदस्येश्वरस्प पुरुपादेव! अनाधनन्तत्व॑ कुतश्चिस्प्रमाणात्‌ परिच्छिदतन्नपि 
तत्सादिपयन्तत्व॑ प्रतिक्षिपन्नाकाश ध्यानुमान।ग मयो गिप्न त्यक्ञे: परिच्छिद्म/नस्यानंतस्व॑ प्रतिक्षि- 
पतौति कथ स्वस्थः ? प्रमाणस्य यथावस्थितवस्तुपरिच्छेदनस्वमावत्वादनंतस्यानं- त्वेनेव परि- 
च्छेदने को विरोध: स्यात्‌ संख्यातासंख्यातादेस्तथा परिच्छेदनवत्‌ | ततः स्रक्तमाकाशस्यानताः 


प्रदेशा इति | 


वेद का, ईएवर का, अथवा ग्रात्मा, प्रकृति, आदि का, श्रनादि अ्रतन्तपना किसी भी प्रमाण 
से स्वयं जान रहा सन्‍्ता भी और उन वेद आदि के सादि सान्तपन का खण्डन कर रहा सन्‍्ता भी 
यह वादी फिर अनुमान, श्रागम, और सर्वज्ञप्रत्यक्ष इन प्रमाणो करके जाने जा रहे ग्राकाश के अनन्त- 
पन का खण्डन कर देता है, इस प्रकार कहने वाला वादी स्वस्थ किसप्रकार कहा जासकता है । 
किसी ज्ञेय पदार्थ को अनन्त माने और दूसरे ज्ञय पदार्थ को यो ही मनमाना सान्‍्त कह दे, वह वादी 
उन्मत्त ही कहा जा सकता है। भाई बात यह है कि प्रमाण का स्वभाव तो जो पदा्थ॑-जैसे व्यवस्थित 
है, उस वस्तु का उसी अन्यून, अनतिरिक्त, रूप से ज्ञान कर लेना है, अ्रनन्त पदार्थ का भ्रनन्तपने करके 
ही ज्ञान करने में भला कौन सा विरोध आरजायगा ? शर्थातृ-कोई नहीं। जिस प्रकार सख्यात या 
झसंख्यात आदि की तिसप्रकार सख्यातपने या असंख्यातपने आदि करके ठीक परिच्छित्ति होजाती 
है, मथवा प्रसंख्यातासंख्यात की असंख्यातासरुपात रूप करके जझप्ति है, उसी प्रकार ग्राकाश के प्रदेशों 
का अनन्तानन्तरू१ से ज्ञान होजाता है किसी स्थुलबुद्धिवाले पुरुष को यदि कोई सूक्ष्म पदार्थ या कठिन 
पदार्थ समझ में नही झ्राकर श्र॒श्य होरहा है, फिर भी उस भ्रज्ञेय पदार्थ को भ्रज्ञ ब-पने करके शं य 
कहू सकते हैं, केवलज्ञानके अविभागप्रतिच्छेद सबसे बड़ी उत्कृष्ट अ्नन्तानस्त नामकी संद्या वाले हैं, 


पंचम-ग्रष्वाव ९७ 


अलौकिक गशित श्रमुसार वे भो हकईसवें संख्यामान द्वारा परिमित हैं, प्राकाश के अनन्तानन्त 
प्रदेश भी सर्वन्ञ के प्रत्यक्ष में हस्तामलकव॒त्‌ देखे आरहे परिकित हैं, हा वे प्रनन्‍्ताननत्त अवश्य हैं, तिस 
कारण सूत्रकार नेयों इस सूत्र मे बहुत प्रच्छा कहा था कि ग्राकाश द्रव्य के प्रनन्तानन्त प्रदेश हैं। 
यहाँ तक इस सूत्र का व्याख्यान समाप्त हुआ । 


धर्म, अधर्म, एक जीव भोर आकाश यों चार भमूतत ढब्यों के प्रदेशों का पतिमाण जाना जा चुका 
है, भब महाराज बताओ कि मुत पुदुगलों के प्रदेशों का परिमाण कितना है ? ऐप्ती जिज्ञासा होने पर सूत्रकार 
श्री उमास्वामी महाराज अगले सृत्र को कहते हैं । 


संख्येयासंख्येयाश्च पुदूगलानाम्‌ ॥ १० ॥ 


पुदूगल द्रब्धों में से किसी के संख्यात प्रदेश हैं, किसी भ्रशुद्ध पुदृगल द्रव्य के भ्रसंख्यात प्रदेश 
है, भौर च शब्द करके समुच्चय किये गये झनन्त प्रदेश भी किसी पुद्यल हकन्ध के माने जाते हैं। 


प्रदेशा इत्यनुव्तते । च शब्दादनं ताश्च सम्ुधीयते । कुतस्ते पुगद्लानां तथेत्याह | 


हस सूत्र में “ असंख्येया: प्रदेशा: धर्माधमेंकजीवानाम्‌ ” इस सूत्र से प्रदेशा: इस पद की 
झनुवृत्ति होरही है और च शब्द से पूर्वसृत्रोक्त “ प्रनन्‍्ता: ” इस बाच्यार्थ का समुक्चय कर लिया 
जाता है, ऐसी दशा मे इस सूत्र का यो अर्थ होजाता है कि पुदुगलों के संख्येय, श्रसंख्येय श्र श्रनन्‍्त 
प्रदेश हैं। कोई यहा यदि यो प्रइन कर कि पुद्गलों के तिस प्रकार सख्यात, श्रसंख्यात, और श्रनन्ते 
वे प्रदेश किस प्रमाण से भला सिद्ध होजाते है बताग्रो ? इस प्रकार जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार उत्तर- 
वात्तिक को कहते है । 


संख्येयाः स्थुरसंस्येयास्तथ|नंताश्व तत्व॒तः । 
प्रदेशा: स्कंघसंसिद्धे: पुगदलानामनेकधा ॥ १ ॥ 


पुदृगल द्रव्यों के प्रदेश सर्यात मौर अभ्रसस्यात तथा अनन्त होसकते है, ( प्रतिज्ञा ) क्योकि 
वास्तविक रूप से पुदुगलों के अ्रनेक प्रकार के स्कन्धों की भ्रच्छी सिद्धि होरही है, ( हेतु )। भ्र्थातृ-- 
जितने पश्माणप्नों से जो स्कन्‍्ध बनेगा उस-स्कन्ध मे उतने परमाण्ववगाही प्रदेश कहे जायेगे । पुद्‌- 
गलहकरा में प्राकाश के प्रदेशों की लम्बाई, चौड़ाई, अनुसार प्रदेश नहीं माने गये हैं जैसे कि धर्म, 
प्रव्॒मं, एक जीव क्षौर भ्राकाश में माने गये थे _किन्तु पुदू्गलो मे तो परमाणओ की गिनती अनुसार 
प्रदेशों कौ संख्या नियत की गयी है, भले ही श्काशश को क्ष तर उनमें वहँत थीड़ी होये या अधिक से 
प्रश्नक पहमाण श्रों को सेक्रया बराबर संख्यातंत्रदेशी था असंश्यात प्रदेश वाला होय। झनन्त प्रदेश 
वाले झाकरश में सो कोई'पुदृगल दवय ठहुरता ही नहीं है वर्धोकि पुद्म लों का प्रवस्थान भ्रसंख्यात 
प्रदेशबाले लोकाखाक्ष में' ही है कलोकाक्राझ में नही। 


१३ 


ध्द इलोक-वा तिरक 


संख्येयपरमाणवारब्धानासनेकधा-रकेंधाना मसंख्यातानंतानंतपश्माएंपरब्घाना थ॑ 
पे ४; डे मय श्‌ जे 

पड़े) पुदगल्ानां स्पुरंवं संख्येयाश्वासख्ययाश्चानेंताश्व॑ प्रदेशास्तर३त: सकल बाधरव धुर्यात्‌। 

संख्याते परमारणाओरों करके झरारमभ्भे गये भ्रनेक प्रकारे,के स्कन्धों की भले प्रकार प्रमाणों से 
सिद्धि होरही है तथा भ्रसख्यात परमाशाओ्रो या श्रनन्‍्त-प रमारा की अथवा भनन्‍्तानन्त परमाशभ्रों से 
बनाये जा चुके प्रनेक प्रकारके पौदृग लिक स्कन्‍्धो की भली तिद्टडि गे इत् कारण से पुदुगलों के 
इस प्रकार संख्येव और प्रसख्येव तया अनन्त प्रदेश होसकते हैं क्योंकि ल्य॑क्त्िक हप से सम्पूरं 
वाधाम्रों का रहितपना देखा जाता है श्र्थात्‌ वाधा-रहित प्रमाणों से जिसकी सिद्धि है उंतघदतव्/का _. 
सदुभाव प्रवश्य स्वीकार करने योग्य है। जेसे कि स्वकोय या पर के सुखदु.खो का अस्तित्व जान 
लिया जाता है । 


ननु च स्कृपस्य ग्रहणं तदारमकावयबग्रहस पूर्वक तदग्रहरपूर्वकं वा १ प्रथमपचे- 
अनंवशः परमाणूनां तदबयवानामर्तीद्वियस्वादग्रहणे स्कृघाग्रहशमिति सः ग्रहण मवयव्यसिद्धे:, 
द्वितीयपक्षेधत्र सकलावयवशून्येषि देशेड्थविश्रहगाग्रसंगः  कतिपयावयवग्रद ग पूवकेपि स्कें०- 
ग्रहणें सर्वाग्रदशमेत्र कतिपया-यजाना प्यन्ंतशः परमाणुनां व्यवस्थानान्ेपां चग्रहणासंभ-- 
बात्‌। ततो न परमार्थतः स्कवसंसिद्धिः ' अनाध्विद्यावशादत्यासश्रे७संसुप्टेष वहिरंतश्च 
परमाणुषु तदाकारप्रतोतेः तादशकेश।दष्पप्यन्यांका+प्रतीतिव दिति कश्वित्‌ 


यहाँ कोई भ्रवयवी को नहीं मानने वाला ब्रौद्ध-वादी शंका करता हुआ स्वपक्ष का भ्रव- 
धारण करता! है कि स्कन्ध का ग्रहण क्या उसको बनाने वाले भ्रवयवो के ग्रहरापूर्वक होगा ? अ्रथवा 
क्या उसके आरम्भक प्रवयवों का पूव॑ मे ग्रतण नहीं कर भटिति अ्रवयवी का ग्रहण होजावेगा ? 
बताओ । प्रथम पक्ष ग्रहरा करने पर उस स्कन्घ के भ्रवयव होरहे कई वार ग्रनन्ते भ्रनन्ते परमारुश्रों 
का अतीन्द्रियपना होने के कारण नही ग्रहण होनेपर स्कनन्‍्ध का ग्रहण नही होसकता है, इस कारण 
सम्पूर्ण पदार्थों का ग्रहणा नहीं होसका क्‍योंकि श्रवयवी पदार्थ की सिद्धि नही हो सकी है। भ्र्थात्‌-- 
परमाणुभूत अवयव तो -तीन्द्रिय है भौर श्रवयवीको हम बौद्ध मानते नही हैं, ऐसी दशा मे किसी भी 
पदार्थ का ग्रहरा नही हुआ । यहां दूसरा पक्ष लेने पर तो यानी-पूर्व में प्रवयवोका ग्रहरा नही होते 
हुये भी स्क-ध का ग्रहण होजाता है थ मानने पर सम्पूर्ण अवयवों से रीते होरहे भी देश मे भ्रवयवी 


के ग्रहण होजाने का प्रसग अ्रावेगा । 


यदि ज॑न या नंयायिक थों तीसरा पक्ष उठावें, कितने ही एक थोड़े से भ्रवयवों का ग्रहण 
पूर्व में होने पर पुन: स्कन्ध का ग्रह होजाता है तो भी हम बौंद्ध कहते हैं कि यो मानने पर भी सभी 
प्रवयवों या भ्रवयवियों का अग्रहरा ही होगा क्‍योंकि स्कन्ध के कतिपथ अ्रवथव होरहे भी तो श्रनश्ते 
परमाणाप्नों की ब्राप ज॑सों के यहाँ व्यवस्था की गयी है, अ्रतः कितने ही एक अवयवभूत अनन्ते परमा- 
सात्मों का प्रहद करना असम्भव है, तिस कारण वास्तविक रूप से स्कन्ध की समीचीन सिद्धि नहीं 
होसकती । हाँ प्रना५ि काल से लगी हुई ग्रविद्या के बल से जीवों को भ्रांत निकटवर्तती हो रहे किन्तु 
एक दूसरेके साथ नही सस्ित ढये व्रिग परमाण और अन्तरंग परमाशुभोंमें उस स्कन्ध भाक।र की 
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प्रतीति होजाती है जो कि भ्रान्त है ज॑से कि तिस प्रकार के श्रति निकट-वर्ती शोर परस्पर नहीं 
सम्बन्धित हो रहे केश घातय, वालुका करा शभादि में भी उन आकारो से न्यारे झ्राकारो की ग्रतीति- 
कीजाती है । भावा4-न्यारे न्‍यारे केब्नो के भ्रति नकट होजाने थर कवरी, वैनी, चुट्ट, जठा, झादि 
प्रतीतियां होजाती हैं, न्‍्यारे न्‍्यारे श्रनेक धान्‍्यो को मनुष्य एक धान्यराशि कह देते है, इसी प्रकार 
स्पारे न्यारे परमाणु अ्रो के सपीपवर्ती होजाने पर उनको भ्रान्तिवश जन स्कनन्‍्ध कह देते हैं। वस्तुततः 
सूक्ष्म, भ्रसाधा रण, क्षएणिक परमाणुये ही यथार्थ हैं, कालान्तरस्थायी, स्थूल, साधारण, माना जा रहा 
झवयवी या स्कन्ध तो वस्तुभू। पदार्थ नही है, यहां तक कोई बौद्ध पण्डित कह रहा है। 


तस्यापि स+ग्रदृशसवयज्यसिद्धे! । परमाणवों हि वहिरंतर्वाउबुद्धिगोचरा एवा- 
तींद्रयत्वात्‌ न चावयवी तदारब्धोम्युपगतः हति मर्वस्य वहिरंगस्यांवरंगस्य चार्थग्रदर्ण कर 
बिनिवायंते | । 


अब श्राचार्य कहते हैं कि उस बौद्ध पण्डित के यहां भो (हो ) सम्पूर्ण पदार्थों का प्रहरण 

नही होपाता है क्योकि अभ्रवयवी पदार्थ की सिद्धि उन्हों ने नहीं मानी है, तथा वहिरग और अन्तरग 

स्वलक्षण परमाणये अथवा विज्ञानपरमाणयें तो झ्रतीन्द्रिय होने के कारण बुद्धि के विषय हो नही हैं 

झौर उन परमाणओ से बनायागया प्रवयवी पदार्थ बौद्धों ने स्वीकृत नहीं किया है, इस प्रकार सम्पूर्ण 

हिरगपदार्थ और प्रन्तरंग पदार्थों का ग्रहण नहीं होसकना भला किस प्रकार दूर किया जा सकता 
है ? अर्थात्‌-बौद्धों के यहाँ किसी भी पदार्थ का ज्ञान नहीं होपाता है । 


अथ केचिस्संचिता! परमाणव एव रत्प्रत्यणरि शेषादिद्रिर क्ञान"रिच्छे दस्त मावा 
जाय॑ते तेपां ग्रह: सिद्धेने स-ग्रहणमिति मत॑ तदषि नसमीचीनं, कद!चित्क्कवलच्िस्कस्यल्ित्परमा- 
शुप्रतीत्यमावात्‌ . एकाहि ल्लानसबिवेशी स्वधियानाकारः परिस्फुटमवर्भासते ।परमाणव एव 
चैतनात्मन्यव्धिमानमप्यावारं -थर्व यांसं कुतश्चि(ि प्रमाहशरतोलि चेत्‌, कथंचित्पतिभातास्ते 
तमुपदर्शयेयुरप्र तिभाता वा १ न तावदतिभाताः सर्वन्न सर्वदा, सवा सर्वस्य तदृण्दशेनप्रसंगाव, 
प्रतिम वा ए. ते दघ्मुपदशयं6 सश्यब्निकेंशादिव,द।त चेश्न । १२माजुत्यादिनापि वतेषां प्रति- 
मातत्वप्रसंगात । 
ग्रब बौद्ध यों कहते हैं कि हम परमाणुमो की सदा उत्पत्ति मानते रहते हैं कोई कोई एकत्रित 
हुये परमाणु ही स्वकीय कारणों की विशेषता से इन्द्रियजन्य ज्ञानों करके जानने योग्य स्वभाव वाले 
उपज जाते हैं, उनका ग्रहरा होना सिद्ध है ' इस कारणा सम्पूर्ण पदार्थोका अग्रहण नही हुआ, कतिपय 
दृष्टव्य परमाणुभो का इन्द्रियो द्वारा ग्रहण होचुका है, बौद्धो का यह मत्त है। भ्रब ग्राचाय कहते हैं 
कि बौद्धों का वह मन्तव्य भी समोचीन नहीं है क्योकि कभी भी, कही भी, किसी भी, प्रल्पन्ञ व्यक्ति 
को परमाशुध्रो की प्रत्यक्ष प्रतीति होने का प्रभाव है। जब कि एक ही स्कम्ध बेचारा ज्ञान मे स्थूल 


रचनाश्रों की धारने वाला प्रतीत होरहा है, जो कि अपने को जानने वाली बुद्धि करके झ्नाकार 
होरहा पूर्ण स्पष्ट रूप से प्रतिभास रहा है भ्र्थात्‌-अर्थों के प्रतिविस्यों के नहीं घाररहा और स्व को 
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भी जानने वाला ज्ञान अनाकर है हा उस ज्ञान द्वारा स्थूल झाकार वाला एक भ्रवयवी स्पष्ट जान 


लिया जाता है । 

. थदि बौद्ध यहां यो कहै कि परमाणुयें ही चेतन झात्मा में नहीं विद्यमान होरहे भी भ्रति स्थल 
झाकार को किसी एक अ्रास्तिज्ञान से दिखला देती हैं जसे कि स्थूलदर्ज्क मोटे काच करके छोटा पदार्थ 
भी बहुत बडा दीखने लग जाता है, यो कहने पर तो प्राचार्य बौद्ध से पूछते हैं कि वे परमाणुर्यें किसी 
भे किसी प्रकार प्रतिभासित होचुकी सन्‍्ती उस स्थूल आकार को दिखलावेंगी ? झ्थवा क्या नहीं प्रति- 
भासित होरही परमाणुयें भी ग्रविद्यमान, स्थुल, क्‍ग्राकार को चेतन आरात्मामें दिखल' देवेंगी ? बताश्नो । 
द्वितीय पक्ष अनुसार नही प्रतिभासित हुयी परमाणुये तो विज्ञान में स्थुल आकार को नहीं दिखला- 
सकती हैं क्योकि यो मानने पर तो सभी स्थानों पर सभी कालों में, सभी प्रकार, सम्पूर्ण जीवो के, 
उस स्थूल आकार के दीख जाने का प्रसंग श्रावेगा वयोकि परमारुभ्रो का श्रप्रतिभास तो सर्वश्र सबेदा 
सब जीबो के सुलभतया विद्यमान है। हाँ प्रथम पक्ष अनुसार आ्राप बौद्ध यो कहै कि वे परमाणुयें सश्व, 
वस्तुत्व, ग्रादि करके प्रतिभासत हो रही सन्‍्ती ही उस स्थूल आकार को दिखला देती हैं, जैसे कि 
स्व, पदार्थत्व, श्रादि रूप करके प्रतिभासित होरहे ही केश, धान्य, सूत, श्रादिक उन कबरी, धान्य- 
शशि, रस्सा भ्रादि २ल झाका रों को दिखला देते है | श्राचार्य कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि 
जब आप बौद्ध परमाणुझ्रों को सर्वा गीण प्रतिभावित कर चुके है, तो परमाणुत्व, सूक्ष्मत्व क्षरि।कत्व, 
स्वलक्षेशत्व श्रादि रवरूप--करके भी उन परमाणुश्रों के प्रतिमासित हो चुकनेपन का प्रसंग झायगा 
किन्तु यह बात भ्लीक है, किसी भी श्रर्वाग्दर्शी को परमाणु का परमाणुपन आदि धर्मों करके स्पष्ट 
प्रतिभास नहीं होपाता है। 


सत्यं, तेनाप्रतिभाता एवं परमाखवः “ एकस्याथरवमावरय ग्रत्यक्षस्य स्वत: रवयं। 
कीन्यों न दष्टो मागः स्याद्वा प्रमाण! परीक्ष्यते” || इतिबचनात केबल तथा निश्चयानुस्पक्षे- 
स्तैषामग्रतिभातत्वमुच्यते । “ तस्माद्रप्टस्य माबस्य दृष्ट एकाखिलो गुणः | आंतेनिश्चौयते 
नेति साधन संग्रवरतेते ” ॥ इति बचनात्‌ संत्ादिनेष स्वमावेन तत्र निश्लयोत्पत्तेरम्थ/सप्रक- 
रंश|बुंद्धिपाटवाथित्वलक्षणस्प तत्कारणस्य भावाहइस्तुस्वभावात्‌ । वस्तुस्वमावो श्वष पर श्रति 
प्रातीतिकानुमवपटीयान्‌ क्चिदेव स्मृतिवीजमाधसे प्रवोधयति चांतरं संसारमिति चेत, कथ- 
मेब॑ सत्वादेरशुत्वादिस्वभावः परमांणुषु भिन्नो न मवेद्दिरुद्धधर्माष्यासात्‌ सह्िष्यवत्‌ । 
बौद्ध कहते हैं कि श्राप जैनों का कहना सत्य है उस परमाणुत्व भ्रादि स्वभाव करके नहीं 
प्रतिभासित होरहे ही परमाणुयें उस आकार को दिखलाते हैं यह द्वितीयपक्ष हमको भ्रभीष्ट है, हमारे 
बौद्धप्रग्थों में इसप्रकार का कथन है कि भर्थ के एकस्वभाव का जब स्वतः ही भपने आप प्रत्यक्ष ज्ञान 
होगया है, तो उस पदार्थ का कौनसा भ्रन्यभाग देखा जा चुका, भला प्रमाणों करके परित: नहीं देखा 
गया है ? प्र्थात्‌ू-पदार्थों में भ्रनेक स्वभाव तो नहीं हैं किसी का एक बार प्रत्यक्ष कर लेने पर उस 
पदार्थ का पुरंख्प से प्रत्यक्ष होजाता है, कोई भाग अदृष्ट नहीं रहता है, केवल इतनी बात है कि तिस 


प्रकार निश्च्रय की उत्पत्ति नहीं होने से उन परमाखुप्रों का अप्रतिभासितपता कह दिया जाता है, 
हमारे ग्रन्थों में यह भी कथन हैं कि तिसकाररा देंले जा ऊुके पदार्थ के सम्पूर्णा गुरा देखें जा सुके बेब 
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लेने चाहिये, हाँ कदाचिल्‌ भ्रान्ति होजाने से यदि किसी गुण का निरचय नहीं किया जा सकता है तो 
साधन की प्रवृत्ति होती है, यानी--हेतु के द्वारा उस भ्रनिर्णीत गुण का निशयय कर लिया जाता है। 
भावाथ--जैसे झसाधारणा, सृध्म, परमाणु स्वरूप, स्वलक्षण के क्षरि]कपन का ज्ञान निविकल्पक प्रत्यक्ष 
ढ्वारा उसी समय ही चुका था क्योकि देखे जा चुके पदार्थ में कोई न्‍यारेन्‍्यारे अनेक श्रश नही हैं । 
जिसमे कि कुछ ञझ्र शो को जान लिया जाय और कतिपय स्वभावों को छोड दिया जाय | बात यह 
है कि निविकल्पक प्रत्यक्ष करके पदार्थका सर्वागीरा प्रत्यक्ष होजाता है किन्तु श्रनादि--कालीन वासना 
से जीबों के उत्पन्न होगये भ्रान्ति ज्ञान अनुसार उस क्षशिक पदार्भ मे कालान्तरस्थाथीपन या नित्यपन 
स्थूलपन श्रादि का ज्ञान हो जाता है, इस श्रान्ति को दूर करने की सासर्थ्य निविकल्पक ज्ञानमे नही 
है, श्रत: ' सर्व क्षरिक सक्ष्वात्‌ कृतकत्वादवा ” इस निशचयज्ञानात्मक श्रनुमान करके देखे जा चुके 
ही क्षरि।कल्व का निर्शाय कर लिया जाता है, इसी प्रकार परमाणु को जान चकने पर ही उसके सम्पूर्ण 
स्वभावो का उसी समय दर्शन होचुका था, केवल कुछ गरणों का तिस प्रकार निश्चय नही उपजने 
से परमाशाओ्रो को श्रप्रतिभासित कह दिया जाता है। 


सत्व, पदाथ त्व, श्रादि स्वभावों करके ही उन परमाणु स्वरूप विषयों में निश्चय की उत्पत्ति 
होती है क्योंकि वस्तु के स्वभाव अनुस्तार उस निशचप के कारण होरहे १ अ्रम्यास, २ प्रकरण, ३ बुद्धि- 
पाटव और ४ अधथित्व स्वरूपों का वहाँ सदभाव है। वस्तु का यह स्वभाव है कि प्रतीति के प्रनुसार 
झनुभव कराने मे अ्रतीव दक्ष होरहा वह स्वभाव वस्तु के किसी ही भ्रम्यस्त श्र्ष में दूसरे स्मरण 
करता जीव के प्रति स्मृति के बीज वा आधान कर देता है, अन्य झनभ्यस्त या अवुद्धि--गोचर श्र शो 
में नहीं । और संसार--वर्त्ती प्राशियों को अभिन्न परमाए में भी यों भ्रन्तर--प्रबोध करा देता है। 
धर्यात्‌- परमाणु के सत्त्वगुरा में भ्रम्यास, प्रकरण, बुद्धिपटुता और भ्भिलाषुकतायें विद्यमान हैं, भ्रतः 
परमाणु के सक्ष्व--स्वभाव की प्रतीति भूटिति होजाती है, किन्तु परमाण के अगखत्व था क्षरििकत्व 
स्वभाव मे अ्रम्यास झआादिक नहीं हैं, झ्रतः उसका शीभ्ष स्मरण नही होपाता है, एक परमाण में भी 
संसारी जीव स्वभावों करके भेद को समझ बैठते हैं, ग्रतः हम बौद्धों का कहना ठीक है कि श्रप्रतिभा- 
सित परमार भी अपने मे अ्रविद्यमान होरहे स्थुल श्राकार को किसी विश्रम से दिखला देते हैं, यो 
बौद्धों के कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि इस प्रकार परमाणाप्रो में भ्रण॒त्व, क्षशिकत्व, श्रादि 
स्वभाव भला सत्व श्रादि स्वभावों से भिन्न क्‍यों नही होजायगे क्योकि निश्चितत्व और श्रनिद्िततत्व 
धर्मों का उनमे श्रध्यास होरहा है ज॑से कि सह्य और विन्ध्य पर्वत विरुद्ध धर्मों से अ्रधिरूढ होने के 
कारणा भिन्न भिन्न माने गये हैं, परमाण के कुछ धर्मों का निश्चय है, भ्ौर भ्रन्य स्वभावो का निएचय 
नही, ऐसी दशा में परमाणण के स्वभावों का भेद होजाना श्रनिवाय है। बौद्धों के कहने से ही परमाण 
में भ्रनेक भ्रश सध जाते है । 


. यदि धुनाश्वयस्यावग्तुविषयत्वाश तद्भावासावाम्यां वस्तुस्वमावभेद इति- 
मत, तदा कर्थ दर्शनस्य प्रमाशेतरमावव्यवस्था निश्चय स्पस्यनुस्पत्तिस्यां विपयेयोपजननालुप- 
जननाभ्यामिति तड़थवस्थालुषंगाव्‌ | 


यदि फिर बौद्ध यों कहैं कि निदलय ज्ञान तो वस्तु को विषय नहीं किया करता है, निविक- 
ल्पक प्रत्यक्ष ही वस्तु को छूता है, निश्चय द्वारा कल्पित प्रश जाने जाते हैं इस कारण उस निश्चय 


१०५२ इलोक-वतिक 


के सदभाव श्रौर अभाव करके वस्तु के स्वभावों में भेद नहीं होसकता है। श्ाचार्य कहते हैं कि वौद़ों 
का यदि यह मत है तब तो निशचय की उत्पत्ति करके निविकल्पक प्रत्यक्ष के प्रमाणपन और प्रप्रमा- 
रशपन की व्यवस्था भला किस प्रकार होगी ? यो तो विपयेय ज्ञान की उपत्ति और शब्नुत्पत्ति करके 
भी दर्शन के उस प्रमाणपत्र या श्रप्रमाणपन की व्यवस्था होजाने का प्रसण आवेगा। भावार्थ-बौद्धो 
ने निविकल्पक प्रत्यक्ष भे निश्चय ज्ञात की उत्पत्ति होजाने से प्रमाणपना स्वीकार किया है, भ्रौर 
जिस देखे हुये भी विषय में पश्चात्‌ निश्चय उत्पन्न +ही हुआ है, उस दर्श नका प्रप्रमाणपना व्यवस्थित 
किया है जैसे कि नीलस्वलक्षण का प्रत्यक्ष कर पीछे यह नील ही है, ऐ इचय उपज गया तब 
तो उस निविकल्पक प्रत्यक्ष की प्रमाणता मानी जायगी और यदि स्वलततय या शक का 
पीछे निश्चय ज्ञान नहीं उपज सका है तो उनका निविकल्पक दर्शन हो चुकसे १ जा 
दर्शन की पअप्रमाणता ही समझी जाती है इसपर हमे यह कहना है कि दर्शन में प्रमाशताप्रौर श्रप्र- 
माणता के व्यवस्थापक निश्चय को वस्तु का निश्चय करने वाला नही माना जाय यह ग्राश्चयं है, 
यदि वस्तु को नही विषय करने वाले झूठे ज्ञानो को प्रमाणता या भ्रप्रमारणाता का व्यवस्थापक मान 
लिया जायगा तो विपर्ययज्ञान या संशय भी प्रमाणपत्र और अप्रमाणपन की व्यवस्था करा दगे । मूर्ख 
या प्रपराधी पुरुष भो न्‍्यायकी गद्दी पर वेठ कर अण्ट सण्ट शासन करने लगजावेगा कौन राकता है ? 





दशेनप्रा माण्यहेतुयंथा्थ निश्चय ए7 दृष्टार्थधाष्यवसायथिन्वामश्न॒ विपयय; संशयों वा 
तहिपरोतत्वादिति चेद्व्याइतमेतत्‌ स्वलच णानालम्बनश्च निश्चयो दृष्ट थाध्य सायी ७ति तत: 
स्वलक्षणाघ्यवसायी स्वलक्षणालंबन एवेति वस्तुविषयों निश्चयोन्यथानुपपत्ते: सद्ध: | एवं 
थे तद्भाव।भावाभ्पां वस्तुस्वभावभेदोवश्यंमावीति सरवद्रव्यत्वादि-स्वभावेन निश्वोयमानाः 
परमाणवो अणुत्वादिस्वभावेन चा5निश्चीयमाना नानाष्वमावाः सद्भा एवं। केशादित्वेन 
निश्वीयमानाः प्रतिस्लत्वादितना चाइनिश्चीयमाना: प्रतिपत्तव्या:। सबंधा तदनिश्चये तत्र 


विभ्रमाभावप्रसंगात्‌ तद्भावे अतिप्रसक्‍्तेः । 


बौद्ध कहते हैं कि दर्शन में प्रभाणपन का कारण तो यथार्थतिश्चय ही है क्योकि निविल्पक- 
प्रत्यक्ष द्वारा देखे जा चुके श्रथ का अ्रध्यवसाय ( निर्णय ) करने वाला निशवय ज्ञान है, विपर्ययज्ञान 
झ्रथवा संशय ज्ञान तो निविकल्पक दर्शन मे प्रमाणाता के सम्पादक नही हैं क्योकि वे उससे विपरीत 
हैं, यानी दृष्ट भ्र्थ का भ्रध्यवसाय नही करा सकते हैं । यो बौद्धोके कहने पर तो हम जैन कहते हैं कि 
यह कहना परस्पर ब्याघात दोष युक्त है, एकान्त-वादी बौद्धों को ऐसी बात कथमपि नहीं कहनी 
चाहिये। एक ओर निश्चय को स्वलक्षण को नही विषय करने वाला कहा जाता है, झौर दूसरी ओर 
निश्चय को हृष्ट अर्थ का ध्रधष्यवसाथ करने वाला माना जाता है, इसमें उसी प्रकार व्याघात दोष 
झ्राता है, जेसे कि अपनेको अ्रशानी मानता हुआ कोई पुरुष स्वयको सर्वज्ञ कहबैठे । देखो जो निश्चय- 
ज्ञान तुम बोद्ो के यहाँ वस्तुभूत माने गये स्वलक्षण को भ्रालम्बन नही करेगा वह दष्ट अथ का 
अध्यवसाय करने वाला नही है, और जो ज्ञान दृष्ट भ्र्थ का श्रध्यवसाय करता है, वह स्वलक्षण को 


विषय अवदय करता है । 


ज्बा 


पं्रम-भ्रध्याय १०३ 


स्वलक्षशा को वियय करने वाला ही स्वलक्षश-प्रध्यवसाय करसकता है, तिस कारण सिद्ध 
हुमा कि स्वलक्षण का भ्रध्यवसाय करने वाला ज्ञान ( निश्चय ) स्वलक्षण को आझालम्बन ( विषय ) 
करने बाला ही होना चाहिये। इसप्रकार प्रन्यथानुपपत्ति से यह सिद्ध हुआ कि निश्चय ज्ञान बस्तुभूत 
को विषय--क रने वाला है, ग्रन्यथा यानी वस्तु को विषय करने वाला नही मानने पर प्रनुपपत्ति यानी 
निश्चय ज्ञान करके हृष्ट अ्र्थ के अ्रध्यवधाय की सिद्धि रहीं होपातो है। भौर इस प्रकार उस निश्चय 
के सदृभाव भौर भ्रभाव करके परमाणास्वरूप वस्तु के स्वभावों का भेद अवश्य ही होजावेगा, इस 
कारणा सत्व, द्रव्यत्व, पदार्थत्व प्रादि स्वभावों करके निश्चय किये जारहे और वरमाखत्व क्षरिकत्व, 
प्रसाधा रणत्व, सूक्ष्मत्व श्रादि स्वभावों करके नहीं निश्चय किये जा रहे परमाणतयें प्रवश्य अनेक 
स्वभाव वाले सिद्ध हो ही जाते हैं, जैसे कि केश, धान्‍्य, आदिपने करके निश्चय को प्राप्त होरहे भौर 
विरलपन, श्रससृष्टपन, सान्तरालपन, आदि करके नही निश्चग्र किये जारहे वे परमाण समझ 


लेने योग्य है । 


यदि सभी प्रकारों से उन १रमाणक्रों का निश्चय नही माना जायगा जो कि वौद्धों ने परमा- 
णक्मरो के अप्रतिभातपन का पक्ष लेरखा है, तब तो विश्रम के भी अ्रभाव होजाने का प्रसंग होगा ऐसी 
दशा में बौद्धो का यह कहना शोभा नही पायगा कि परमाणएऐ' ही अविद्यमान होरहे स्थूल प्राकार को 
किसी विश्रम से दिखला देती हैं, यदि बौद्ध परमाणुश्रो का सर्वथा अ्रनिश्वय होने पर भी उन में 
भ्रान्तिज्ञान होने को स्वीकार कर लेगे तब तो श्रतिप्रसंग होजायगा यानी-मरीचिकाचक्र के नही होने 
पर भी जल की अआन्ति उपज जानी चाहिये, सीप के नही होनेपर भी या सोते हुये पुरुष को भी रजत 
चादी का भ्रान्तिज्ञान होजाना चाहिये, बात यह है कि लम्बी पड़ी हुयी वस्तु को जानकर ही रस्सी में 
तांप का ज्ञान होसकता है, अन्यथा नही । 


सखादिना च निश्वयमानोवयवी बहिन परमाणव इत्ययुरू, सर्वानिश्चयेडवयव्य- 
सिद्ध! | तहा मृल्यदानक्रयिखः परमाणवः | प्रत्य्रबुद्धावात्मानं च न समर्पयंति प्रत्यक्षतां च 
स्व कुवेन्तोति ततः परमार्थसंतः पुमदुलानां स्कंधा इथणुकादयो5नेकविधा इति तेषां संख्येपा- 
दिशप्रदेशाः प्रात! तिका एवं । 


बौद्ध कहते हैं कि सत्व, द्रव्यत्व, भ्रादि स्वभावों करके भ्रवथवी का निश्चय किया जा रहा 
है जो कि अवस्तुभृत है, इसका ज्ञान भी भज्ञान सारिखा है किन्तु वहिरंग परमाणरयें तो सत्व भ्रादि 
करके नही निश्चय की जा रही हैं, श्रतः वे भ्रप्रतिभात ही रही । ग्रन्थकार कहते हैं कि बौद्धों का यह 
कहना युक्तियो से रीता है, क्यो कि तुम्हारे पूर्व कथन--प्रनुसार सम्पूर्ण पदार्थों का निश्चय नहीं होने 
पर झवयवी को भी सिद्धि नहीं है, जब तुम दौद्ध सत्व आदि करके भी परमाण का निश्चय होना 
नहीं मानते हो तबतो वे परमार मूल्य नहीं देकर खरीदने वाले हुये, यह्‌ बड़ा भारी दोषआया। प्रत्य- 
क्षबुद्धि में परमारणायें अपने को समपेण नही करती हैं, और भ्रपना प्रत्यक्ष होजानापना स्वीकार कर 
रही हैं यह “ प्रमुल्यदान क्यित्व ” दोष है, तिस कारण से पुगदलो के भ्रनेक प्रकार दृधणुक, ज्यणक 
धादि स्कन्‍्ध आझाप बोदों को परमाथथ रूप से सदभूत मानने पड़ेंगे। यों इस सूत्र द्वारा कहे गये उन 
पौग्रदलिक स्कत्तों के संदयेय, प्रतृश्येव अ्दि अरे्श तो प्रतोतियों अनुसार सिद्ध ही होजाते हैं कतिपय 


१०४ इलोक-वातिफ 


स्घुल स्क्म्पों का चरक्षप्रो से प्रत्यक्ष होरहा है, किन्तु सूक्ष्म स्कन्ध या परमाणओं को भ्रमुमान या झ्ागम 
ज्ञान से जान लिया जाता है, प्रतीतियो के प्रनुसार सार बस्तुकी व्यवस्था है, और बस्तु की व्यवस्थिति 
प्रतुतार समीच्षीन प्रतीतियां होजाती हैं। ज्ञापकपक्ष में एक को जानकर उससे अज्ञात को जानने में 
कोई अस्मोन्‍्याश्रय दोष नही भाता है॥। 

/* संख्येयासंस्येयाश्व पुयदूलाना ” इस सूत्र में सामराम्य रूप से (दगलों के प्रदेशों का निरूपण 
किया गया हे, यों अधिशेष रूप से क्बन होने के कारण एक परद्यल परमाणु के भी उस प्रकार अनेक ग्रदेश 
होजाय॑ ', ऐसी आशंका उपस्थित हो: ने पर उसका निषेष करनेके /लगे सूत्रकार इस अगले सूत्र को कहते हैं । 


नाणोः ॥ ११ ॥ 


परमाण के प्रदेश नही हैं । अर्थात्‌-प्रण केवल एक प्रदेश परिमाण वाली है, श्रत: जैसे 
प्राकाश के एक प्रदेशके पुन: अन्य प्रदेश नहीं हैं, उसी प्रकार एक अविमागी परमार का भी भ्रप्रदेश- 
पना जान लेना चाहिग्रे । जब कि परमाण से कोई छोटा पदार्थ जगत्‌ में नही है तो इस परमाण के 
प्रदेश कंसे भिन्न किये जा सकते हैं ? भरत: “ भ्रत्तादि अत्त मज्क अत्तत्तं रो इन्दियेगेज्ज ” ऐसे सूक्ष्म 
प्रण के दो तीन भ्रादि कितने भो प्रदेश नही माने गये है । 


संख्येयासंर्पेयाश्व प्ररेशा इत्यनुवतेनात्त एवाणो : प्रतिषिध्यंते । तथा च--- 


पूर्क सूत्र से संस्येय, झसंख्येय तथा च॒ दाब्द करके लिये गये अनन्त और प्रदेश इन पदो की 
पनुवृत्ति कर लेने से वे संख्यात, श्रसंख्यात, भोर ग्रनन्त प्रदेश ही अण के इस सूत्र द्वारा प्रतिषिद्ध किये 
जाते हैं मौर तेसा होने पर सूत्र का श्रर्थ ऐसा होजाता है कि-- 


माथोरिति निभेषस्य वचनान्नाप्रदेशता । 
प्रसिद्धो वेकदेशलात्तस्याणुत्वं न वान्यथा ॥ १ ॥| 


अण के अदेश नही हैं इस प्रकार सूत्रकार द्वारा निषेध का कथन कर देने से उस भ्रण का 
प्रप्रदेशपना या प्रदेश रहितपना सही प्रसिद्ध होजाता है क्योंकि उस अशा का एक प्रदेश मना जा रहा 
/ अन्यथा यानी अर का एक भी प्रदेश नहीं मानने पर तो खर-विषाश के समान उसका अरापना 
ही नही रक्षित रह सकैया प्रर्थावृ-जब अ्रणए स्वयं एकग्रदेश परिभित है तो फिर उसके दूसरे प्रदेधा नहीं 
होसकते हैं प्रकेला रुपया पुनः दो,तीन, झादि रुपयों बाला नही है। एक बात यह भी है कि एस्ादीया 
गणना वीयादीया ह॒वंति संखेज्ज्ा । तीयादीण शियमा कदिति सशण्णा मुरदव्वा ” जेन खिद्उन्त में 
संख्यातों को द्वो से प्रारम्भ किया गया है, गुण जैसे स्वयं निगुंसत हैं उसी प्रकार एक प्रदे्ष बाला भरी 
प्रण स्वय दो शाद्रि प्रदेश्षों से रहित द्वोरहा सन्‍्ता भ्रग्रदेश है। 


नशे कप्देशोष्यणुर्त मवतीति युक्त तस्वावस्तुस्वश्नसंगात्‌। ननु चाशो: अर्देशस्वे गंदेशी के 
स्पातू स एव स्परराद्िगुश्ञाभवत्वादुगुद्दीति व्रूमः । कथ स एव अ्रदेश: प्रदेशी च ? विरोधादिति 
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चैत्‌ तदुभयस्वमावत्वोपपेः । प्रदेशित्वस्त्रभास्त्वस्याति स्कधावस्थायां तद्भावान्यथानुपपचे: 
प्रदेशत्वस्वमाव: पृदगद़व्यत्वात्‌ | एकेन ग्रदेशेत पुद्गलद्भव्यस्याप्रदेशित्वे इथादिय्रदेशेरप्यप्रदे- 
शित्वप्रसंगात्‌ विरुद्ध चेद॑ परमार रेकप्रदेशो 5प्रदेशी चेति प्रदेशप्रदेशिनोरन्यान्याविनाभावात्‌ 
प्रदेशिनमंतरेश प्रदेशस्थासंभवात्‌ खपुष्पयत्त प्रदेशमंतरेण च प्रदेशिनोनुपफ्ततेस्तद्वदेव | 


एक प्रदेशवाला भी भ्रणु नहीं होता है, यह कहना तो उचित नहीं है क्योंकि यो तो उस 
परमाणु के प्रवस्तुपन का प्रसंग आजावेगा सबवंधा एक भी प्रदेश से रहित तो खर--विषाश ग्रादि 
ग्रसत्‌ पदार्थ ही हैं। यहा किसी की शंका है, कि यदि अछु को एक प्रदेशस्वरूप माना जायगा तो 
भला प्रदेशवाला प्रदेशी यहा कौन पदार्थ होसकेगा ? प्रदेशी के विना कोई एक भी प्रदेश स्थिर नही 
रह सकता है| इसके उत्तर मे ग्रन्थकार कहते है, कि स्पर्श, रस, श्रादि गुरोों का झ्राश्रय होने से वह 
गुणवान्‌ परमाणु ही प्रदेशी है, ऐसा हम जन सिद्धान्ती सिहगजंना करते हुये बोलत है। शकाकार 
पुन कहता है, कि वह प्रदेश होरहा ही परमाणु भला प्रदेशी किस प्रकार हो सकता है ? क्ग्राकि 
विरोध है, स्वयं धन ही तो धनवान्‌ नही होजाता है, स्वय बच्चा बच्चे--वाला नही है। 


यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि उस परमाणु मे दोनो स्वभावों से सहितपना बने 
रहा है। देखिये प्रदेशीपन स्वभाव तो इस परमाशा के विद्यमान है. श्रन्यथा स्कंध अवस्था में परमा- 
णुझो के उस प्रदेशीपन भाव को सिद्धि नहीं होसकेगी, परमाणु मे प्रदेशीपन आत्मभूत है । तभी तो 
कतिपय परमारुओ्रों के बंधजाने पर स्कन्ध दशा में वह प्रकट होजाता है, तथा पुदुगल द्रव्य होने से 
प्रदेशपन स्वभाव स्पष्ट ही है। शुद्ध पुद्गल द्रव्य एक प्रदेश स्वरूप परमाशु ही तो है, यदि पुद्गल द्रव्य 
को एक प्रदेश करके प्रदेशीपना नहीं माना जायगा तो दो, तीन, श्रादि प्रदेशों करके भो उसके श्रप्र- 
देशीपन ( प्रदेशी नहीं होसकने ) का प्रसंग झ्रावेगा । यहा किसी का यह कहना विरुद्ध है कि परमाणु 
एक प्रदेश वाला हो रहा श्रप्नदेशी है, जैन--सिद्धान्त अनुसार प्रदेश और प्रदेशी का परस्पर में अविना- 
भाव होरहा है। प्रदेशी के बिना प्रदेश का असम्भव है, जैसे कि श्राकाश का कूल प्रदेशी नही होता 
स्वयं प्रदेश भी नही है। तथा प्रदेश के विना प्रदेशी की भी सिद्धि नही है, उस ख पुष्प के समान हो 
समभलो शअ्नत: प्रदेश होता हुभा भी परमाणु प्रदेशी है । 


तत एवं न प्रदेशों नापि प्रदेशों परमाणुरिति चेन्न, द्रव्यत्वविरोधात्‌ गुणादेवत्‌ | 
न चाद्रव्यं परम/णगु णब जात्‌ स्कपबत्‌ | न चप्रदेशप्रदेशिस्व॒माव किंचिदृद्वव्यं सिद्ध | गगना 
दिसिद्वमिति चेल्न, तस्यानंतादिग्रदेशत्वसाधनन प्रदेशित्वव्यवस्थापनात्‌ । 


यहां मैयायिक कहते है तिस ही कारण थानी प्रदेश और प्रदेशी का अविनाभ।व होने से 
हमारे यहां परमाणु प्रदेश स्वरूप भी नहीं है। और प्रदेशवान्‌ भी परमाणु नही माना गया है। ग्रन्थ- 
कार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि यी कहने से परमाणु के द्रव्यपन का विरोध होजायगा 
जैसे कि गुण, कर्म भ्रादिक पदार्थ प्रदेश न होते हुये भी प्रदेशी नहीं है। प्रत: दे द्रव्य नही हैं, इसी 
प्रकार परमाणु भी हव्य नहीं हो सकेगा किन्तु यह परमाणु भअद्वब्य तो नही है । क्योकि स्पर्श झ्रादि ' 


श्ड 


+७६ इलोक- वारतिक 


. ;ज्लुशों से सहित है जौसे कि गुरावान होने से पुद्गल स्कस्ध द्रव्य माना जाता है। दूसरी बात यह है, 
कि प्रदेश और प्रदेशी स्वभावोसे रहित तो जगत में कोई द्रव्य ही सिद्ध वही है। यदि वंशेषिक यों 

” कहूँ कि झ्राकाश, श्रात्मा, आदिक द्रब्य न तो प्रदेशस्वरूप है और न प्रदेशीस्वरूप हैं. किन्तु वे द्रन्य 
रूप से सिद्ध हैं। आचाये कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि उन झाकाश आदि के अन्त, प्रस- 


स्यात, घनन्तानम्त श्रादि प्रदेशों से सहिलपन का साधन कर देने से बसपा की व्यवस्था करा दी 


, गयी है। रु 
स्पादाकूत ते अनेकप्रदेशः परमाणुद्रेब्यव्वाद्‌ घटाका ति । तदसत- 
घर्मि्राइकप्रभाणवाधितत्वातद पत्तस्य काल्षात्ययापदिष्टर्वात्‌ हेढो। कालेन व्यभिचाराथ | रण. 


दादिनां मीमांसकानां व शब्दद्रव्येणानेकांतात्‌ । 
यदि तुम कटाक्ष-कर्ताश्रों का यह चेष्टित होय कि परमाणु ( पक्ष ) ग्रनेकप्रदेशों वाला है, 
( साध्य ) द्रव्य होने से ( हेतु ) घट, आकाश, आ्रात्मा, ग्रादि के समान । ग्रन्थकार कहते है कि तुम्हारा 
वह कथन प्रशंसनीय नही है क्योंकि पक्ष होरहे परमाण स्वरूप घर्मी को ग्रहण करने ठाले प्रमाण 
करके वाधित होजाने से द्रव्यत्व हेतु कालात्ययापदिष्ट ( वाघितहेत्बाभास ) है श्रर्थात्‌-जो कोई प्रमाण 
परमाण को जानेगा वहूं चरमावयव होरहे परमाण को केवल एक प्रदेश रूप ही जान पावेगा यदि 
इसमें भी अ्तेक प्रदेश माने जायगे तो उन अनेक प्रदेशों में पड़े हुये एक प्रदेश का जहा सदृभाव होगा 
बह १रमारा व्यवस्थित किया जायगा बहुत दूर भी जाकर जब कभी परमाणु सिद्ध होगा वह एक 
प्रदेश स्वरूप ही निर्णीत किया जायगा, ऐसी दक्शा में भी परमाणुके श्रनेक प्रदेश स्वीकार करते जाना 
कालात्ययापिदिप्ट है, यानी एक प्रदेशपन, इस की सिद्धि होचुकी युनः साधनकाल के अभाव होजाने 
पर तुमने हेतु प्रयुक्त किया है, यों साध्याभाव का निर्णय होचुकने पर द्रव्यत्व हेतु से अनेक प्रदेशत्व की 
सिद्धि नहीं होसकती है। ई दूसरा दोष यह है कि द्वव्यत्व हेतु का काल द्रव्य करके व्यभिचार आराता है, 
काल भला द्रव्य तो है किन्तु अ्रनेक प्रदेशों बाला नहीं है। तीमरी बात यह है कि स्याह्वादी और 
मीमाँसकों के यहाँ माने गये शब्द द्रव्य करके व्यभिचार श्राता है, वंशेषिक या नेयायिक भले ही क्षब्द 
को गुर। मानें किन्तु स्पद्दों, बेग, संयोग, झादि ग्रुणों का धारी होने से शब्द का द्वव्यपना निर्णीत है । 
प्रथवा इस पंक्ति का अर्थ यों कर दिया जाय कि स्याद्वादियों के यहाँ काल द्रव्य से व्यभिचार है, 
भौर मीमांसकों के यहाँ माने गये शब्द द्रव्य करके व्यभिचार झाता है, मीमासक द्रव्य मानते हुये झब्र 
को अदेशों से रहित स्वीकार करते हैं किन्तु स्थाह्रादी तो झब्द को अशुद्ध द्रव्य मानते हये 
अनेकम्रदेशी भी इष्ट कर लेते हैं । ; 30% 
तथाहि---घट/दिशिधिमानपरयन्तो मेथत्वान्यथासुपफ्ते: योपों तस्प पर्यन्तः 
स परमाजुरिति परमाणुग्राहिणा प्रमाणेनानेकप्रदेशित्व॑ वाध्यते तस्यानेकप्रदेशत्वे परमाणर्व- 
विरोधात | ध 
ग्रत्पकार ने वेशेणिकों के द्रव्यत्व हेतु को वाधित कहा था उसी को स्पष्ट कर यों दिखलाते 
हैं।क्ति बट, फट, प्रादिक पद ( पक्ष ) छोटे छोठे प्रवयत्र रूप से छिल्न, भिन्न, किये जारहे 


किडनी सरणशवयव भ्रद्मषे को घर रहे हैं, अन्यथा यानी. अस्तपर्यन्त उनके छोटे छोदे इकड़े होजामा 
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नहीं माना जायगा तो भेद्यफ्ना नहीं बन सकता है (/ हेतु ) जो भी कोई पदार्थ सब से अन्त में जाकर 
उस घटादि श्रवयवों का पर्यन्त होगा वह परमाणु है, इस प्रकार परमाणु को ग्रहण करने वाले 
प्रमारा करके प्रनेक प्रदेशी पना वाधित होजाता है। यदि उस अ्रन्तिम अवयव को झअनेकप्रदेश व।ला 
साना जायगा तो उसके परम शभ्रणुपनका विरोध होजाबेगा । परम भअगततो वही होसकता है जिससे फिर 
कोई छोटा भ्रवयव न कभी हुआ, न है, न होगा, “ श्रणो रप्यणीयान्‌ न परो वतंते ” । 


अष्टप्रदेशरूपाएुवादो 5नेन निवारितः । 
तत्रापि परमस्कन्धविदभावप्रसंगतः ॥ २ ॥ 


इस उक्त कथन करके रूप-परमाणु के श्राठ प्रदेशों के प्रथाद का निवारण किया जा चुका 
समभ लो । एक कारण यह भी है कि उस श्रणु के श्राठ प्रदेश मानने के प्रवाद में भी बड़े लम्बे चौडे 
न्ध की प्रतीति होने के भ्रभाव का प्रसग ग्राता है। भावाथ-आठ दिशा, विदिशाओं, से दूसरे दूसरे 
आ्रठ परमाणुझो का बध होजाने की भ्पेक्षा जो परमाणु के भाठ प्रदेश माने गये हैं, वहां भी एक देश 
या सर्व देश का विकल्प उठा देने पर परमाझु का प्रदेशों से रहितपमा ही सिद्ध होता है। वस्तुत: 
परमाण का एक ही भ्रदेश है, और उस प्रदेश की व्यज्जन पर्याय वरफी के समान छह पैल वाली है, 
तदनुसार एक परमागा के साथ चार दिश्ञाओं और ऊपर नीचे यो छह परमाणु बंधसकते हैं, श्रने- 
कान्त वाद में परमाणु के एक देश या सर्व देश करके दूसरे परमार का बंध जाना घटित होजाता है। 
शक्ति की अपेक्षा छह ग्रश्य वाल। परमाण साधा जा चुका है, परमाण के झ्ाठ श्र श मानने काले को 
ऊध्य प्रौर भ्रध: भ्रश अबब्य मानने पड़ गे इस में एक बडाभारी दोष यह भी होगा कि झ्राठ पैस 
वाले प्रनेक पदार्थ छिद्र रहित होकर सघन बन्ध नहीं सकते हैं जेसे कि गोल गोल पदार्थों का छिद्र- 
रहित पिण्ड नही बन सकता है, तथा दिशा विदिशाप्नों सम्बन्धी आठ पैल वाले पदार्थ का ऊपर और 
नीचे का पैल बहुत बडा होजाता है किन्तु परमाणु के झश एक से होने चाहिये यदि परमाण के 
समतल में छह पंल माने जाय प्रौर ऊपर नीचे दो पैल मानकर यो भ्राठ प्रदेशों की कल्पना की जायगी 
तो यद्यपि छह पेल वाले पदार्थों का अच्छे ढग से समतल में छिद्रर हित बन्ध होसकता है किन्तु ऊपर 
नीचे के पल बहुत बड़े होजाने से श्र शों में छोटापन, बडापन झ्राजात्ता है परमाण को घन समचतुरस्र 
( बरफी के समान ) मानने पर ये कोई झापत्तियां नहीं प्लाती है भ्रतः परमाण के आठ पभ्रद या दा 
प्रश भ्रथवा गोल झ्ाकार का मानना ठीक नही जंचता है। 


परमाखूनामनेक प्रदेशत्वाभावे सर्वात्मनेकदेशेन व संयोगे पिण्डेपि अशुमात्रश्न- 
सक्तेः सावयवस्वे5नवस्थाप्रसंगाथ परमस्कंबस्य प्रवीतिविरोधादष्टप्रदेशरूप रु मिंचमानपर्यन्तः 
सबेदा स्वयमभेधः सिद्धयति न पुनरनंशः परमारास्तस्य बुद्धया परिकल्पनादिति केवांचिदष्ट- 
प्रदेशरूपाशवादः सं|प्यनेनेव प्रदेशपरमाः स्कपस्य चचनेन विचारितों द्रष्टप्यः, रूपाणोरप्टप्रहें- 
शस्य सबंद/प्यमेद्रत्वायोगाद । तथादि-मेथो रूपाणुः भूर्तस्वे सत्यनेकाबयवत्वात्‌ घटबत । नात्र 
हेतोराकाशादिमिरनेकांतो मूर्तिमस्बे सतीति विशेषशासेपाममूर्तत्वात्‌ | ततः परमाजुरेक्‍्जदेश 
एवं मिधमानपयन्तः सिद्ध) । 


५१७८ इलोक-वा तिक 


परमाणु के प्राठ प्रदेश को मानने वाले कहते है कि य।दे परमाशुझ्नों के भ्ननेक प्रदेशों से 
सहितपना नही माना जायगा तो सर्वागरूप से सयोग होजाने पर पिण्ड में भी केवल अर बरावर 
बनेरहने का प्रसंग आवेगा क्योकि एक परमाणु दूसरे परमार मे सर्बा गीर प्रविष्ट होजायगी और 
उसी में तीसरी, चौथी, श्रादि अणये सर्वात्मना अन्त प्रविष्ट होजायगी तो ऐसी दशा मे सुमेर पर्वत भी 
अण के वरोवर छोटा बन बंठेगा श्रोर यदि एक देश करके परमागाग्रो का सयोग माना जायगा तब 
तो सावयवपना होते पर अनवस्धा दोष का प्रसंग आवेगा कारगा कि पहिले से ही जिस पदार्थ के 
कतिपय अबयव होते है. उसी पदार्थ के कई एक एक देशो की कल्पना करके उसका एक देश करके 
सयोग होजाना वन सकता है, और थो पहिले से ही कतिपय भ्रवयवों करके गढ़ गया बह अवयवी 
पदार्थ हश्ाा उन पूर्ववर्ती अवयवों के सयोग मे भी एक देश करके सपोग होने की कल्पना करते करते 
यो लम्बी धारा बढती चलीजायगी, इस प्रकार ग्रनवस्था होजाती है, याहे सर्वात्मना संयोग मानों 
जाहे ग॒कदेशेन संयोग मानों बड़े स्कन्‍्ध की प्रतीति होने का विरोध आता है, ग्रत' हम कहते है कि 
वह श्राठ प्रदेशों वाला रूपाण उत्तरोत्तर भेदा जा रहा अन्त मे जाकर सिद्ध होजाता है जो कि सदा 
किसी करके भी स्वयं पुन भेदने योग्य नही है, किन्तु वह परमाण किर अशज्योसे रहित नहीं है 
ग्रग्मदादि जीवा को प्रत्यक्षज्ञान द्वारा अवेध होरहे उस साश परमार की बृद्धि करके परिकल्पना 
कर ली जाती है। इस प्रकार किन्ही विद्वानों का रूपारा के आठ प्रदेयों का मानने वाला प्रवाद है। 
प्रन्थकार कहते है कि वह कुरिसत पक्ष का परिग्रह भी इस ही प्रदेश--स्वरूप परमाणओ से 
बनजाने योग्य स्कन्ध के कथन करके विवार कर दिया गया देख लेना चाडिये। अर्थात्‌-स्याद्वाद 
सिद्धान्त प्रनुसार एक प्रदेश वाले परमाणा का सर्वात्मरूप से या एक देश रूप से सबोग होजाने पर 
अनेक अ्रगा अभ्रणमात्रे भी होसकते है और बछे स्कन्ध स्वरूप भी परिग्गम जाते है, कोई दोप नही आता 
है, तुम्हारे आठ प्रदेशवाले रूपाण के सदा भी अभेद्यपन का अ्योग है, प्राठ प्रदेश वाले पदार्थ के पुन- 
रपि करतिपय टुकड़े होसकते है, इसी बात को स्पष्ट करके यो प्रनुमान द्वारा दिखलाया जाता है कि 
रूपाण ( पक्ष ) भेदने योग्य है, ( साध्य ) मृत होते सच्ते झ्नेक अवयवो वाला हाने से (्‌ हेतु > घट 


के समान ( अ्न्वयहष्टान्त )। 

यहा हमारे हेतु का झ्राकाश आदि करके व्यभिचार दोष नही आता है क्योंकि मूृतिवाला 
होते सम्ते इस प्रकार हेतु मे विशेषश दे रखा है, वे आकाश आदि तो शमूर्त हैं, तिस कारण घट, 
कपाल, कपालिका, घडग्गुक, पंचाणाक यो भेद को प्राप्त होरहा सन्‍्ता सब से अन्त मे जाकर एकप्रदे- 
शवाला ही परमार सिद्ध होता है, भ्रतः भ्रष्ट प्रदेशवादी भले ही उसको रूपारा कहे या बौद्ध उसको 
स्घलक्षण कहै, नेयायिक परमागाक कहै, जैन उसको अझण्ा कहै। बात यह है कि ग्रन्तिम सब से छोटा 
अ्रवयव केवल एक प्रदेश स्वरूप है, हाँ उसकी व्यंजनपर्याय समघनचतुरख्र है, भगड़ा वढाना व्यर्थ है, 
परोक्ष पदार्थों का निर्गाय भ्रप्तोक्त आगमों से बहुत बढ़िया होता है। 


नन्वेबं परमस्कन्धप्रतीत्यमावप्रसग इति चेन्न, तस्याष्टप्रदेशाणवादेपि समानत्वाव्‌। 
तथाहि-- 


पंचेम-अश्रध्याय॑ १०६ 


परमाण को आठ प्रदेश का कहने वाले पण्डित यहाँ शक करते है कि इस प्रकार परमाणु 
का एक ही प्रदेश मानने पर तो बड़े लम्बे चौटे महान्‌ स्कन्ध की प्रतीति होने के भ्रभाव का प्रसंग 
ग्रावेगा क्योकि परम।रण के ग्ननेक प्रदेश तो नहीं हैं, ऐसी दशा मे अनेक परमाणाश के संयुक्त होजाने 
पर भो पिण्ड अगामात्र ही बता रहेगा। ग्रत्यक्रार कहते है कि वह तो नहीं कहना क्योकि वह बड़े 
स्कन्ध की प्रतीति नही होना तो तुम्हारे ग्राठ प्रदेश बालो अगर को कहने वाले प्रवाद मे भी समान है 
श्राठ प्रदेश वाले श्रगु का एक देश करके सयोग मानने पर छिद्र रह जाते है, ऊपर नीचे के स्थल भर 
नही पायगे श्रौर एक देश का पक्ष लेने पर ग्रनवस्था दोष भी म्राता है, भ्रत सम्पूर्ण रूप से सयोग 
मानने बाला दूसरा पक्ष ही लेना पढेगा । ऐसी दमा से पिण्ड श्रशु सात्र रह जायसा और बड़े पिण्ड 
की प्रतीति नही होसकेगी, इस वान को ग्रन्थकार स्वय विद्वद रूप से अग्रिम बातिको द्वारा कहते है। 


यथाणुरए भिर्नान|दिक्के: संवंधमादधत्‌। 
देशतोवयवी तड़तादेशोन्ये: प्रदेशतः ॥ ३ ॥ 
सर्वात्माना च तेस्तस्यापि मंबंधेणुमात्रकः । 

पिंड: स्थादन्यथोपात्तदोषाभाव: समो न किम्‌॥ ४ ॥ 


जिस प्रकार एक मध्य-वर्ता प्रमाण इधर उधर नाना दिशाश्रों में वत्तरहे नाना परमाण आओ 

के साथ सम्बन्ध को सब ओर से घाररप कर रहा सन्‍्ता एक एक देश की अग्रेक्षा से वह प्रदेश यानी 
परमाण अ्रवयवी हुआ जाता है, उसी के समान उस अवयवबी के पहिले से भी श्रनेक देश थे उन श्रन्य 
प्रदेशों के साथ भी एक एक देश करके सम्बन्ध धारने पर अ्रनव“था दोष का प्रसग प्राता है। हाँ 
द्वितीय पक्ष अनुसार सम्पूर्ता रूप से भी उन नाना दिल्ला-वर्ती अनेक परमाणझो के साथ उस मध्य- 
बर्त्तों परमार का सम्बन्ध मानने पर तो पिण्ड अखण मात्र होजायगा श्रन्यथा यानी जेन सिद्धान्त अनुसार 
अन्यप्रकारों से सम्बन्ध मानते पर यदि ग्रहीत दोपोक्रा प्रभाव किया जायगा तो प्रदेशमात्र परमाण को 
मानते वालो के यहां भी वद़ दोष का अभाव क्यो नही समान रूप से लागू होगा ? श्रथात्‌-द्रव्य रूप से 
_व्िश्मौर गक्ति रूप से साश्‌ परमाण का प्रत्य दिणा-वर्ती परमाणओं के साथ बन्ध होजाने पर महीने" 
सकस्ध की प्रतीति होजाती है, यह झाचायों करके माना गया निर्दोश अय्य-है । ह 


अप्टप्रदेशोपि हि रूपाण पूर्वादिदिग्गतरूणणव॑तरगप्रदेशरेकशः संबंधमधितिष्ठ- 

न्नेकदेशेन कात्स्यन वाधितिष्ठेत्‌ ? एकदेशेन छेददयसत्ी प्रदेश। स्यान्परमाणवत्‌ तथा चान- 

वस्था परापरप्रदेशपरिकल्पनात्‌ कान्सन्यन चेत्‌ "ए्डो5ग सात्रः स्यात्‌ रूपणुप्रदशेष्द €।सु रूपा- 
यवंतरप्रदेशानां प्रवेशात्तषां च परस्परानुप्रवेशात्‌ । तथा च परमस्कघप्रतीत्यमावः । 

यहाँ हम जैन प्रश्न उठाते हैं कि झ्राठ प्रदेशों वाला भी रूपाण पूर्व झ्रादि दिशाओ में प्राप्त 

होरहे भन्य अन्य रूपाण स्वरूप प्रदेशों के साथ एक ही वार सम्बन्ध को प्राप्त होरहा सन्‍्ता क्या एक 


देश करके भ्रथवा क्‍या पूर्ण रूप करके ही संसर्गित होगा बताओों यदि रूपाण एक देश करके अ्रन्य 
रूपाणभ्रो के साथ सम्बन्धित होगा तब तो परमाण के समान तुम्हारे यहा माना गया प्रदेश स्वरूप 


११० इलोक-वा तिक 


रूपाण भ्रवयव अवयवी होजावेगा अ्रवयवी के ही एक देश हुआ करते है झ्नौर तिस प्रकार उस अवयवी 
के भी पूर्व श्रवयवों के साथ एक एक देश करके सम्बन्ध-व्यवस्था मानने पर उत्तरोत्तर अनेक भ्रदेशो 
की कल्पना करने से अ्रनवस्था दोष आता है। द्वितीय पक्ष प्रुसार सर्वाग रूप से सम्बन्ध मानने पर 
तो अनेक प्रदेशों का फिश्ड विचारा केवल अ्रण के समान परिमारणावाला होजायगा क्योंकि प्रकरणप्राप्त 
रूपाण के आ्राठों प्रदेश्ने मे श्रन्य रूपाणओ के प्रदेशों का सर्वाद्वीरा प्रवेश हो जायगा श्लौर उनका भी 
परस्पर में अनुप्रवेश /होजावेगा यो अ्रसख्य परप्राशओ्रो का परस्पर मे परिपुणरूप से सम्बन्ध होजाने 
पर पिण्ड एक परमाशा के बराबर हो बन जायगा भौर तैसी दक्शा मे घट, पट, पर्बत, भीत भ्रादि बड़े 
बड़े स्कन्धो की प्रतीति होने का अभाव होजायगा | 


अथ महतः स्कन्धस्य प्रतीस्यन्यथालुपपस्या प्रकारातरेश रूपाणुप्रदेशानामन्य- 
रूपाणुप्रदेशः संबधसिद्धें! कात्स्न्ये कदेशपक्चोपात्तदोपाभाबो विभाव्यते परमाणुनामपि प्रकारां- 
तरेण संबधस्तत एवेति समानस्तत्पत्चीपात्तदोषामाव: | वक्ष्यते च परमाशुनां वंधपरण!महेतु! 
स्निग्धरूचत्वादिति परिणामविशेषः प्रकारान्तरमिति ने होच्यते--- 


श्रब यदि ग्राप यो विचार करे कि बढ़े बडे स्कन्धों की प्रतीति का होना अन्यथा बन नहीं 
सकता है, प्रतः एक देश झौर सम्पूर्ण देश इन दो प्रकारों से भ्रतिरिक्त तीसरे रूपाणु के प्रदेशों का 
प्रन्य रूपाण प्रदेशों के साथ सम्बन्ध होजाने की सिद्धि कर ली जाती है, श्रत: सर्वागीएता या एक 
देश इन दो पक्षों में उपादान किये गये दोषो का झभाव विचार लिया जाता है, तब तो हम जैन 
कहेंगे कि तिस ही कारण से तुम्हारी रूपाणओ के समान हमारे यहा मानों गयी परमाणओ का भी 
उसी तीसरे प्रक/र करके यात्. कश्चचित्‌ एकदेश और कथचित्‌ सबंदेश अथवा स्निग्धरूक्षपत इस ढंग 
करके- सम्बन्ध स्वीकार कर॒ लिया जाता है, इस कारण उस पक्ष मे उपादान किये गये दोषो का 
भ्रमाव समान है। 


अर्थात्‌ृ--प्राठ प्रदेश वाली परमाणु को मानने वालों के यहाँ जिस ढंग से प्रनवस्था दोष का 

निवारण कर दिया जाता है, तथा पिण्ड के ग्र॒णुमात्र होजाने और परम स्कन्ध की प्रतीति नही होस- 

कने का जैसे निवारण किया जाता है, उसी नीति के श्रनुसार एक प्रदेश वाली परमाणु को स्वीकार 

करने वाले जैनों के यहाँ भी उक्त दोषों का परिहार होजाता है, सुत्रकार द्वारा इसी श्रध्याय मे स्निरध | 
रूक्षपने से बन्ध होता है, 'स्निग्धरूकषत्वाद् ध” इस प्रकार परमाशुपओ्रों की बन्ध परिणति का कारण | 
कह दिया जायगा, वह स्निःध रूक्ष पर्यायों के अविभाग-प्रतिच्छेदो का द्क्षध्रिकपना स्वरूप परिशाम--। 
विशेष ही तीसरा प्रकार है, जो कि एकदेशेन ससर्ग कराता हुझ्ना परमारधुओं करके बड़े पिण्ड को बना 

देता है, और कदाचित्‌ अनेक परमाणुओ का पि०ड सर्वात्मना ससर्ग होजाने पर अरामात्र ही रह जाता 
है, तभी तो इस छोटे से लोक में श्रनस्तानन्त परमाहुयं निरापद विराजमान हूँ, विचित्र विविध 

कारणों से पदार्थों की भ्रनेक प्रकार परिणतिया बन बैठतो हैं। अनेकान्तवादियों के यहाँ एक देश और 

सर्वे देश दोनों पक्ष स्वीकृत होजाते है। हा उन पक्षों के घटना की पद्धति को समझ लेने पर पुन: अब- 

यवी और ब्रवयवों के कार्यकारणभाव में कोई शंका नही रहती है। उस न्‍्यारे प्रकार को सुबकार 

स्वयं कहँगे, इस कारण यहाँ श्री विद्यानन्द स्वामी करके इस विषय में कुछ नही कहा. जाता है । 
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विद्यादजीव कायानां द्रव्यत्वादिस्वभावतां । 
एवं प्राधान्यतः प्रोक्तां समासात्‌ सुनयान्विताम॥ ५ ॥ 


भ्रजीव कायो के सुनयों करके अन्वित होरहे भौर सक्षेप से ग्यारह सूत्रों द्वारा इस प्रकार 
प्रच्छे कहे जा चुके प्रधानरूप से द्रव्यत्व, नित्यपन, रूपित्व, निष्क्रियत्व श्रादि स्वभावों को समझ 
लिया जाय । 

धर्मादीनामजीबकायानामादियत्राक्तानां द्रव्यत्वस्वभाबो जीवाना च॒ प्राधान्येन बेदि- 
तब्यो गुशमावेन १र्यायस्वस्वभावस्यापि भावात्‌ । शुद्धद्रव्यस्य दि सन्‍्मात्रदेदस्य पर्याया एवा- 
जीवकाया जीवाश्च तस्येकस्थानतपर्यायस्यातिसंक्षपतो मिमतत्वात्‌ । एक॑ द्रव्यमनंतपर्यायमिति 
बचनात्‌ ' 


पच्रम प्रष्याय के “ झ्रजीवकाया धर्माधर्माकाशपुद्गला: ” इस श्रादिसूत्र मे कहे जा चुके 
धर्म, अधरमं, भ्रादि का द्वितोय सूत्र द्वारा कहा गय। द्रव्यपन-स्वभाव, और तृतीयसूत्र द्वारा कहा गया 
जीबो का भी द्रव्यपन स्वभाव, प्रधानता करके समझे लेने योग्य है, क्योकि गौरा रूप से उक्त धर्म, 
अधर्म, आकाश, पुद्गल श्रोर जीवद्रव्यों के पर्यायपन स्वभाव का भी सद्भाव है, झर्थात्‌--एकान्त रूप 
से इन सब को द्रव्य ही कहते जाना ठीक नही है, ये किसी श्रपेक्षा पर्याय भी है जब कि सिद्धान्त 
झास्त्रो में इस प्रकार निर्णीत है, कि “सत्‌” केवल इतने ही शरीर को धार रहे शुद्ध द्रव्य की ये 
श्रजीव काय शौर जीव सब्र पर्याय ही है उस प्रनन्त पर्यायों वाले एक सत्‌ का अतिस'क्षेप से कथन 
करना अभीष्ट है, एक द्रव्य है, और उसकी अनन्ती पर्याये है, इस श्रकार प्राचीन शास्त्रों में कहा 
गया है। भावार्थ -- “ भ्र श--कल्पन पर्याय: /अ्रश्लो की कल्पना जान पड गम: यहू पर्याव का सिद्धान्त- 
आक्षण्‌ है | शुद्ध संग्रहनय की ग्रपेक्षा एक हरी सत्‌ स्वरूप वस्तु के ये जीव, धर्म, आदि सब पर्यायें हैं, ह 
“ सत्ता सब्वपयत्था सविस्सरूवा अ्रणान्‍्तपज्जाया ? भगोप्पादधुवत्था सब्पडिवक्खा हवदि एक्का” ऐसा , 
श्री कुष्दकुन्द स्वामी का वचन है, भ्रत: स्याद्वादसिद्धान्त अनुसार अपनी पर्यायों की श्रपेक्षा तो ये' 
धर श्रांदक पर्याये है हो किन्तु सतु पदार्थ के अश होने के कारण भी ये पर्यायें हैं, हॉ इनसे पर्यायपना 
गौरा रूप से है, प्रधान रूप से ये स्वतंत्र न्यारे न्‍्यारे श्रवण्ड श्रसकीर्णा द्रव्य ही है । 
तथा निस्यत्वावस्थितत्वारूपत्वे कद्रव्यत्वनिष्क्रियत्वस्व माबो5पि प्राधान्येनेव तेषा गुण भावेना- 
नित्यत्वानबस्थितत्वसरूपत्वानेकद्रव्य्त्वस्वमावाना मपि भावात तेष/मनुक्तानामपि गम्यमान स्व! त्‌ 
समासतोभिधानात्‌ | तथव सुनयान्वितस्वोपप्त्तेरन्यथा दुन्नयान्वितत्वप्रसंगात्‌ । द्रव्यार्थाश्रित्य- 
स्वेपि पर्याया्थादेशाद निस्यत्वी पगमादन्यथार्थक्रियाविरोधाइस्तुत्व|योगात्‌ू । तथा द्रव्यतोब- 
स्थितस्वेषि पर्यायतोनवस्थितत्व सिद्ध रित्यव यवावस्थानामावात्‌ । तथा स्वरूपतो अ्रुपस्वैषि 


भूर्तिमदृद्ृण्यसयंधा सभा सरूपत्वव्यवइ्ारात | 
तथा इस पांचबे अ्रध्याय में चौथे, पंचवे, छठवे, सातवें, सूत्रो द्वारा निव्यपन, श्रवस्थितपन, 
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अरूपपन, एकद्रव्पपन, निप्क्रिपन, स्वभाव भी प्रधानता करके ही उन धर्म आदिको के समभने 
चाहिये,गौरणा रूप से धर्मादिकों के अ्रनित्यपन. भ्रनवस्थितपन, सरू५पन अ्रनेकद्रव्यपन, स्वभावों का 
भी सदभाव है, पुद्गल के रूपीपन के समान सभारी जीव का रूप-सहितपन स्वभाव भी वर्त्त रहा है, 
प्रत: चूत्र मै नही कहे गये भी उन स्वभावों को अर्थात्ति से जान लिया जाय । सूत्र में तो सक्षेप से 
ही कथन हुआ करता है। तिस प्रकार कथन करने पर ही सुनयो से अ्न्वितपना बन सकता है अन्यथा 
यानी सूत्र में कहे गये स्वभावों का ही एकान्तरूप से हठ किया जायगा तो दुनयो से अ्रन्वितपन का 
प्रसंग आवेगा देखिये द्रव्य को ही विषय करनेवाते द्रव्याथिक नथ से उन धर्मादिको का नित्यपना होते 
हुये भी पर्यायाथिक नय अनुसार कथन करने से उनका अनित्यपना स्वीकार किया जाता है, भ्रन्यथा 
यानी सर्वथा क़ूटस्थ नित्यद्रव्यपन मानने पर तो धम ग्रादिकों में अ्र्थ-क्रिया होजाने का विरोध होने 
से वस्तुपन का श्रयोग होजायगा । तथा द्रव्यरूप से अ्रवस्थित हाते हुये भी पर)नयरूप से धर्म प्रादिको 
का अ्नवस्थितपना सिद्ध होरहा है, इस कारण प्रवयवों का नियत अवस्थान नहीं होसका अर्थात्‌-- 
द्रव्यें तो इयत्‌ परिमाण रूप से नियत होरही परिगरणित है किन्तु पर्याय अवस्थित नहीं है। तिसी प्रकार 
स्वकीय स्वरूप से धर्मादिकों का रूपरहितपना द्वोते हुये भी मूरतिमान्‌ द्वव्या के साथ सम्बन्ध होजाने 
से उन धर्मादिकों के गौणरूपेर। रूपसजितपन का व्यलह।र कर लिया जाता है। 
तथेकद्रव्यत्वेषि विभागापेक्षया तद्विभागवत्रिवत्षायामनेकद्रव्यत्योपपत्त:। परिस्पंद- 
क्रियया निष्क्रिवस्वेषि तेषामबस्थितत्वादिक्रियया साक्रयत.त्‌ । एवमसंख्येयप्रदेशत्थ्ादयोंपि 
दे .क्‍ हैक. _. /अ ला [का जडो 
प्रध नमावेनेव धर्मादोनां शु णम।वेन संख्येयप्रदेशत्वादिस्भावानामप्यविरोधातू परिमिततद्भा- 
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पेक्षय। संख्योपपत्त।रति सव्वत्र स्यान्का'; सस्यलॉछनो द्रष्टव्यम्तस्यानुक्तस्यापि सामथ्यात्‌ सत्र 
प्रतीयमानत्वादिति प्रक णार्थोपसहतिः । 
तथा “भञ्रा आकाशादेकद्रव्याणि ” यो एकद्वव्यपत्त होते हुये भो विभाग की श्रपेक्षा करके 
उन धर्म झ्रादिको के विभाग की विवक्षा करने पर अ्रनेकद्रव्यपना भी युक्तिसिद्ध है, अत. गौणारूप से 
धर्म, अधम, और झाकाश का श्रतेकद्रव्ययना स्वभाव भी मान लिया जाय। तथा हलना, चलना, 
अ्रमण॒क रना, चढना, उतरना, आ्रादि परिस्पन्दरूप क्रिया करके उन धर्म, अधर्म, आकाश, द्वव्यो का 
निष्कियपना है तो भी धात्वथेस्वरूप, अ्वस्थितपन, ग्रस्तित्व, द्रवश आदि अपरिस्पन्द रूप क्रियाग्रो 
करके क्रिघासहितपना है, इसी प्रकार प्राठवें, नवमे सूत्रो करके कहे गहे धर्म आरदिको के असख्येय- 
प्रदेशीपन श्रादिक स्वभाव भो प्रधानरूप करके हो समझे जाय गौणरूपसे तो सब्यातेप्रदेशोंस सहितपन 
ग्रादि स्वभावों का भी कोई विरोध नही है परिमित होरहे उन उन भावों की अपेक्षा करके धर्म 
श्रादिको के अल्पदेशीय प्रदेशों को संख्या करना बन जाता है इस प्रकार सभी स्थलों पर सत्य का 
श्रमोष चिन्ह हो रहा स्थात्कार देख लेना चाहिये बब्दों द्वारा नहीं कहे गये भी उस स्थात्कार की 
केवल श्रन्य उक्त शब्दों की सामर्थ्य से सवंत्र प्रतीति कर ली जाती है। 


वस्तु के चाहे किसी भी स्वभाव का निरूपरा किया जाय वहा कण्ठोक्त नही कहनेप रभी 
प्रभेकान्त का द्योतक स्यात्पद उपस्थित होजाता है, अतः पाचवें भ्रध्याय के उक्त ग्यारह सूत्रों द्वारा 
कहे गये स्वभावों मे स्याद्वादसिद्धान्त की योजना कर लेनी चाहिये। इस प्रकार प्रररणप्राप्त भर्य 
उपसंहार होचुका है, अब सूत्रकार दूसरे प्रकरण का प्रारम्भ करते है । ४32 


पंचम-प्रध्याय ११३ 


अब कहे जा चुके धर्म, अधर्म, आकाश, जीव, आदि द्रव्यों के अधिकरण की ग्रतिपत्ति कराने के 
लिये सुत्रकार इस अगले सूत्र को कहते हैं-- 


लोकाकाशे प्रगाहः ॥ १२॥ 


धर्म, अधम शभ्रादि द्रव्यो का इस तीन सौ तेतालीस घन राजू प्रमाण लोकाकाश में श्रवकाश 
होरहा है। बाहर अलाकाकाश में नही । 


धर्मादीनामित्यमिसंबंधः प्रकृतत्वादर्थशादिमक्तिपरिणामात्‌ । लोकेन युक्तमा- 
काशं तन्नावगाहः | कुत इत्याह । 


पूर्व सूत्रों के अनुसार धर्म, प्रधर्म, ग्रादिको का प्रकरणाप्राप्त होने से यो उह श्य दल की ग्रोर 
सम्बन्ध कर लिया जाता है कि धर्मादिकों का लोकाकाश में अवगाह है। आद्यसूत्र मे और ततीयसूत्र 
में प्रथमा विभक्ति वाले धर्म ग्रादिकों का वचन है, किन्तु कृदन्‍्त श्रवगाह क्रिया की अपेक्षा पष्ठ्यन्त 
पद कौ आ्रावश्यकता है, श्रत. अर्थ के वश से विभक्ति का बदलकर विपरिणाम कर लिया जाता है, 
धर्म, श्रधर्म पुदुगल, जीव काल इन पाच द्रव्यों का समुदाय लोक है, लोक करके युक्त हो रहा जो ठीक 
मध्यवर्त्ती आकाश है, वह लोकाकाश है, उस लोकाकाश में धर्म आदिको का श्रवगाहन होर॥ है, 
जैसे कि समुद्र मे जल, मगर, मछली, आदि का अवगाह होरहा है। कोई ग्ासुर पुरुष पूछता है कि 
यह लोकाकाण मे धर्म ग्रादि द्रव्यों का श्रवगाह होरहा भला किस प्रमाण से निर्णीत किया आय ? यों 
जिज्ञासा होने पर ग्रन्थऋर उत्तर वानत्तिक को कहते है । 


लोकाकाशेवगाहः स्यात्सवेंपामवगाहिनां । 
बाह्यतोसम्भवात्तस्माल्लोकत् स्यानुषंगतः ॥ १ ॥ 


प्रबगाह करने वाले सम्पूर्ण पदार्थों का लोकाकाश में अवगाह है. उस लोक से बाहर आकाश 
से भ्रतिरिक्त किसी भी द्रव्य के अ्रवगाह का असम्भव है, यदि लोक से बाहर अश्रलोकाकाश मे भी कुछ 
द्रव्यो का अवगाह माना जायगा तो उस अलोकको लोकपन का प्रसंग होजायगा ! 


न हि लोकाकाश।/द्वाह्मतों धर्मादयोध्वगाहिनः: संभवन्‍्त्यलोकाकाशस्थापि लाका- 
काशत्वप्रसंगात। ननु च यथा धर्मादीनां लोकाकाशेड्बगाहस्तथा लाकाकाशस्य' न्यस्मिन्नधि- 
करणेष्वगाहेन भवितव्य॑ तस्याप्यन्यस्मिश्नित्यनवस्था स्यात्‌, तस्‍्य स्व॒रूपेव गाह सर्वेषां स्वात्म- 
न्‍्यवावगाहोस्त्विस्याशंका या मिदध्ुच्यते । 

लोकाकाश से वाहर की शोर भ्रवग।ह करने वाले धर्म आ्रादिक द्रव्य नही सम्भवते है, श्रन्यथा 
झलोकाकाश को भी लोकाकाशपन का प्रसंग भ्राबेमा जो कि किसी भी वादी प्रतिवादी, को इष्ट 


नहीं है। पुनः यहाँ किसी का प्रइन है कि जिस प्रकार धर्मादिको का लोकाकाश मे अभ्रवगाह है उसी 
(शा 


११४ इलोक-बातिक 


प्रकार लोकाकाश का किसी भय मधिकरण में अवगाह होना चाहिये भौर उस झन्य का भी किसी 
तीसरे निराले अधिकरणा मे भ्रवगाह होना चाहिये, तीसरे का भी चौथे प्रादि में 4बगाह मानते 
मानते पक्‍्ननवस्था दोष होगा। यदि उस भ्रनवस्था दोष के निराकरण के लिये उस लोकाकाश का 
स्वकीय निज रूपमें अवगाह माना जायगा तब तो उसी प्रकार सम्पूर्ण द्र्यों का अपनी भ्रपनी निज 
ध्रात्मा ( शरीर ) में ही अ्वगाह होजाओो, व्यर्थ मे भ्रधिक रणो के निरूपण की क्या भ्रावश्यकता है ? 
इस प्रकार झाणंका उपस्थित होने पर ग्रन्थकार करके यह समाधान कारक वात्तिक कहा जाता है । 


लोकाकाशस्य नान्यस्मिन्ननगाहः क्‍्वचिन्मतः। 
आकाशस्य विभुल्वेन स्वप्रतिष्ठवसिद्धितः ॥ २॥ 


लोकाकाश का फिर कही भी श्रन्य भ्रधिकरण मे भ्रवगाह होना नही माना गया है क्योकि 
झाकाश सर्व-व्यापक है इस कारण श्राकाश के स्व मे ही प्रतिष्ठित बने रहने की सिद्धि होचुकी है। 
भावार्थ--अनस्तानन्त राजू लम्बा, इतना ही चौड़ा, और ठीक इतना ही ऊंचा, समधघन चतुरस्र 
झाकाश द्रव्य है, उसके ठीक मध्य के चोदह्‌ राजू ऊचा तथा दक्षिण उत्तर सात राजू लम्बा.झौर पूर्व 
पश्चिम सात, एक, पांच, सो राजू चौड़ा इतना तीनसो तेतालीस घन राजू प्रमाण भाग को लोका- 
“क्लाक्ष कह्पत कर लिया है लोकाकाश और अ्लोकाकाश का भ्रभेदे सम्बन्ध हैं, प्रकाश द्रव्य व्यापक 
है उससे बड़ा कोई द्रव्य नहीं है जो कि आकाश का आधार होसकता था, प्रत: श्राकाश द्रव्य स्वप्र- 
तिष्ठित है, और भ्रन्य द्रव्यों का उस प्लाकाश में अ्रवगाह है। म्राचारसार और त्रिलोकसार मे ग्रलो- 
काकाश को बरफी के समान घनसमचतुरख्र सिद्ध किया है। 


तता नानवस्था नापि सवंषा स्वात्मन्येवावगाहस्तेषामविश्वुत्वात, परस्मिश्नपिक- 
रणेउ्वगाहोपपत्ते रन्‍्यथाधाराघेयव्यवहाराभावात्‌ | 
तिस कारण से यानी प्राकाश के स्वप्रतिष्ठितपन की सिद्धि होजाने से भ्रनवस्था दोष नहीं 
प्राता है, तथा सम्पूर्ण द्रव्यों के स्वकीय स्वरूप में ही भ्रवगाह होजाने का प्रसग भी नही आता है 
क्योंकि वे धर्म भ्रादिक पाच द्रव्ये अव्यापक है, भरत: अव्यापक पदार्थों का दूसरे व्यापक श्रधिकरण 
मे भ्रवगाह होना युक्ति-सिद्ध है, अन्यथा यानी-दुसरे पदार्थों मे द्रव्यों का श्रवगाह नही मान कर निश्चय 
नय प्ननुसार स्वात्मा मे ही सब का अ्वगाह्‌ माना जायगा तो जगत्‌ प्रसिद्ध श्राधार आधेयपन के 
व्यवहार का भ्रभाव होजायगा जो कि इष्ट नहीं है ? ग्रत: प्रमाणदृष्टि श्रौर व्यवहार नय के अनुसार 
जो व्यवस्था है उसकी प्रतिपत्ति करो । 


उस लोकाकाश में अवशाहितपने करके अवधारण किये जा रहे न्यारी न्यारी द्रव्यों के अवस्थान ५ 
भेद होना सम्भव है. अतः उस विरेष अवस्थान की प्रतिपत्ति कराने के लिये सूत्रकार श्री उम्रास्वामी महाराज 


अगले सूत्र को कहते हैं । 
धर्माधमयोः कत्स्ने ॥ १३॥ 


सम्पूर्ण लोकाकाश में प्रन्तराल रहितपने क रके शर्ते प्रोर पअ्रधर्म द्रब्य का प्रवगाह द्ोरहा है । 


पचम-अभ्याव ११५ 


लोकाफाशेवगाह हइृत्यनुवतंनीयं | कृत्स्न इति वचनाक्तदेकदेश एवं धर्माध्मयोर- 
बगाहो व्युदस्त: । कुतस्तौ कृत्स्नलोकाकाशावगाहिनों सिद्धावित्याह । 
लोकांकाश में श्रवगाह है, इ प्रकार पूर्व सूत्रोक्त पदों की यहा अनुवृत्ति कर लेनी चाहिये 
सम्पूर्ण लोकाकाश में प्रवगाह है, इस प्रकार कथन कर देने से उस लोकाकाश के एक ही देश में 
धर्म भौर भ्रधर्म के श्रवगाहु का निराकरण किया जा चुका है। यहा किसी जिज्ञासु का प्रश्न है कि 
किस कारण से बे धर्म और प्रधरम द्रव्य सम्पूर्ण लोकाकाश मे अवगाह होरहे सिद्ध है, बताझ्रो ? ऐसी 
जिज्ञासा होने पर श्रीविद्यानन्द आचार्य उत्तर-वात्तिक को कहते हैं । 


धर्माधर्मो मतो कृत्सनलोकाकाशावगाहिनो । 
गच्छत्तिष्ठदार्थानां सर्वेषामुपकारत: ॥ १ ॥ 
धर्म श्रौर भ्रधमं द्रव्य तो सम्पूरां लोकाकाण मे भ्रवगाह करने वाले माने गये हैं ( प्रतिज्ञा ) 
क्योकि यमन कर रहे और ठहर रहे सम्पूर्ण पदार्थों का उपकार किया जा रहा होने से / भावार्थ-- 
सम्पूरा लोकाकाश मे गमन कर रहे पदार्थों का उपकार धर्म द्रव्य से होता है, श्रोर ठहर रहे पदार्थों 
का ठहरा देना-स्वरूप उपकार श्रधर्म द्रव्य करके होता है, श्रतः ये दोनो द्रव्य लोकाकाश में ठसाठस 
प्रवगाह कर रही मानी गयी है । 

न हि लोकत्रयवर्तितां पदार्थानां स्वेां गतिपरिणामिनां स्थितिपरिणामिनां च 
गतिस्थिस्युपग्रहौ युगपदुपकारों ध्माधमेयोरेकदेशवर्तिनोः संभवत्यलोकाकाशेपि तद्गतिस्थिति- 
प्रसंगात्‌। ततो लोकाकाशे गच्छतिष्टत्पदार्थानां सर्वेपां मतिस्थित्युपकारभिच्छता धर्माधर्मयो: 
कृत्स्ने लोकाकाशेड्वगाहो भ्युपगंतव्य: । 


देखो बात यह है कि गति नामक परिणाम को धार रहे श्र स्थिति नामक परिणति को 
प्राप्त कर रहे लोकत्रयवर्ती यथायोग्य सम्पूर्ण पदार्थों के गति-उपग्रह और स्थिति-उपग्रह ये एक साथ 
होरहे उपकार तो एक एक देश मे वत्तरहे धर्म द्रव्य भौर प्रधर्म द्रव्यके द्वारा नही सम्भवते हैं। भ्न्यथा 
झ्रलोकाकाक मे भी उन पदार्थों की गति और स्थिति होने का प्रसंग प्राजाबेगा भप्रर्थात्‌--एक देश 
में ठहर रहे धर्म या प्रध्वमं द्रव्य यदि पूरे लोकाकाश में पदार्थों की गति या स्थिति को करा देवेंगे तब 
तो यहाँ एक कोने में बेठ कर अ्रलोकाकाश में भी पदार्थों को चला देगे या ठहरा देंगे ऐसी दशा में 
प्लोकाकाश में भी जीव भश्ौर पुदूंगल का गरसन या स्थापन होजाने से लोक, प्रलोक, का विभाग 
नही बन सकेगा तिस काररा लोकाकाद मे ही गसन करते हुये और ठहरते हुये सम्पूर्ण पदार्थों के 
गति-उपकार या स्थिति-उपकार को चाहने बाले पण्डित करके धर्म और झधम द्रव्य का सम्पूर्ण 


जोकाकाश में भ्रवमाह होना स्वीकार कर लेना चाहिये । 


११६ इजोक-वातिक 


लोकाकाश में अमृत हो रहे धर्म, श्रधर्म, द्रव्यों के अवगाह का प्रतिपादन कर अब उनसे विपरीत 
मूर्तिमान्‌ अग्रदेश अणु और संख्यात, असंख्यात, अनन्त प्रदेशों वाले पृदूगल दब्यों के अवगाह की विशेष 
प्रतिपत्ति कराने के लिये गन्थकार अगले मृत्र को कहते हैं । 


एकप्रदेशादिष भाज्यः पुदूगलानाम ॥ १४॥ 


एक प्रदेश को ग्रादि कर सख्यात, ग्रसख्यात, प्रदेशों मे पुदगल द्रव्यों का भ्रवगाह विकल्प- 
नीय है | अ्र्थात्‌ू--तदुगुगविज्ञान वृत्ति द्वारा एक प्रदेश भी पकड लिया जाता है, एक ग्राकाश के प्रदेश 
मे एक परमाराु का अ्रवगाह है। और बढद्ध या प्रबद्ध होरहे दो, तीन, सैकडो, अ्रसख्याते, ग्रनन्ते पर- 
माणुओ का भी अ्रवगाह है. दो प्रदेशों पर दो, तीन, संख्याते, भ्रसंख्याते, श्रनन्ते, बद्ध या अवद्ध पर- 
माणुओ्रो का भ्रवगाह है, हा तीन प्रदेशों पर तीन, चार, सख्यात झ्रादिक बद्ध या ग्रबद्ध परमाणाश्रों 
का अ्रवकाश है । दो प्रदेशों पर एक परमारणु कथर्माप नहीं ठहर सकती है। तीन परमाणु यदि दो 
प्रदेशों पर ठहरेंगी तो श्रवद्ध दशा मे एक प्रदेश पर दो और दूसरे प्रदेश पर एक यो तीन पर- 
माणु ठहर जाथगी किन्तु दो प्रदेशोमे एक, एक प्रदेश पर डेंढ डेढका बाट होकर तीन परमाणु नही 
ठहर पाते है, तीन परमाणुप्रोका बन्ध होजाने पर तो एक नवीन श्रशुद्ध पुदुगल पर्याय उपज जाती है। 
प्रत' एक श्यणुक श्रवयवी का एक प्रदेश मे या दो प्रदेशों में ग्रथवा तीन प्रदेशों मे अवस्थान होजाता 
है। एक परमाणु का दूसरे या तीसरे परमाणु के साथ सर्वात्मना बन्ध होजाने पर व्यणुक केवल 
परमाणु के बरावर श्राकार वाला बन जायगा। तथा एक परमाण के साथ दूमरे परमाणा का सर्वा- 
त्द शान इश बन्ध होज!ने पर श्रौर तीसरे का एक देश से बन्ध होजाने पर व्यणक का सस्थान द्विप्रदेशी 
बयणक कीशमपान होगा. हां तीनो प्रशुओ का एकदेशेन बच्ध हो जाने पर अयरणाक तीन प्रदेशों को 
घेर कर बैठ जावेश तक ! शक्ति रूप से परमाण के छ अंश साधे जा चुके है। श्रत प्रप्रदेश श्रण का भी 
एकदेशेन या सर्वाक्त् नी बन्‍ध या सयोग मान लेना अनिष्टापत्ति नहीं है। एवं अ्रनेक जातीय पुद्गल 
स्कन्बो का लोकाक मे मे में एक, दो, सौ, झादि संख्यात, असबव्यात प्रदेशों मे अ्रवगाह़ होरहा है श्रवगाह 
शक्ति के योग से हो ऊँ ग्तानन्त बादर या सुक्ष्म पुदुंगल इस असंख्यात-प्रदेशी लोकाकाश में निविध्न 
विराज रहे हैं। हा अर 5 
रत है इस्यनुधतते लोकाकाशस्येत्यथव्शाद्विभक्तिपरिणामः तेन लोकाकाश “्येक- 


> अवशगह सब 
प्रदेशेष्व सर्येयेषु द् पुदुगलानामवगाह इति वाक्यार्थ: सिद्ध: | कथमित्याह--- 

“हो _. कीकाशेअवगाह:” इस सूत्र से यहां “झवगाह” इस शब्द की श्रनुवृत्ति करली जाती 
है, और लोकाकाशे ल्‍ है. इस सप्तमी विभक्ति वाले पद की विभक्तिका अर्थ के वशसे पष्ठी विभक्ति रूप परि- 
वर्तन कर लिया ह/ ता है तिस कारण इस प्रकार वाक्य का श्रर्थ सिद्ध होजाता है कि लोकाकाश के 
एक, दो, तीन, % गदि रांख्यात प्रदेशों मे एक, दो, तीन, भ्रादि साख्याते या असाख्याते श्रथवा अनन्ते 
परमाणओं का / श्रैवत्रा इन से बने हुये स्कधों का अ्रवगाह है। तथा लोकाकाश के श्रश्तख्यात प्रदेशों 
प्र ०9 ; ले निन्त परमाणओो श्रथवा इन से बने हुये पुदूगल स्कन्धों का श्रवगाह है। कोई 
पूछता है कि : इस प्रकार थोडे भे प्रदेशों पर बहुत से अग़ु या स्कन्‍्धोका अ्रवगाह होजाना भला किस 


बन रु 
>-रन्कन  ज> 
तक के बढ 


पंचम- अध्याय ११७ 


प्रकार समझ लिया जाय ? ऐसी जिज्ञासा होने पर श्री विद्यानन्द आ्राचार्य वार्तिको द्वारा उत्तर को 
कहते है 


तस्येबेकप्र देशेस्ति यथेकस्यावगाहन 
परमाणोस्तथानेकाएस्कंधानां च सोक््म्यतः ॥ १॥ 
तथा चेकप्रदेशादिस्तेषां प्रतिविभिय्तां । 

सोवगाहो यथायोग्यं पुदुगलावामशेषतः ॥ २ ॥ 


उस ही लोकाकाश के एक प्रदेशमे जिस प्रकार एक परमार का श्रवगाह होरहा है, तिसी 
प्रकार अनेक झगा अथवा अनेक स्कन्धों का भी सूक्ष्म परिरशाम होजाने से अ्वगाह होजाता है और 
तिस प्रकार उन पृदूगला का सम्पूर्ता रूप से वह एक प्रदेश आदि में होरटा श्रवगाह यथायोग्य प्रत्येक 
में (विभाग प्राप्त कर लिया जाओ अथवा प्रत्येक विभेद का प्राप्त होरहे पुदूगलों का सम्पूर्ण रूप से 
यथायाग्य एक प्रदेश प्रादि ग्वगाटस्वास है, उसा को सूजकार ने कहा है कि आकाश के एक प्रदेश, 
दो प्रदेश, सख्यात आदि प्रदेशों में पुदगलो का ग्रवगाह भजनीय है । 

तस्येव लोक काशस्येकप्रदेशे बथेकस्य परमाशोरवगाहइनमस्ति निर्वार्ध तथा द्था- 
दिसख्येयानां रकंधानामपि ५२मसोच्म्यपरिणामानां | तद्बइथादियप्रदेशेपु च यथकत्वपरिण।म- 
निरुत्सुकानां इथादिपरमाणुनामवगाहस्तथा हदिव्यादिसंख्येया[संरूयेय|नन्तपरम णुम यस्कथाना- 
मषि तादशात्‌ सीच्म्यरिणामादित्यशेषतों यज्ञायोग ग्रविमज्यतां । 

असख्यात-प्रदेशी उस ही लॉकाकाश के एक प्रदेश मे जिस प्रकार एक परमाण का वाधा 
रहित होकर अबगाहन होरहा है, तिसी से प्रकार उस एक प्रदेश में दो, तीन, सौ, लाख, कोटि 
सल्याते परमारशाझो और स्कनन्‍्धों का भी परमसूक्ष्मपन परिणामवालों का अवगाह होरहा है, अ्स- 
ख्याते मर अनस्ते भी परभाशओं और रकधो का अवगाह है। और उसी एक प्रदेश के समान दो 
तीन, श्रादि प्रदेशों मे जिस प्रकार एकत्व परिणति के उत्सुक नही होरहे दो, तीन, सख्यात, अस- 
ख्यात, भ्रादि अबद्ध परमाणओं का ग्रवगाह है, तिसी प्रकार उन दो आदि प्रदेशों में दो, तीन, पचास, 
हजार, खर्व, सम्यात, असख्यात, अनन्ते, परमाणाओ्रो से तादात्त्य रखते हुये तन्‍्मय होरहे स्कन्धो 
का भी श्रवगाह होना समझ लिया जाय, उन परमारश्रोके ही समान तिसी जातिके सूक्ष्मपन परिणाम 
से पुदूगल का अश्ेष रूप से यथायोग्य हो रहे अवकाशकी अच्छी विकल्पना कर ली जाओ्रो, कोई विरोध 
नही ग्राता है । 

न च॒ पुद्गलस्कंधानाम्‌ ताइशसोच्म्य५रिणामो5 सद्धः स्थृूलान/मपि शिबरिलाब- 
यवकर्पासपिंडादीनां निविडावयवदशायां सौर्म्यद्शनाव, कुंष्सांडम!तुलु'गविल्‍थामलक१दिरि- 
सौद्म्पतारतम्यद्शनाध् क्चित्कामरास्कंपादिषु परमसौरम्यानुमानात्‌ महख्वतारतस्यदशनात्‌ 
कचित्परम महस्वानुमानवत्‌ | 


२ शप श्लोक-वातिफ 


यहाँ कोई यदि यों कटाक्ष कर कि पुदूगलस्कन्धो का तिन परमाणओो के समान सुक्ष्मता 
स्वरूप परिणाम हो जाना तो असिद्ध है, ग्रन्थकार कहते हैं कि यह कटाक्ष उचित नही है कारण कि 
स्थूल होरहे भी शिथिल अ्वयव वाले कपासनिर्मित रूई के पिण्ड, बुरादा, रेख, ग्रादि स्कन्धो का दवा 
देने पर कठिन भ्रवयवों के सयोग होजाने की दशा में सुक्ष्मणना देखा जाता है। तथा कृष्माण्ड- 
(तौमरा ) विजोरा, बेल, झामला, बेर, कालीमिरच, वायविरंग, सरसो आदिमे सृक्ष्मपना का तरतम- 
पना देखा जाता है, अतः किन्ही २ ज्ञानावरण शक्रादि कर्मों के पिण्डभूत कारमंणस्कंध, तेजस शरीर 
आदि में भी परमसूक्ष्मणन का अनुमान कर लिया जाता है जैसे कि पोस्त, मू ग, मटर, सुपारी बहेडा, 
झमरूद, खरबूजा, पेठा, घडा, कपडा, प्रासाद, पर्वत श्रादि मे बडप्पन के तरतममाव का दर्शन होने 
से कही भ्राकाश मे परम महापरिमाण का श्रनुमान होजाता है। एक घर मे सैकडो दीपको के प्रकाश 
भरपूर होकर समाजाते हैं, बात यह है कि ऊटनी के दूध से भरे हुये पात्र मे उतना ही मधु ( शहद ) 
भ्राजाता है, दूध मे बूरा समा जाता है बुभुक्षित पारा सोने को खा जाता है और बोमभउतना ही 
रहता है, बालू, रेत, या राख में पानी समा जाता है, इत्यादि स्थूल पदार्थ भी अन्य स्थूल पदार्थों को 
जब भ्वकाश दे रहे है तो सूक््मपरिणामधारी अनस्ते पदार्थों का श्राकाश के एक दो तीन आ्रादि 
संख्यात, असख्यात, प्रदेशों पर अभ्रवगाह होजाने मे कौन आाउचर्य है ? | भरत प्रसस्यात-प्रदेशी लोका- 
काश में अझ्नन्‍्तानन्त वादरपुद्गलों और सूक्ष्म पुद्ग लो का निरावाध अवस्थान होरहा है। 


पुदगरलों का अवय/ह ज्ञात कर लिया श्रब क्रमप्राप्त जीव द्रव्यों का अव्याह किस प्रकार है ? ऐसी 
जिज्ञासा होने पर सूत्रकार श्री उम्ारवामी महाराज अगले सूत्र को कहते है । 


असंख्येयभागादिषु जीवानाम ॥ १५ ॥ 


उस लोकाकाश के एक अ्रसख्यातवे भाग को आदि लेकर पूरे लोकाकाश तक असंख्यात 
प्रकार के स्थानों मे जीवों का अवगाह हो रहा समभ लेना चाहिये | 


लोकाकाशस्येति संबधनीयं अवगाहो भाज्य इति चालुबर्तते | तेनासंख्येयभागे 
असख्येयप्रदेशे ऋस्यचिज्जीवस्य स्वंजघन्यशरीरस्य नित्यनिगोतस्यावगाह:, कस्यचिद्दयोस्त- 
दसंख्येयमभागयोः कस्यचितृत्यादिषु सर्वेस्मिश्व लोके स्यादित्युक्त मत्रति | 


सप्तमी विभक्ति के स्थान मे बदली हुयी षष्ठो विभक्ति वाले “ लोकाकाशका ” इस प्रकार 
यहा सम्बन्ध कर लेने योग्य है, अ्रवगाह और भाज्य इन दो पदो की भी यहां पूर्व सूत्र से अनुवृत्ति 
करली जाती है, तिस कारण इस सूत्र का वाक्य बनाकर भ्रर्थ यो होजाता है कि उस लोकाकाश के 
असंल्येय प्रदेश वाले होरहे तद्योग्य असख्यातवे भाग मे किसी एक जीव का यानी शरीर की सब से 
छोटी जघन्य अवगाहना वाले नित्यनिगोदिया का श्रवगाह होरहा है और किसी एक जीव का लोक 
के दो असंख्यातवें भागो मे भ्रवकाश होरहा है । एवं किसी किसी जोब का लोकाकाश् के तीन, चार, 
संख्याते, असंख्याते, उन श्रसंख्येय भागो में भ्रवस्थान होरहा है, केवलि समुद्घात करते समय लोकपू- 
रण अवस्था में तो सम्पूर्ण लोक में वह एक जीव फल जाता है, यह इस सूत्र द्वारा कहा गया समझा 
जाता है। 


पंचम -भ्रध्याय॑ ११६ 


भावार्थ--कोई भी जीव किसी भी पर्याय में श्रसंख्यातप्रदेशों से कमती एक, दो, सौ, लाख, 
संख्याते प्रदेशों में नहीं ठहर पाता है, जीव की सब से छोठी व्यंजनपर्याय भी असंख्यात प्रदेशों को 
घेर रही है, सूच्यंगुल के भ्रसंख्यातवें भाग में भी प्रसंख्याती उत्सपिणी, अ्रवसपिणी के सुमयों से 
अत्यधिक प्रदेश विश्वमाव,है। सूक्ष्मनर्गादिया लब्ध्यपर्योप्तक जोव के उत्पन्न होने के पश्चात्‌ तीसरे 
समय में घनांगुलके अ्रसंख्यातवें भाग स्वरूप सब से छोटी जधन्य श्रवगाहना है, इस अवगाहना से 
एक, दो, झादि या भ्रसख्याते प्रदेशों बढती हुयी अगले समयों में इसी जीव की ब्रथवा प्रन्य जीवो 
की भी अवगाहनायें है, सूक्ष्म निगोदिया की अवगाहना से दूनी अवगाहना को या तिग्रुनी ग्रवगाहना 
को लोकाकाश के दो या तीन भ्रसख्यातव भाग कहा जा सकता है किन्तु जघन्य अवगाहना से एक, 
दो, पाच, सौ, संख्याते, प्रदेशों से बढी हुयी अवगाहना को तो एक संख्यातवे भाग शौर दो श्रसख्यातवे 
भागों की मध्यम दशा समझता और इस माध्यम को चार, पाच, आदि के बीचो में भी लागू कर 
लेना चाहिये । 

सुत्रकार या व्याख्याकार ने इनका कण्ठोक्त निरूपणा नही किया है फिर भी “ तन्मध्यपति- 
तस्तदूग्रहरोन गरृह्मयते ” प्रनुसार उन सब का ग्रहण होजाता है। एक बात यह भी है कि जब लोक के 
सेकडो या भ्रसख्याते, असख्याते भागो को मिला देने पर भो लोक का असख्यातवां भाग रक्षित रह 
जाता है तो जघन्य प्रवगाहना के ऊपर दो, चार, दस, वीस, पचास, प्रदेशों के बढ जाने पर लोक के 
प्संख्यातवे भाग मे कोई क्षति नही ग्राती है, इसी प्रकार भ्रवगाहनाश्रो के बढते बढते घनांगुल का 
सख्यातवा भाग, पूराघनागुल, संख्यानेघनागुल, होता हुआ महामत्स्य का साड़े बारह करोड, 
योजन क्षेत्रफल वाला जीवसस्थान होजाता है, मा रणान्तिक समुद्घात या दण्ड कपाट, प्रतर, भ्रवस्थाश्रों 
मे लोक का बहुत बडा असंख्यातवां भाग या संख्यातवा भाग अथवा कुछ कम लोक बराबर भी जीव 
की प्रवगाहना होजाती है जो कि लोकाकाश के उतने उतने प्रदेशों को घेर लेती है। 


नानाजीवानां केषांचित्साधारणशरी राणामेकस्मिश्नसंस्येयभागेवगा[्‌हः, केपांचितू- 
द्वयो- सख्येयभागयोस्त्या दिषु चासंख्येयभागेष्विति भाज्योवगाहः । 


साधा रणशरीर वाले किन्ही किन्‍्ही ग्नन्तानन्त जीवों क। लोक के एक ही अ्सख्यातवे भाग 
में अवगाह है, भौर किन्ही किन्‍्ही नाना जीवो का लोक के दो अ्रसख्यातवें भागो मे और तीन श्रादि 
यानी चार, सौ, संख्यात, अ्रसख्याते, भो असख्येप भागों मे इस प्रकार अवगाह होजाना विकल्पनीय 
है। भावार्थ-साधा रण नामक नामकर्म का उदय होने से वादर या सूक्ष्म जीव होजाते हैं, जिन अ्रनन्तो 
जीवो का भ्राह्र दवास, उत्शवास, जन्म, मरण, साधारण हैं, वे जीव साधारण निगोदिया हैं। इस 
लोक में प्रसख्य|तलोक प्रमारा स्कन्ध हैं, एक एक स्कन्ध्र मे भ्रसख्यात लोक के भ्रदेशो बराबर भ्रण्डर हैं, 
एक एक श्रण्डर में श्रसख्यात लाक-अ्रमाण प्रावास है, एक एक आ्रावास में भ्सख्याती पुलवियां है, 
एक एक पुलबी में वादर 4नगोदिया जोवा के अस्नल्यात लाक श्रमाण शरीर हैं, एक एक शरीर में 
सिद्ध राशि से भ्रनन्त गुरो प्रथवा प्रतीत काल के समयो से अनन्त गुरो निगोदिया जीव झपने स्वकीय 
शरीरो को लिये हुये भरे हुये हैं। ये अ्रनेक जाव लाक के एक अध्ृंद्धातवे भाग दा, ताव, ग्रादिश्रत - 
स्यातवे भागो में ध्रवगाहित हो रहे हैं । 


न चेकस्व तदसंरुपेयता मस्य दय[द्य[ृ॑रुपेयभामानां चापृहुपेप अदेशस्वानिश्ेषततु 


१२० इलोक-वातिक 


पर्व ज्ञीवानां सेमानोवगाहः शंंकनोय! ! असंख्येयम्पासंख्पेयविकल्पत्वात्‌ | तत्सिद्धं लोकाकाशै- 
कासंख्येयप्रदेशपरिण मनत्वाद्‌दथायसंख्येपभाग[नामिति नानारूपावगाहसिद्धिः | 


यदि यहां कोई यो शंका करे कि उस लोक के एक असंख्यातव भाग का और दो, तीन, 
आदि अ्रसंस्यातवें भागो का जब असख्येय प्रदेशपना अन्तररहित है। तब तो इस कारण सूक्ष्म जधन्य 
निगोदिया या सूक्ष्म वातक्रायिक जीव तेजस कायिक, त्रीर्द्रियक, बतुरिन्द्रिय, द्वीरिद्रिय, अ्रप्न्तिष्ठित 
प्रत्येक, महामत्स्य, प्रथवा समुद्घात करने वाले यो सम्पूर्ण जोबोका अ्रवगाह समान हाजायगा। ग्रन्थ- 
कार कहते है कि यह शका तो नहीं करनी चाहिये अ्रसंख्यातके क्योकि अ्रसख्याते भेद है, जैसे कि 
संख्यातोंके सख्याते भेद ह्ोसकते है | प्रत: वह अनेक प्रकारोंका अबगाह होना सिद्ध हो जाता है, लोका- 
काश के भेद सख्याते दो, तीन, भ्रादि सस्यात, असख्याते भी असख्येय भागोंकी परिशति लोकाकाशके 
एक भ्रसख्येय भाग होरहे प्रदेशों स्वरूप होजाती है। श्रर्थात्‌--कई अ्संख्यातवे भाग मिलकर भी लाक 
का एक ग्रसंख्यातवा भाग बन जाता है। उस प्रकार अनेक जावों के नाना स्वरूप अवगाहो की 
पा द्ाजाती है। दसो के दसा भेद है, सैकडो के सैकडो प्रकार है, इसी प्रकार असस्यातवे भागों के 
अरसाख्याते प्रभेद है । 
धर्मादी | सकललोकाका शादवगाहव चनसा मध्य ल्लो का काशस्यकस्मिन्न क स्मिन्‌ 
प्रदेशे चेकेक्स्य कालपरम।शारबगाहः प्रतीयते तथा च स्त्नका स्थ नासंग्रहदाप: । 


धर्म, श्रधर्, पुदूगल भ्रादि द्वव्यों का सम्पूर्ण लोकाकाश या लोक के ग्रसख्येय भाग आदि मे 
प्रवगाह हाजाने का सूत्रका रद्वारा कण्ठोक्त निरूपण करने की सामथ्य से यह प्रतीत हाजाता है कि 
लोकाकाश के एक ब्रदेश पर एक एक काल परमाणु का अ्रवगाह द्वारहा है। और तिस प्रकार होने से 
सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज के ऊपर काई "नही संग्रह करने का' दोष लागू नहीं होता है । 
भावाथं--सूत्रकार ने धम, अधमं, पुदूगल, और जीव द्रव्यों के अवगाह का सूत्र द्वारा निरू- 
पर किया है, आकाश द्रव्य तो स्वयं अपने में ही श्रवग।हित होरहा है। किन्तु छठे काल द्रव्य के 
भ्रबकाशस्थान का सृत्र द्वारा निरूपण नही किया, अत. अवगाहित द्रव्यों का निरूपण करते हुये सूत्र- 
कार ने काल द्रव्य का सग्रह नही करपाया है। यह ग्रसग्रह दोष खटकने योग्य है। इस आक्षेप का 
उत्तर ग्रन्थकार लगे-हाथ यो दिये देते है, कि वहुत से प्रमेष बिना कहे ही प्रर्थापत्या उक्त छाब्दो की 
सामथ्ये से लब्ध होजाते है। जब कि धर्म, ओर अधम, का निवास स्थान पूरा लोक कहा, पश्चात्‌ 
पुद्गलो का एक प्रदेश भ्रादि प्रवगाह स्थान कहा, पुन. जोर्वो का अदख्येयभाग ग्रादि कहा, ऐसी दक्षा 
मे कालाणभओो का लोकाकाश के एक एक प्रदेश पर स्थान पाजाना स्वत हो लब्ध होजाता है, इस 
कारण धसमग्रह दोप कथमपि नही आता है। 


नतठु प्‌ लॉकाकाशग्रमाणत्वे जीवस्य व्यवस्थापिते कं तदसख्येयमागावगाहल 
न बिरुष्यत इत्याशंक्याह । 


यहा किसी की शका है कि “ असख्येया: प्रदेशा धर्माधर्मेंकजोव।ताम “ इस सूत्र करके जीव 
के प्रदेशों की.जब लोकाकाश प्रमाण व्यवस्था करा दो जा चुकी है, ता फिर उस लाक के प्रराख्यातके 


पच्रम-प्रध्याय १२१ 


भीग झादि में जीव का प्रवेगाह होजाना किस प्रकार भला विरुद्ध नही पड़ता है बताग्रो ? वेश।षकों 
के विधार अनुसार सम्पूरा लोक में प्रत्येक जीव का व्यापक होकर अश्रवगाह होता चाहिये ऐसी योग्य 
झाशंका उपस्थित होजाने पर सूत्रकार इस अगले सूत्र को कहते है । 


प्रदेशसंहारविसर्पाम्यां प्रदीपवत्‌ ॥१६॥ 


जीव सम्बन्धो प्रदेशों के सकोचन ओर प्रसारण से अ्रसख्येय झादि भागो में जीव की बृत्ति 
होजाती है, जैसे कि प्रदीप का छोटे बड़े स्थलो मे सहार और विसप॑ हो जाने से अन्त राल-रहित प्रव- 
काश होजाता है। भावार्थ--छोटे घर मे दीपक का प्रकाश पूर्णो रूप से उतने में त्रम। जाता है श्रौर 
बड़े घर में वही प्रकाश प्रविरल फंल कर समा जाता है। प्रदीर के निमित्त में हुआ प्रकाश भी प्रदीष 
का ही परिणाप्र है, प्रत: प्रदीप-आत्मक है। यद्यपि घर मे फंलरहे ग्रन्य पुदगल स्कन्ध ही प्रकाशित 
स्वरूप परिणम गये है, तो भी वह प्रदीप का हो शरीर है जेंसे कि प्रच्रण्ड प्रर्ति को कारण मानकर 
हुये यहा वहां दूर तक के उष्णता वाले पदार्थ सब अ्रग्नि के अंग माने जाते है । जल रहा काठ कुछ 
देर मे सब का सब पअ्रश्नि होजाता है, प्रत. प्रदेशों के सहार या विसपं में प्रदीप का दृष्टान्त भनुप- 
योगी नही है । यो दृष्टान्त के समी धर्म तो दाष्टॉन्त में नही पाये जा सकते है। कुछ तो श्रन्तर रहता 
ही है, भ्रन्यथा वह दृष्टान्त ही नही समभा जावेगा, दा्ष्टान्त बन बैठेगा । 


असंख्येयमागांदिपु जीवानामवगाहो भाज्य इति साध्यत हत्याह । 
लोक के श्रराख्येय भाग आदिकों मे जीवो का विकल्पता करने योग्य अवगाहू हारहा है, यह 
यहा साधा जाता है ( प्रतिज्ञा ) प्रदेशसहा र-विसर्पाम्याम्‌ यह हेतु है, प्रदीप हृप्टान्त हे । इपी बात को 
ग्रस्थकार वातिको द्वारा कहते है । 


न जीवानामसंख्येयभागा[दिष्ववग[हनं । 
विरुड्डं त्मदेशानां संहारात्नविसपंत:॥ १ ॥ 


प्रदीपवरदिति ज्ञेया व्यवहारनयाश्रया । 
आधाराधेयताथानां निश्वयात्तदयोगत: ॥ २ ॥ 


जीवो का लोक के असंख्यातवें भाग झादिको मे प्रवगाह होना विरुद्ध नहीं है ( प्रतिमा ) 

उन जीकों के प्रदेशों का संहार होने से भ्ौर विसर्प होने से ( हेतु )। प्रदीप के समान ( अत्वय- 
इष्टास्त )। इस शअ्रनुमान-अनुसार पदार्थों के व्यवहार का अ्वलम्ब लेकर “ झ्राथार अभ्राधेयभाव ” 
वन रहा जान लेना चाहिये, हां निश्चय नय से तो श्र्थों के उस प्राधार झाधेय भाव का योग नही है । 
भावाओं--नि रबथनय से सम्पूर्ण पदार्भ अपने भपने शुद्ध स्वरूप मे भ्रवस्थित है, न कोई किसी का 
स्राधार है मौर न कोई किसो का भराधेय है, हाँ व्यवहार नय से भ्रवार प्राधेव-जपवस्था होरही है, 
कप, 


7 


१२२ श्लोक -वाति॥ 


वस्त्र के समान जीव स्वकीय प्रदेशों का सकोच या विस्तार होजाने से लोकाकाक्ष में अनेक अवगह- 
नाप्नों-प्रनुसार भ्राश्चित होरहा है। 


असूतस्व॒भावस्याप्यात्मनो5ना दिसंबंध प्रत्येकत्वाव्‌ कर्थ॑चिन्मूर्ततां विश्रतो लोका- 
काशतुन्यप्रदेशस्यापि का मेशशरीर-वशादुपात्त सत्मशरीरसचितिष्ठतः शुष्कचर्मवत्संकोचन 
प्रदेशानां संदारस्तस्येव बादरशरौरमधितिष्ठतो जले तेलवद्विसर्षणं विग्रदेशानां सर्पस्ततों5्सं- 
रूपेयभागा दिषु वृत्तिः प्रदोपवश्न विरुध्यते । न हि प्रदीपस्थ निगात्र रण नमोदेशावश्वतग्रकाशपरि- 
माणस्पापि शरावमानिकांपवरकाद्य|बरणपशात्‌ प्रकाशप्रदेशसहारविसों कस्पचिद्सिद्ं यतो 
न रृष्टांतता स्यात । 


यद्यपि प्रत्येक भ्रात्मा का निज स्वभाव अमृतपना है तथापि प्रवाह रूप से भ्रनादि कालीन 
सन्बन्ध को प्राप्त होरहे पुद्गल के प्रति ( साथ ) कर्थंचित्‌ एकपना होजाने से प्रात्मा कथचित्‌ मूर्ते- 
पन को धारण कर रहा है, लोकाकाश के प्रदेशों के समान असख्यात प्रदेशों के धारी भी ऐमे मृत भौर 
कार्मण शरीर के वश्षसे ग्रहरा किये गये ध्ृक्ष्म शरीर को धारण कर रहे श्रात्मा का सूखे चमड़े समान 
सकुचित होजाना हो आत्माकें प्रदेशोका सहार है. संहारका भ्र्थ नाश नही है। और भसंख्यात प्रदेशी, 
मूर्त, बादर शरीरमे भ्रधिष्ठान करते हुये उस ही श्रात्माका जल में तैलके समान फैलज।ना-रूप विसव॑ 
ही प्रदेशो का प्रसपं है, तिस कारण से प्रदीप के समान जीव का लोक के असख्यातवे भाग श्रादि 
स्थानोमे वर्त जाना विरुद्ध नही पडता है । भ्र्थात्‌ मृत प्रात्मा मूर्त होरहे सूक्ष्म, स्थुल. शरी रो अनुसार 
सकुचित विसर्पित होरहा संता लोक के अनेक छोटे, बड़े स्थानों मे वर्त रहा है, चमड़ा या रबड के 
सिकुुड जाने पर उनके प्रदेश नष्ट नहीं होजाते हैं एवं जल मे तेल के फंल जाने पर तेल के नवीन 
प्रदेशों की उत्पत्ति नहीं होजाती है, इसी प्रकार जीवो के प्रदेशों मे कोई उत्पाद या विनाश नही है। 


बाल्य-प्रवस्था के शरीर की युवा भवस्था में बढ़ जाने पर म्राहार बगंणा के प्रदंशो की 
वृद्धि श्रनुसार सर्वथा नवीन व्यंजन पर्याय उपज गयी है, शौर युवा से वृद्ध होने पर जी शी बद्ध 
शरोर की व्यजन पर्याय शरीरोययागी पुद्गलो की अधिक हानि श्रनुसार नवीन रीत्या उत्पन्न होगयी 
है, किन्तु वाल्य-अ्रवस्था से युवा पुरुष की आ्रात्मा का केवल प्रदश विस्तार होगया है प्रौर थकेवद्ध 
की श्रात्मा का केवल प्रदेश सकोच हांगया है, प्रदेशों की वृद्धि या हानि नहीं हुयी है, भले ही आत्मा 
की व्यंजन पर्याय उत्तनी ही मान ली जाय फिर भा छ्षरीर की व्यंजन पर्याय और आत्मा की व्यंजन 
पर्याय में महान्‌ अन्तर है, बुद्धिमान्‌ पुरुष इस रहस्य को समभ लेवे । इस सूत्र में कह। गया प्रदीप 
इष्टान्त प्रकरण शआप्त साध्य के स्वथा उपयोगी है. श्रावरण-रहित लम्बे, चौड़े, ग्राकाश के प्रदेशों 
में दूर तक मर्यादित प्रकाशने के ५रिणाम को घारने वाले भी प्रदाप का सरबा, मौनी, घड़ा, डेरा 
गृह, आदि झआवरणो के वश से होरहे प्रकाश-आ्रात्मक प्रदेशो के सहार भोर विसप दीखरहे सन्ते किसो 
भी वादी ग्रतिवादी के यहा असिद्ध नही है, जिससे कि दौपक को इृष्टान्तपना नहीं होसके पर्थात्‌-.. 


लम्बे, चोड़े प्रकाशो वाला दीपक छोटे छोटे स्थानों मे निरन्तराल मर्यादित होजाता है, भ्रत: यह्‌ 
दृष्टान्त बहुत भ्रच्छा है। 


स्पादाइूत॑, नार्मा प्रदेशधंदारबिसर्पबान्‌ अम तदब्य[ वादाकाशवदिति , तद॒पुरू, 
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पक्षस्य वाधितप्रमाशत्वात | तथाहि-आत्मा श्रदेशसंहारविसपेवानस्ति महाल्पपरिमाणदेशव्या- 
पिल्वात्‌ प्रदोषप्रकाशवदित्यनुमानेन तातत्पक्षो वाघ्यते। | न चात्र हेतुरसिद्धः शिशुशरीर- 
व्यापिनः पुनः कुमारशरीरव्याणित्वप्रतीते!। स्थूलशरीर-व्यापिनश्व सतो ज़ीवस्थ कृशशरीर- 
व्यापित्वसंवेदनातू । न च पूर्वापरशरीर दिशेषव्यापिनों जौवस्य भेद एवं भ्रत्यमिश्नानाभाषप्रसं- 
गात्‌ ' न वेह तदेकत्वप्रत्यभिज्ञानं आंतं वाघकामावादित्युक्तत्वाद । 

सम्भव है कि नैयायिक या वेदेषिकों का यह भी मन्तव्य होवे कि प्रात्मा ( पक्ष ) स्वकीय 
प्रदेशों के संहार और विसपप को नही धारता है ( साध्य ) शमूर्त द्रव्य होने से ( हेतु ) आकाश के 
समान ( भ्रन्वयहृष्टान्त )। किन्तु इस प्रकार वेशेषिकों का वह श्रनुमान तो युक्तियों से रीता है, 
क्योकि उनके पक्ष की झनुमान या आगमप्रमाणों से वाधा प्राप्त होरही है, उन्हीं वाधक प्रमारणोको 
स्पष्ट कर यो कहाजाता है कि प्रात्मा ( पक्ष ) श्रपने प्रदेशों के सहार और विसव को तदात्मक होकर 
धारने वाला है, ( साध्य ) बडे परिमाणा वाले और प्रल्प-परिमारा वाले देशों मे व्यापक होजाने से 
( हेतु ) प्रदीप के प्रकाश समान ( अन्वयहस्टात )। सब से प्रथम इस निर्दोष अनुमान करके वेशे- 
पिको का पक्ष [ प्रतिज्ञा ) वाधित होजाता है। देखो इस ग्रनुमान मे कहा हेतु असिद्ध नही है, का रण 
कि बालक के छोटे गरीर मे व्याप रहे ग्रात्मा का पश्चात्‌-कुमार अ्रवस्था के बडे शरीर में व्याप जाना 
प्रतीत होरहा है तथा स्थूल शरोर में व्याप रहे सन्‍्ते जीवका पुनः क्श शरीर होजाने पर वहाँ व्यापक 
होरहेपन का सम्वेदन होरहा है। यदि यहाँ कोई यो भ्राक्षेप करे कि शिशु-प्रवस्था का जीव न्यारा है, 
झौर कुमार अवस्था का जीव भिन्न है, मोठे शरीर वाले जीव से पतले उस शरीर में ठहर रहा जीव 
पृथक है, पहिले पिछले शरीर-विशेषों मे व्यापने वाले जीव का भेद ही है। भ्राचार्य कहते हैं कि यह 
श्राक्षेप नही चल सकता है क्योकि एकत्व प्रत्यभिज्ञानके भ्रभावका प्रसंग होजावेगा । जो मैं बालक था 
वही मैं भ्रब युवा हैं, मेरा मोटा शरीर अब पतला होगया है, ऐसे ग्राध्मा के एकत्व का ज्ञापक करने 
वाले प्रत्यभिज्ञान हो रहे हैं । यहा हो रहे वे एकत्व प्रत्यभिज्ञान भ्रान्‍्त नहीं हैं क्योकि प्रत्यभिज्ञान के 
वाघक प्रमारोों का प्रभाव है इस बात को हम पूर्वप्रकरणों मे कई वार कह चुके है। 


तथागमबाधितश्च पच्चः स्थाह्ादागमे जीवरुय समारिण: प्रदेशसंहारविसप॑वश्य- 

कथनाव । न च तदशअमाणत्व॑ सुनिर्शीतासंभव दा धकत्थात्‌ प्रत्यक्षाप्रतिपादकागमबत | सव्व- 
गतत्वादात्मनो न अदशसंदारबिसप॑बस्वमाकाशबदिति चेन्न, तस्यासवं गतत्वसाधनात | 

तथा बेशेषिको का आत्मा में प्रदेशों के सहार और विसपं के अ्रभाव को साधनेवाला पक्ष 

हमारे झ्राप्तोक्त प्रागमसे वाधित होरहा है क्योकि स्थाद्वाद सिद्धान्त मे संसारी जीव को प्रदेशों के 

संहार श्रौर बिसप॑ से सहितपन का कथन किया गया है, “लोगस्स झ्सखेज्जदिभागप्पहुदि तु सब्वलो- 

गोत्ति, भ्रप्पपदेशविसप्पण संहारे वावडो जीवो ” इत्यादिक अथवा इन से भी पृूववर्त्ती उन झ्रागम 

वाकयों को भ्रप्रमाण नहीं कह सकते हो क्योकि वाधक प्रमाणों के नहीं सम्भवने का अच्छा निशाय 

हो चुका है। जैसेकि प्रत्यक्षप्रमाश द्वारा जाने गये श्र के प्रतिपादक पश्रागम का अप्रमाणपता नहीं है। 

मर्थातु-कोई सज्जन देहली या आगरा को देखकर “दूसरे स्थान पर वहाँ के दृश्यों का सच्चा वर्णन 


श्र इलोक-वातिक 


कर रहा है, उन रुज्जन के बाबयों से उत्पन्न हुआ भागम ज्ञान ज॑से प्रमाण है, उसी प्रकार सर्यज्ञ 
प्राम्ताय से प्रतिपादित झ्ागम भी प्रमाण है, प्रत' प्रनुमान झौर भागम प्रमाण से वैशेषिकों का पक्ष 
बाधित हुम्ना । 
पुनः वैशेषिक बोलता है कि सवंगत होने के कारण श्रात्मा का स्वकीय प्रदेशों के संहार 
श्र विसप ने सहितपना नही बनता है जैसे कि सर्वव्यापक आकाश अपमे प्रदेशोके संकोच या विस्तार 
को लिये हुये नही है। झ्राचायं कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि उस्र श्रात्पा का अ्रध्यापकपना 
साधा जा चुका है, ससारी झात्मा श्रपने उपात्त शरीर के परिमाण है झौर मुक्त श्रात्मा चरम शरीर से 
कुछ स्यून परिमाणवाला है, ग्रत: अव्यापक प्रात्मा के प्रदेशों का संकोच या विस्तार होसकता है । 
गेषां पुनवंटकशिकामात्र; सहखधा मिश्नो वा केशाभग्रमात्रोंगुध्टपर्वप्रमाणों वात्मा 
तेषां स्ंशरीरे स्वसंवेदनविरोध:, सस्थाशु-संचारिस्वासथ। संबेदने सकलशरीरेपु तथा संजे- 
दनापत्तरेकात्मवादावतरणात । शकय॑ हि वक्‍तु' सकलशरीरेष्बेक एवत्म।शणुप्रमाणोप्याशु-संचा- 
रिट्वात संवेधत इति तत्रश्वेबाचेतनन्वप्रसंगी उन्यश्र संचारणादिति चेत, शरोरावयवेष्व पि तन्पु- 
कऊप्यचेतनत्वशुपसज्येत तथुक्तस्थेतर चोपशरीरेकदेशरय सचेतनत्योपप्तरिति यरिकबिदेतत्‌ 
यथा प्रतीतिशरी रपरिमाणानुविधायिनो जीवस्याभ्युपगमनी यत्वात 


जिन प्रतिवादियों के यहाँ फिर आ्ात्मा का परिमाण वट-व॒क्ष के छोटे बीज की कनी बरो- 
बर माता गया है अ्रथवा हजारो प्रकार । वार ) छिन्न भिन्न किये गये वाल के अ्ग्रभाग प्रमाण 
झत्यस्त छोटा भात्मा माना गया है ग्रथवा श्र गूठे की पमोली बराबर आत्मा का परिमाग्य इप्ट किया 
है, उन पण्डितों के यहाँ सम्पूर्ण जरीर मे प्रात्मा के स्वसम्बेदन प्रत्यक्ष होने का विरोध होगा। 
भ्र्धातु-छोटासा आत्मा शरीर मे जहां होगा बहां ही झात्मा का स्वसस्वेदन प्रस्यक्ष होसकेगा, हाथ, 
पांव, पेट, मस्तक, सर्वत्र भ्रात्मा का प्रत्यक्ष नही होसकेगा । दु:ख, सुख भी छोटे से ही शरीर भाग मे 
झनुभव किये जा सकेंगे, पूर्णेशरीरावच्छिन्न आत्मा में नहीं। यदि वे पण्डित यो कहैं कि छोटी ग्रात्मा 
का प्रत्यन्त जील संचार होजाने से तिस प्रकार सम्पूरा झरीर में ज्ञान, सुख, प्रादि का सम्बेदन होजाता 
है जैसे कि अत्यन्त शीक्ष अमएण कर रहे त्ञाक पर लगगई काली बूंद सब श्रोर दीख जाती है। यों 
कहने पर तो हम जन कहते हैं कि तब तो मनुध्य, पश्ु, पक्षी, देव, वक्ष, भ्रादि के सम्पूर्ण श्षरीरों में 
तिस प्रकार शीघ्र संचार होजाने से एक ही श्रात्मा के सम्बेदन का प्रसग आजावेंगा अ्रतः प्रद् तवा- 
दियों के समान एक ही ग्ात्मा के प्रवाद का अ्रबतार हुप्रा जाता है। 


यो नि संशय कहा जा सकता है कि सम्पूर्ण शरीरो में श्रणु के समान परिमाण को धार रहा 
एक ही आत्मा है, भ्र"णु-परिमाण वाला एक ही झात्मामी शीघ्र शीघ्र संचार करनेवाला होनेसे सम्पूर्ण 
दरीरो में सवेदा जाता है। श्र्थात्‌-जैसे हाथी, बैल, मनुष्य, आदि प्रत्येक के घरीरभे बट कशिका या 
केशा ग्र, अथवा भ्र गूठा के वरावर परिमारप का धारी छोटा प्रात्मा यहाँ, वहा, शीक्र ममन करने के 
के कारण सम्पूर्ण शरीर मे सम्बिदित होजाता है, उसी प्रकार जगत भर के प्राखियों का भी आत्मा 
एक ही छोटा सा माललिया जाय, बिजली की गति से भी अतीब शीघ्रगति हीजाने से बह एक ही 
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छोटा आत्मा सम्पूर्ण शरीरो में सम्बिदित होता रहेगा | यदि वे पण्डित यो कहैं कि उन सम्पूर्ण शरीरों 
में एक हो आत्मा के माननेपर तो शीघ्र ही भ्रन्य अन्य शरीरो में संचार होजाने से उन त्यक्तों के अचे- 
तनपन ( मरजाने ) का प्रसग आजायगा एक भाव के सचार से उसके ग्ननेक अ्रभावों के शीघ्र प्राग- 
मन का काल बहुत है, श्रत. सम्पूर्ण शरीरो मे तो एक छोटी आत्मा नही मानी जा सकती है, हाँ एक 
धारीर मे अभ्रल्प-आत्मा को मानने में कोई विपत्ति नही दीखती है। 


ग्रन्थकार कहते है कि यो तो एक शरीर के उस छोटी ग्रात्मा करके छोड़े जा चुके अनेक 
भ्रवयवो में भी भ्रवेतनपन का प्रसंग आजाबेगा | हा उस छोटी सी श्रात्मा से युक्त होरहे ही स्वल्प 
शरीर के एक देश को सचेतनपना बन सकेगा, ऐसी दशा में शरीर के स्वल्पभाग को छोड़ कर अव- 
शिष्ट सम्पूर्ण शरीर मृत बन जावेगा | शीघ्र घूमते हुये चाक पर जैसे काली वृद चारो ओर दीखजाती 
है, उसी प्रकार उससे अभ्र घक देर तक काली बू द से रीता स्थान दीखता रहता है, गाडी के पाहेयो का 
अमगा होने पर ग्ररो से भरे हये स्थान के समान अरो से रीता स्थान भी खूब दीखता है, ऐसी दशा 
में यह आत्मा का अश्यु-परिमागा या प्रग्ुप्ठ-परिमारण मान लेना मनचाहा जो कुछ भी आग्रह पकड़ 
लेना मात्र है, कोई युक्त मार्ग नही है, प्रतीतियों का उल्लंघन नही करके उपात्त शरीर के परिमाणा का 
ग्रनुविधान करने वाले ही जीव को परिशेष में स्वीकार कर लेना श्रावश्यक होगा, उसी प्रकार अपने 
अपने शरीर परिमाणा वाले ही श्रात्मा की सम्पूर्गा जीवो को प्रतीति होरही है। 


तथा सति तस्यानिस्यस्पप्रसंग: प्रदीपवदिति चेश्न किंचिदनिष्टं, पर्णयार्थादेशा- 
दात्मनो5नित्यस्वसाधनात्‌ । द्रव्याथदिशात्त श्ित्यलव चनात्‌ प्रदीपवदेव । सोषि हि पुद्गल- 
द्रव्याथदिशानित्त्य एवान्यथा वस्तुत्वविरोधात्‌ | 


प्रतिवादी कहता है कि तिसप्रकार भ्रपने विनश्वर शरीर का अ्नुक रण कररह। अनुनयका री 
( खुशामदी ) आत्मा यदि शरीर के परिमाण ही घट, बढ, जाता है तब तो उस आत्मा के प्रनित्यपन 
का प्रसंग भ्राता है जैसे कि अपने झ्रावारकों के परिमाण अनुसार घट रहा श्रौर बढ रहा प्रदीप या 
दीपकप्रकाश श्रनित्य है। श्राचार्य कहते हैं कि यह प्रसंग तो हम को कुछ भी भ्ननिष्ट नही है, पर्याया- 
थिक नय अनुसार कथन करने से आत्मा का अ्रनित्यपना साध दिया गया है, हाँ द्रव्याथिक नय भ्रगुसार 
कथन करने से ही उस शआत्मा के नित्यपन का ” नित्यावस्थितान्परूपाशि ” इस सूत्र द्वारा निरूपणश 
किया गया है, प्रदीप के नित्यपन समान ही | श्रर्थात्‌-जब कि वह प्रदीप भी पुदुगलद्बब्य श्रथे का कथन 
करने प्रनुसार द्रव्याथिक नयसे नित्य ही है, उसी प्रकार आत्मा भी द्रव्याधिकनय अ्ननुसार नित्य है, 
अन्यथा यानी द्रव्यहृष्टि से नित्य श्रौर पर्यायद्ृष्टि से अनित्य यदि आत्मा या प्रदीप को नहीं माना 
जायगा तो इनके वस्तुपन का विरोध होजावेगा द्रव्य भ्रौर ॒पर्यायों का तदात्मक समुदाय ही वस्तु है, 
केवल नित्यद्रब्य या केवल पर्यायें तो खरविषाण या कच्छुपरोमों के समाने ग्रसत्‌ हैं। >> 3 7 


जीवस्प सावयवत्तरे मंगुरत्थे वावयवविशरणअसंगो घटवदिति चेल, आकाशादि- 


दिनानेकांतात | न श्लाकाशादि फर्थंचिदनिस्योपि सावयत्रोपि प्रमाशसिद्धो न मवति।न 
औाबंगविशरण तस्पेति प्रतीत।. ' या ' 


१९६ इलोक -बातिक 


यहां पुन:बेशेधिक प्राक्षेप करते हैं कि जीवका यदि झ्रवयव-सहितपना अथवा अनित्यपना 
आना जावेगा तो जीवके प्रवयवों का फट जाना टूटजाना, नप्ट भ्रष्ट हो-जाना रूप विशरण होजाने का 
प्रसंग श्राता है जैसे कि प्रवयत्रों से सहित हो रहे भगुर घट के ग्रवश्नव टूट फूट, छिन्न,मिश्न होजाते है। 
ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहन, क्योकि झाकार आ्रादि करके व्यभिचार दोध होजावेगा देव विये 
पर्योयाथिक नय करके ग्राकाश ब्रादि कथंजिस्‌ अ्नित्य भी झोौर अवयवोसे सब्तिभी प्रमाशों से सिद्ध न 
होबे यह नही समझ; बैठना विन्‍्तु उस ग्राकाश आदि के अवयवों को टूट फूट,जाना तो प्रतीत नही होता 
है अर्थात-भिन्न भिन्न प्रान्तो मे बर्त रहा आकाश सावयव है और कृटस्थनित्य भी नही है भ्राकाक्ष 
की पूर्व समय--वर्त्ती पर्याय से उत्तर समय की पर्याय न्‍्यारी है प्रत सावयव और भंगुर होते हुये भी 
झाकादा का छिलन्न भिन्न होना नही देखा जाता है, ग्रत. तुम्हारा हेतु व्यभिचारी हुआ । 


किचिटात्मनोवयवा न विश यंतेडकारणपूर्वफम्बादाकाशा दप्रदेशः त्‌ "रसारवेक- 
प्रदेशवद्धा । कारण पूवका एवं हि. पटादिस्कंधावयवा विशीयमभाणा दृष्टस्तथाश्रयः बेना८यब- 
व्यपदेशात्‌ । अत्यूयते तिश्लिष्यंते हत्यययत्रा इति व्युत्प्तें! नवेतमात्मतः प्रदे ।!. 7 मण्णु - 
परिमाणेन प्रदिश्यमानतया तेषां प्रदेशव्ययदेशादारा तादिप्रदे रवत्‌ । ततो न शशिरणं 


जैन सिद्धान्त यह है कि आरात्मा के कुछ भी प्रवयव जीणं शीर्ण नही होते हैं (प्रतिज्ञा) क्‍यों 
कि प्रात्माके भ्रवयव ग्रकारण-पूर्वक है जैसे कि आकाश धर्म, श्रादिके अनेक प्रदेश प्रथवा परमाणु का 
एक प्रदेश कारण-पूर्वक नही होनेसे छिन्नभिन्न नही होपाते हैं कारणा कि पट घट, पुस्तक श्रादि स्कन्धों 
के कारण-पूर्व क हुये प्रवयव तो टूट फूटे जारहे देखे गये हैं प्रात्मा,आकाश,पग्रादिके नही । प्रर्थात्‌ू-पौनीसे 
सूृत और सूत से कपडा बनता है, यहाँ वस्त्र के अ्वयव कारणपूर्वक बने हैं, इसी प्रकार घट के प्रवयव 
भी कपाल, कपालिका, स्थास, आदि से बने है, प्रत: घट, पट, के भ्रवयव तो विश्वीर्ण होजाते हैं किन्तु 
आत्म द्रव्य या आकाश के अ्रखण्ड अवयव (प्रदेश) तो कारणों को पूव॑वर्त्ती मानकर उपजे नही हैं केवल 
तिस प्रकार झात्मा या श्राकाशके भ्राश्रय पने करके उन प्रदेश!मे श्रवयवपनेका व्यवहार होजाता है ग्रब 
”उपसर् पूर्वक 'यु मिश्रणामिश्रणयो धातु से अप्‌ प्रत्यय करने पर अ्रवयव शब्द बन जाता है। चारो 
झोर से विश्लेष को प्राप्त होजाय इस प्रकार “अवयव” इस शब्द की व्याकरण द्वारा थ्युत्पत्ति की 
गयी है, इस ब्युट्पत्तिके भ्रनुसार आत्मा, श्राकाश, परमाणु, इनमे अ्रवयव-सहितपना घटित नही होता है 
आत्मा के इस प्रकार विभाग को प्राप्त हो रहे मुख्य प्रदेश नही मानेगये हैं केवल परमाणु के परिमाण 
की नाप करके चिन्हित किये जारहेपने से उन आत्मा के अखण्ड अर शो को प्रदेशपन का कोरा नाम 
मात्र कथन कर दिया है जेंसे कि श्राकाश, धर्म, श्रादि के विष्कम्भक्रम से की गयी श्र द्कल्पना प्रनुसार 
प्रदेश या भ्रवयवों का केवल व्यवहार कर लिया जाता है तिसकारणा श्ात्मा के प्रदेशों का छिन्न, भिन्न, 
होजाना नहीं बन पाता है। वस्तुतः देखा जाय तो भ्वयत्र शुद्धका मुख्य भ्रथें तो घट, पट,ग्रादि खण्डि- 
तानेकदेश्ष शुद्ध द्रव्यों में ठीक घटित होता है श्रवयवों में प्रवयवी की ध्रृत्ति मानी जाय भ्रथवा ग्रवयवों 
में भ्रवयवोका वर्तना माना जाय हमको दोनो भ्रभीष्ट हैं किन्तु यह प्रक्रिग कारशा-पूर्वक उपजने बाली 
प्रशुद्ध द्रव्यों मे है, आकाश या भात्मा के अशों में तो उपचार भ्रवयवपनका निरूपण किया गया है। 


पंचभ-प्रध्याय १२७ 


हवस्याविभागद्रव्यस्वादाकाशादिवत नावयवविशररामविमागद्रव्यमोत्मा अमृते- 
स्वासुभवाद्‌ । प्रसाधित॑ चास्यामूर्तद्रव्पस्वमिति न पुनरत्रोच्यते । तदेव॑लोकाकाशमाधारः 
कारस्म्येनैकदेशेन वा धर्मादीनां यथासंभव धर्मादयः पुनराधेयास्तथाप्रतीतेन्येबद्यारनयाश्रयादिति 
विज्येयार्थानामाकाशधर्मादी ना माघाराधेयता घटोदकादीनांभिव वाधकाभावात्‌ । 


एक बात यह भी है कि अ्रविभागी द्रव्य होने से (हेतु) जीव के अवयवो का विशरण नहीं हो- 
पाता है (प्रतिज्ञा) आकाश, परमाणु, आादिके समान(भ्रन्वय दृष्टान्त )। इस पझ्नुमान मे पड़ा हुमा हेतु 
स्वरूपासिद्ध नही है उस हेतु को यों सिद्ध(पक्षब्वृत्ति) समभियेगा कि आत्मा(पक्ष)कालबन्रय में भी विभाग 
को प्राप्त नही होने वाला द्रव्य है (साध्य)प्रमूं तपन का भ्रनुभव कर रहा होने से(हेतु)। इस प्रनुमान 
का हेतु भी श्रसिद्ध नही है क्योंकि इस प्रात्मा का श्रमूर्तद्रव्यपन पहिले प्रकरणोमे अच्छा साधा जा चुका 
है इस कारण फिर यहा अमूृतंद्रव्यपन की सिद्धि नही कही जाती है, अतः झ्राकाशशके समान म्रात्मा या 
उनके प्रदेशों का फटना, टूटना, फूटना,भ्रादि का प्रसग हम जैनों के ऊपर नहीं आपाता है। 
तिस कारण इस प्रकार सिद्ध हुआ कि धम्म, अ्रधर्म जीव, श्रादि, द्रव्यों का यथासम्मव पूर्ण 
रूप करके भ्रथवा एक देश करके वह लोकाकाश भ्राधार है और धर्म आादिक द्रव्य फिर श्राधेय है क्‍्यों- 
कि व्यवहार नथ का अवलम्ब लेनेसे तिसप्रकारकी प्रतीति होरही है। यो झ्राकाश, धर्म, आदिक पदार्थों 
का प्राधार- भ्राधेय भाव समझ लेना चाहिये । जैसे कि घडा पानी का, कूडा दही, श्रादि का प्राधघार 


आधेयपना प्रसिद्ध है। लोक प्रसिद्ध होरहे श्राधार प्राधेयभाव मे बाधक प्रमाणो का अभाव है। 
न तेषामाघाराधेयता सहमावित्वात्‌ सब्येतरमोंविषांणवदिस्पेतद्ध/थकमिति चेन्न, 
नित्यशुणिगुणा भ्यां न्‍्यभिचारात्‌ । 


यहाँ कोई पण्डित श्राधार प्राघेय भाव का वाधक यो अनुमान खड़ा करते हैं कि उन प्राकाश 
पौर धर्म प्रादिको का “प्राधार आधेय भाव” सम्बन्ध नहीं है ( प्रतिज्ञा ) साथ साथ वर्त रहे होने से 
( हेतु ) गाय के डेरे श्लौर सीधे सीगसमान ( झन्वयह॒टान्त ) | यह वाधक प्रमाण है। भ्र्थात्‌ु-गाय का 
डेरा सीग सीधे सीगपर बंठा हुआआआा नही है, भौर एक साथ ही होजानेके कारण सीधा सीग भी डेरे सीग 
पर स्थित नही है, इसी प्रकार भ्रनादिकालसे श्राकाश मौर धर्म मादि द्रव्य साथ साथ विद्यमान हैं, ऐसी 
दशामे किसको आधार झौर किसको प्राधेय कहा जाय ? जब कि आधार पहिले वर्तता है, भौर प्राधेय 
पीछे उस पर पश्राकर बेठ जाता है! प्राचार्य कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि नित्यगुणी 
प्रौर उसके नित्यगुण करके व्यभिचार होजायगा प्रर्थातु-प्रनादि निधन झाकाश द्रव्यमें भ्रनादि निधन 
परम महत्व गुण ठहर रहा है, आध्मा में द्रव्यत्व, वस्तुत्व, मर से सहमाक्ल हर सवंदा से झ्राधेय हो रहे हैं, 
झ्रतः सहभावी पदार्थों में भी प्राघार झाधेय माव देखा जाने से तुम्हारा सहभावित्व तु व्यभिचारी 
हेत्वामास है। 


शरद इलोक-वारतिक 


न लोकाकाशद्वव्ये धर्मादीनि द्रव्याण्याथेयानि युतसिद्धत्वादनंककालैद्रव्यवदिति 
वेश, कु डबदरादिभिरनेकांतात्‌ | साधारणशरीराणा मात्मनामपि परस्परमाधार।पेयत्वोपग्ा- 
दरवसतुष्यादीनां दशनात्‌ साध्यशून्यम्रुदाहरण । 


यहाँ कोई पण्डित लोकाकाश और धर्मादि द्रब्यों के आ्राधारश्राधेयभाव का निराकरण करने 
के लिये भ्रनुमान बोलता है कि लोकाकाश स्वरूप द्रव्य मे धर्म प्रादि स्वरूप द्रव्ये तो प्राश्चित नही होश्ही 
हैं, ( प्रतिज्ञा ) क्योंकि ये युक्त सिद्ध पदार्थ है, ( हेतु ) अनेक काल द्वव्यों के समान ( अन्वयद्वष्टान्त ) 
श्र्यात्‌--सुंयोगसम्बन्ध के उपयोगी होरही युत-सिद्धि जहा । व्त रही है, उन पदार्थों मे भ्राधार प्राधिय 
भाव नही है, तभी तो काल परमाणु में प्रोब्वार आधेय भाव नहीं है, ज्ञान प्राध्मा, या घट रूप, 
_ अग्रवा प्रग्नि उष्णता आदिक समवायसम्बन्धवाले झयुत-सिद्ध पदार्थों का झाधार ग्राघेयपना उचित 

ज आजाद जो 5 वह वा पद बाला को कना बेयो कि थुत-सिद्धत्व हेतुका कू डा. बेर, थाली, वही, दण्ड, 
दण्डी, क्रादि करके व्यभिचाार दोष आता है श्रर्थात्‌-कुण्ड, बेर, प्रादि युत-सिद्ध पदार्थों का बहुत 
अच्छा श्राधार भ्राधेय भाव बुनरद्वा दै जब कि साधारण शरोर बाले गप्रनन्त प्रोत्मीत्रा की भी परस्पर 
में श्राधार भ्राधेयपना स्वीकार किया गया है, 'साहारणमाहारों साह्ारणमाणपाणगहण च। साहारण 
जीवाणं ताहारणलक्खण भरिये ” एक निगोदिया जीव के ग्राश्नित अनेक जीव वर्त रहे है वह भी 
दूसरों के आश्रित होरहा है, यो संयुक्त जोबो में भी परस्पर प्राधार श्राघेप भाव सुलभ है, धोडेके ऊपर 
मनुष्य बंठा हुआ है, चौकी पर पुस्तक है, यहा घोड़ा, मनुष्य, आदिक युत-सिद्ध पदार्थों के भी निर्दोष 
प्राधार आधेय भाव देखा जाता है, प्नत. तुम्हारे हेतु मे व्यभिचार दोष तदवस्थ है। ग्रनेक काल द्रव्यो 
का उदाहरण भी साध्यशुन्य है, का रण कि तीचे ऊपर के कालाशुों मे उपचार से श्राधेय भाव बन 
जाता है श्रथवा अनेक काल द्रव्य को उपलक्षण मान कर घोडा, मनुष्य, श्रादि को भी दृष्टान्त 
कह दिवा जस्यगा, ऐसी दशा में अर्व, पुरुष आ्रादिको में साथ्य दल के नही वतन से हृप्टान्त साथ्य से 
रीता होगया । 

न तानि तत्राधेयानि शश्वद्समवेतत्वे सति सहमावादिति चेन्न, हेतोरन्यथालुपप- 
लनियमासिद्धं: | न हि यत्र यदाधेयं तत्र शश्वत्समवेतं तदसहभावि च सर्व दृष्ट व्योमादों 
नित्यभह्वादिगुणस्याधेयस्प शश्वस्समवेतस्य सिद्धावपि तदसह भावाप्रतीतेः, कु डादो बदरादें- 
राधेयस्य सहमावसिद्धावपि शरबत्समवेतत्वाप्रसिद्धिरिति समदितप्य हेतो: साध्यव्यावृत्ती व्यादृ- 
स्पत्तावादअयोजको देतुः। नभःपुद्गलद्रव्यम्यां व्यमिचाराद्व . न हि नभसि पृद्गलद्रब्यमा- 
घेयं न मवति तस्य तदत्गाहित्वेब प्रतोतस्तदघेयत्सिद्धं पथसि मकरादिवत, तत्न तस्य 
शश्वदसमवेतत्वे सति सहम।वश्च द्ेतुः प्रसिदरः । खे पुद्गलद्रब्यस्य सदा समवायासंभवासित्य 
स्वेद सहमावस्वेषि विपक्षेपि श्रावत्व तस्य व्यसिचार एवं। 

पुनरपि लोकाकाश को धर्म झादिकों का भ्राधार नही सिद्ध होने देने वाल प्रण्डिल कह रहा 


है कि उस लोकाकाश मे वे धर्म आादिक द्रथ्ये ( पक्ष ) प्राश्नित नहीं हैं ( साक्ष्य ) ्नंदा समवाय 
सम्बन्ध करक नहीं बृतमान ह्ारहा सस्ता ध्रद्ा साथ हो वर्तना होने से ( हेतु )। श्र्थादु--घटमें रूप 


पंचम-प्रध्याय॑ 5] 


कदेाचित्‌ संमवाय सम्बन्ध से रहता है, आत्मा मे ज्ञान कभी कभी समवाय से रहता है, सदा वही रूप 
या ज्ञान नही बना रहता है। दण्ड, पुरुष, घोड़ा,मनुष्य, प्रादिका सहभाव नही है, अ्रतः इनका आधार 
प्राधेय भाव बन जाता है किन्तु जिन पदार्थों का सदा असमवेतपना है, और सहभाव है, उन मे आधार 
प्राधेय भाव नहीं है जैसेकि बलके डेरे (बाये) भोर सीधे दाये सीगमे या साथ धरे हुये प्रनेक घड़ों श्रादि 
में झ्ाश्रय झाश्रयी भाव नहीं है। ग्रन्थकार कहते है कि यहतो नही कहना क्‍योंकि हेतुके अन्यथानुपपत्ति 
स्वरूप नियम की सिद्धि नही है, देखिये' जो पदार्थ जिस भ्रधिक रण मे झाधेय होरहे है, वे सभी पदार्थ 
उस प्रधिकरण में सर्वेदा समवाय सम्बन्ध से वर्तमान होय श्रौर सहभाव रखने वाले नही होय ऐसा 
कोई नियन नही है । भ्राकाश, आरमा, झादि भ्रधिकरणों मे महत्व, संख्या श्रादि गुण आधेय होरहे 
सबंदा सप्रवाय सम्बन्ध से वर्तमान है, ऐसे सदा समवेतपन की सिद्धि होते हुये भी उन झाधार आधेयो 
का सहभाव नही होना प्रतीत नही होता है, तथा कूडा आदि में बेर आदि आधेयों के सहभाव की 
सिद्धि होते हुए भी कुण्ड, बदर, आदि संयुक्त पदार्थों का सबंदा समवेतपना श्रप्रसिद्ध है। इस प्रकार 
सत्यन्त त्रिशेषण से युक्त होरहे समुदित हेतु की साध्य को व्यावृत्ति होने पर व्यावृ त्तिका प्रभाव होजाने 
से तुम्हारा हेतु प्रप्रय्रोजक है, यानी झ्नुकूल तक नहीं मिलने से अविनाभावका भ्रभाव होजानेके कारण 
उक्त द्वेतु साध्य का प्रयोजक नहीं है, अन्यथानुपपत्ति ही तो हेतु का प्रार हे ! कार 
तथा श्राकाश और पुदुगल द्वव्य करके व्यभिचार दोष भी श्राता है भ्र्थातृ-आ्राकाश 
भौर पुदुगल का सदा असमवेपना होते हुए सहभाव है किन्तु प्राधारप्राधेयभाव का भ्रभाव नहीं है, 
यानी ग्राधार झाधेय भाव है। प्राकाश मे पुदुगल द्रब्य आधेय नहीं होय, यह नहीं समझ बंठना 
क्योंकि उस भ्राकाश की उस पुदूगल के अवगाहकपन करके प्रतीति होरही है, रत: पुदूगल को उस 
प्राकाश का आधेयपता सिद्ध है जैसे कि नदीजलमे मगर, कछवा, भ्रादिक ग्राधेय होरहे है, भ्रतः 
व्यभिचार स्थल होरहे ग्राकाश और पुदुगल द्रव्य मे साध्य नही रहा किन्तु उस आकाश्षमे उस पुदूगल 
द्रव्य का सदा असमवेतपना होते सन्‍्ते सहभाव होरहा हेतु तो प्रसिद्ध है, द्रव्य का दूसरे द्रव्य के साथ 
सयोग सम्बन्ध होसकता है, समवाय नहीं। भरत. आकाशमे पुद्गल द्रव्य के सदा समवाय होने का 
अ्रसम्भव है तथा आकाश द्रव्य और पुद्गल द्रव्य के नित्यपन होने के कारण सहभावपना भी है, ऐसी 
दशा होने पर भी तुम्हारा हेतु विपक्ष मे भी विद्यप्ान रहता है, भ्रतः उस हेतु का व्यभिचार दोप 


तदवस्थ ही है । 
तयोः पश्चीकरणेत्र पच्चस्य प्रमाणवाधः कालात्ययापदिष्टर्च हंतुः खपुद्‌गलद्रब्य- 
योराबाराघेयत/प्रतीतेः | पुद्ग लप्याया एव घटादयः खश्याधेया: प्रतीयंते न च द्रव्यभिति उश्न, 
पर्या पेस्यो द्रव्यश्य कथ॑चिदव्यतिरेकात्‌ तदाधेगत्वे तस्याप्याधेयत्वसिद्धं; | ततः ब्रक्त लोका- 
का शधर्मा दिद्वव्याणामाघाराघेयता ज्यवहारनयाश्रया प्रतिपत्तव्या वाधकामावादिति निश्चयन- 
यापक्न तेपामाधाराधेयता युक्ता व्योगवरद्द्र्मादीनामपि स्वरूपेरस्थानादन्यस्यान्ययत्र स्थितो 
स्वरूपसंकरप्रसंगात्‌ । 
यदि पूर्व-पक्षी पण्डित यों कहे कि उन भ्राकाश शोर पुदुगल द्वव्य को पक्षकोटि में कर लिया 
१३ 
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जविगा थानी श्राकाश और पुद्गल का भी प्राधार आधेय भाव नही है, हेतु रह गया तो क्‍या हुआ 
यहाँ साध्य भी रह गया कोई व्यभिवार दोष नही है | यो इस पक्ष के लेनेपर ग्रन्थकार कहते हैं, कि 
तुम्हारे पक्ष की प्रमाणों से वाधा 5पस्थित होती है, तथा ठेतु वाधित-हेश्वाभास हश्ना जाता है क्योंकि 
झाकाश और पुद्गल द्रव्य का आधा? ब्राधेयपना बालकों तक को प्रतीत हो रहा है। कौन विवारशील 
भनुष्य श्राकाश. पुदुगल, और भ्रन्य पर्याय या द्रव्यो के प्रसिद्ध आवार आधेयगन को मेट सकता है ? 
यदि वह पण्डित यों कहे कि पुदुगल द्रव्य के पर्याय दह्ोरहे घ". पट, पुस्तक, भ्रादिक ही ग्लाकाश के 
आधेय होरहे प्रतीत किये जाते हैं, अनादि काल से सहनारी हो रहा नित्य पुदुगल द्रव्य तो ग्राकाश का 


ग्राधेय नही है। 


अर्थात्‌-पीछे आया सेवक भले स्वामी के आश्रय पर यातनाश्रो को सध्ता हुआ निर्बाह करे 
न्तु भाई बन्छुओ का नाता रखने वाला सदा सहचारी प्रभुग्रो के समान नित्य द्रव्य तो कसी के 
आश्िित नही है । झाचाय॑ कहते है, कि यह ता नही कहना क्योंकि पर्यावों से द्रव्य का कथंचित्‌ अभेद 
है सबवंधा भेद नही है जब झाकाश के श्राधेय वे पुद्‌।ल पर्याय हैं! तो पर्यायों से अभिन्न उस पुदूगल 
द्रव्य का भी आधियपना संघ जाता है सहचारी या भाई बन्द भा बुद्धिवयोबवृद्ध अथवा कुलमाग्य या 
राजा बन गये बन्घु के साथ शब्राश्चित होकर रहते है। माता, पिता, ग्रुरुभों और पुत्र शिष्यो में व्यच- 
हार-सम्बन्धी आश्रय श्राश्रितपना है। श्राचाय, उपाध्याय स्वंसाधु भी एक दूसरेके श्राश्रित या श्र श्रय 
होजाते हैं, यहा प्रकरणमे मुख्य भ्राधार आधेय भाव सिद्ध करा दिय। है, तिस कारग हमने इस सूत्रकी 
दूसरी वातिक मे यो बहुत ग्रच्छा कहा था कि लोकाकाश और धर्म झ्रादिक द्रव्यों का व्यवहार नय 
का प्राश्रय लेते हुये बहुत भ्रच्छा बन रहा आधार ग्राधिय भाव समझ लेना चाहिये। इस लोक-प्रसिद्ध 
आधार आधेय भाव का कोर्ट वाधक नही है | हा निडम्चय नय से तो उन लॉकाकाश और धर्म आदिको 
का झ्राधार आवधेय भाव मानता उचित नहीं है, क्योकि व्यवहार निश्चय दोनों स जैसे प्राकाश स्वय॒ 
अपने मे ही आश्नित होरहा है उसो कह घम, अधर्म, पुदुगल श्रादि द्वव्यों का भी अपने अपने स्वरूप 
मैं ग्रवेस्थान हरिहा हैं. यदि अन्य पंदाय के किसा दूसरे पदा4 मे स्थिति मानी जावेगी ता द्रव्यों के 
चूत प्रपन निज स्वरूप के सकर दाष हो जाने का प्रसंग श्रावेगा । 
भावार्थ--परमार्य रूप से सम्पूर्स पदार्थ अपने अपने स्वरूप मे लवलीन है, आत्मा मे ज्ञान 
है, पुदगल मे रूप है । लोकाकाश मे धम प्रादिक है। इस व्यवहार को निइ्चय नथ नहीं सह सकता 
है, निश्चय नय निविकल्प है। यदि ज्ञान को आत्मामे धरा जायगा तो कारण वश वह ज्ञान आकाश 
मे भी बेठ जबेंगा। धर्म द्रव्य मे रूप ग्रुश विराज जावेगा, कोई रोक नही सकता है बात यह है कि 
सम्पूरों पदार्थ अपने अपने स्वरूप म निमरत है। ऊुण्ड अपने कु/ड स+रूप में है और जल प्ने निज 
रूप मे लवलीन है, घोड़ा स्वक्रीय प्रशों मे [स्थर है और सवार अपने को स्वय डाटे हुये हैं, यदि 
सवार अपने भरीर को डाठे हये नहीं होता ता उप्की श्र गुली या बांह अथवा नाक गिर वड़ती किन 
ऐसा होता हुआ नही देखा जाता है, देवदत्त के साथ लगे हुए वस्त्र, खाट, भीत श्रादि ज॑से देवदसत के 
स्वात्मभूत नही हैं। उसी प्रकार देवदत्त का स्थूल शरीर या सूक्ष्म शरीर भी देवदत्त-आत्मक नही है 
तभी तो एकेन्द्रिय जीव और सिद्ध जीव मे निश्चयनय अनुसार कुछ भो अन्तर नहीं है। यदि द्रव्य में 
भन्तर होता तो जीव की मोक्ष ही नही होसकती । यो ग्रत: लोकाकाश स्तर-झ शो में एकरस होरहा है 
झोर धर्म झादिक द्रव्य श्रपनी ही धुन मे तम्मय हैं | कोई किसो को झयता स्वरूप वालाग्र मात्र भो 


पे चम-भ्रध्याय १३१ 


नही देता है झौर न दूसरे का लेता है । यदि स्वरूपो के लेने देने का अनुक्रम होता तो जीव जड भौर 
जड़ चेतन द्रव्य बन बंठता भर यो कितने ही ब्रव्यों का नाश कभी का होचका होता किन्तु ऐसा नहीं 
है “ नैवासतो जन्म सतो न नादा: ” ग्रह श्री समन्त--भद्वाचार्यक्रा व।क्य है, अत निष्चय नये प्रनुसार 
_पआ्राधार भ्राषेयभाव नहीं है | हाँ प्रमाण इृष्टि और व्यवहार नय से ग्राधार आधेय व्यवस्था है । ह 
स्वयं स्थास्नोरन्येन स्थितिकरण उनथेक स्वयमस्थास्नो: स्थितिकरणमसंभाव्य शश- 
विषाणशवत्‌ । शक्तिरूपेश स्वयं स्थान शोलस्यांन्येन व्यक्तिरूपतया स्थितिः क्रियत इति चेत्तस्पापि 
व्यक्तिरूग स्थितिग्तत्म्वभावस्य वा क्रियेत | न च तावत्तत्सभावस्य वेय््पात्‌ कररणव्यापार- 
स्‍्थ, नाप्यतत्स्तर मावस्य खपृष्पवस्करण। नुपपतते: | 


नि*चयनय से पभ्राश्रय झ्राश्नयी भाव नही है इस बातको ग्रन्थकार और भी पुष्ट करते है । कि जो 
स्वय अपनी स्थिति रखने के स्वभाव को धारे हुये है, उसकी प्रन्य पदार्थ करके स्थिति का किया 
जाना व्यर्थ है, क्योंकि वढ़ तो अपनी स्थिति मे किसी प्रन्थ की प्रपेक्षा नही रखता है, हाँ जो स्वय 
स्थिति स्वभाव को धारे हुये नही हैं| शा के विषाण समान उसकी स्थिति का किया जाना असम्भव 
है, भावाध॑- ' सत्पुत्रस्चेत्‌ रक्षितघनेन कि। कुपुत्रश्चेत्‌ संचितधनेन कि” सुपुत्र है तो घन एकत्रित 
करने से क्‍या लाभ ? औ्रौर कृपुत्र है तो भी घन इकठ्ठा करने से क्‍या प्रयोजन सधेगा यानी कुछ भी 
नही । इसी प्रकार जो पदार्थ अ्रनादि काल से अपने स्वरूप मे रिथत है उसकी लोकाकाश या प्रह्व 
ग्रादि करके स्थिति किया जाना व्यर्थ है। और जो खरविषाण के समान स्वय स्थिति-शील ही नहीं 
है, सहसत्रों अधिकरणो के जुटाने पर भो कही उसकी स्थिति नही की जा सकती है । 
यदि व्यवहार नय का पक्ष लेने वाले यो कहे कि जो पदार्थ शक्तिरूप करके स्वयं स्थिति 
स्वभाववाला है| भ्रन्य भ्रधिकरणों करके व्यक्तिरूप से उसकी स्थिति कर दी जाती है, यानी भ्रप्रकट 
रूप से पदार्थ स्वय स्थिति-शील है, अ्रपने ही श्राप में रहुता है | हां प्रकट रूप से वह भ्रन्य श्राश्रया 
करके अपने ऊपर घर लिया जाता है. यो कहने पर तो ग्रन्थकार पुछते है कि उस शक्तिरूप से स्थिति- 
शील पदार्थ की भी जो दृश्य होरही प्रकट स्व रूप स्थिति करदी जाती है. क्या वह व्यक्ति स्थिति स्व- 
भाव वाले की व्यक्त स्थिति की वायगी ? अथवा व्यक्त स्थिति स्वभाव से रहित भी पदार्भ को कही 
पर बैठाया जा सकता है। बताओ्री ? प्रथम पक्ष भ्रनुसार उस व्यक्त स्थिति स्वभाव वाले पदार्थका तो 
अन्य करके स्थापन करने का व्यापार व्यर्थ है जैसे कि सूर्य को दूसरे करके प्रकाशित क रना ब्यथे है, 
प्रौर द्वितो4 पक्ष अतुसार उस प्रकट स्थिति स्वभाव से रीते पदाथ का भी ग्राकाशपुष्प समान स्थिति 
करा देना बन नही सकता है, अ्रसम्भव है, भ्रत: कोई पदार्थ भी किसी अन्य पदार्थ पर स्थित नही 
रहता है “ क्‍्य भवानु ? श्रात्मनि ” आप कहा है ? इसका सब से बढ़िया उत्तर यह है कि हम अपने 
ही स्वरूप में प्रतिष्ठित हैं, सम्पूर्ण पदार्थ स्वयं स्थितिशील हैं । 


कथमेवप्ुुत्पचिविनाशयो; करण कस्यवित्तत्स्व मावस्यातत्स्वभावस्य वा केनचि- 
सस्कर शे स्थितिपच्ीक्तदोषानुषंगादिति चेम कथर्माप तश्िश्चयनयात्सवंस्य विज्लसोत्पादव्य- 
यधौध्यव्यव स्थितेः: । प्यवद्ारनयादेबोत्पादादीनां सहदेतुकत्वप्रतीतेः । 
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कोई व्यवहारी पुरुष कार्यकारणभाव या स्थाप्यरथापकभाव को मान रहा आचार्य महाराज 

से प्रइन करता है कि जब काररों करके नवीन रीति से स्थिति का करना नहीं होसकता है, तब तो 
इस प्रकार किसी भी पदार्थ के उत्पसि और विनाश का करना भला किस प्रकार बन सकेगा ? क्योंकि 
उस उत्पत्ति स्वभाव वाले ्रथवा उस उत्पत्ति स्वभाव को नहीं घारने बाले पदार्थ का यदि किसी भी 
उत्पादक कारण करके करना होगा तो स्थिति पक्षमे कहे गये दोषो का प्रसग श्राता है, तथा इसी 
प्रकार से उस विनाश स्वभाव वाले पदार्थ का अथवा नहीं विनाशशील पदार्थ का यदि किसी विना- 
छक कारण करके सम्पादन किया जायगा तो भी स्थिति पक्षमें कहे जा चुके दोषों का प्रसंग श्राता है, 
अर्थात्‌--उत्पत्ति स्वभाव वाले की उत्पादक काररा द्वारा उत्पत्ति किया जाना व्यर्थ है जैसे कि ग्रर्निमें 
उष्णता को उपजाना व्यर्थ है, श्रौर स्वय उत्पादस्वभाव को नही धारने वाले पदार्थ की खरविषारा 
के समान उत्पत्ति होने का अ्रमम्भव है तथैव नाश--शील पदार्थ का ग्रन्य नाशक पदार्थ करके नष्ट 
करना व्यर्थ है जैसे कि जल के बबूले का नाश करना अ्रपार्थक है। और खरविपाणसमान विनाश- 
घील को नही बारने वाले का नाशक कारणो करके नष्ट किया जाना असम्भव है । प्राचार्य 
कहते हैं कि यो कहने पर तो हम यही उत्तर देंगे कि किसी भी प्रकार से वह उत्पत्ति श्र विनाशका 
करना नही होता है, निश्चयनय से सम्पूर्ण पदार्थोके उत्पाद, व्यय, और धभ्रुवपन की स्वभाव शभ्रनुतार 
व्यवस्था होरदी है । श्र्थावू--भनादि काल से सम्पूर्ण पदार्थ उत्पाद, व्यय, ध्ौव्य-श्रात्मक स्वतःसिद्ध 
है, निश्चय नय पनुसार उत्पत्ति, विनाश और स्थिति होने मे किसीभी कारण की श्रपेक्षा नही है, हां 
व्यवहार नयसे ही पदार्थों की उत्पत्ति श्रादिकों का कारणों करके सहितपना प्रतीत होरहा है, यानी 
उयबहार में उत्पादक कारणों से उत्पत्ति नाक. कारणों से विनाश भर अधिकरण या स्थापको 
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करके स्थिति होरही देखी जाती है। 


५७+५०७५४/॥९ ५/+७७.५५०, 


चणकयेकान्ते तु सर्वथा तदभावः शाश्वतेकांतवत्‌ । सबृत्या तु जन्मेव सहेतु्कं, न 
पुनर्वि नाशः स्थितिश्वेति स्वरुचिविरचितदर्शनोपदर्शननात्रं नियमहेत्वमावात्‌ | 


बौद्धों के मन्तव्य अ्रनुसार यदि एक क्षण ही ठहरते हुये सम्पूर्ण पदार्थों का द्वितीय क्षण में 
नाश होजाने का एकान्त झाग्रह स्वीकार किया जायगा तब तो सभी प्रकारो से उन उत्पत्ति, विनाश, 
स्थितियों का भ्रभाव होजायगा जंसे कि सर्वथा नित्यपन के एकान्त में उत्पाद भ्रादिक नही बनते हैं। 
बौद्धों ने इस दृष्टान्त को बड़ी प्रसन्नता से इष्ट किया है, क़ूटस्थनित्य की उत्पत्ति और विनाश तो 
अलीक है ही। प्रुवपना भी अपरिणामी में नहीं बन पाता है। इसी प्रकार बोद्धों के क्षणिकत्व पक्षमे 
किसकी उत्पत्ति होय ? कौन पूबंवर्त्ती उपादान भला किस उपादेय स्वरूप परिशभे ? और किससे 
किसका विनाश होय ? कौन पृव॑>अभ्राकारों का ए्याग कर उत्तर-आाकारो का उपादान करे ? ध्रुवपना, 
मन प्रसम्भव ही है, क्योंकि श्र्‌वपना भी पयायश्न शञ है, दत्यांश नही। कालान्तर--स्थायी परिणामी- 
पदार्थों में ही तीनों घटित होते हैं। 

वौद्ध मान बंठे है कि सम्बृति यानी व्यवहार से तो उत्पत्ति ही हेतुओ से खद्दित है किन्तु 
फिर विनाश झौर स्थिति तो कारणों वाले नहीं है प्र्थातु-उत्पत्ति के लिये कारणों की भपेक्षा है, 
विनाद होना तो कारणो के विना ही स्वाभाविक है, इसी प्रकार स्थिति पक्ष बाले पष्डित कारुणो के 
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बिना हुई ही स्थिति को स्वाभाथिक स्वीकार करते हैं। भ्राचार्य कहते हैं कि यह तो उन दक्षिनिकों 
का प्रपनी रूचि अनुसार मनमानी विरचित किये दर्शन ( सिद्धान्त ) का केवल दिखलाना है, क्योकि 
इसमे नियम करने वाले हेतुका प्रभाव है यदि व्यवहार नयसे उत्पत्ति का कारण इष्ट किया जाता है, 
तो स्थिति श्रौर विनाशका भी कारणो--जन्य पना भ्रनिवार्ण होगा और परमार्थ रूप से नाश या स्थिति 
को बैखसिक मानोगे तो उत्पाद को भी कारण-रहित मानना झ्रावश्यक होगा । अ्रद्धंजरतीय न्याय का 
पचडा लगाना प्ननुचित है । 
ततो नास्ति निश्चयनयाद्भावानासाधाराधेयभावः सर्वथा विर्चायम्ताशस्यायोंगास्का- 
यक्रारएभावव दिति स्याल्‍्लोका काशे धर्मादीनामवगाहः स्यादनवगाह इति स्याद्वादप्रसिद्धि! ! 
तिस कारण से सिद्ध होता है कि निदपचय नय से पदार्थो का “ श्राधार श्राघेय भाव ” नही है, 
क्योकि परमार्थ रूप से विचार किये जारहे आधार आधेयपन का सभी प्रकारों से झयोग है जैसे कि 
निश्चय नये अ्दुसार कार्यकारणभाव की घटना नही होसकती है, न कोई किसी को बनाता है, और 
न कोई कि) से बनता है, कोई किसी का वाध्य या वाधक नही है, प्रतिपाद्य प्रतिपादक भाव, गुरु- 
शिध्यभाव, जन्य-जनक भाव, ये सब व्यवहा रनथ प्नुसार हैं। इस प्रकार स्थात्‌ यानी कथचित्‌ व्यवहार 
नयकोी भश्रप्क्षा लोकाकाश मे धर्म, प्रधर्म श्रादि द्रव्यों का श्रवगाह होरहा है और कथंचित्‌ निश्चय नय 
के विचार अनुसार लोशाकाश मे धर्म ग्रादिको का प्रवगाह नही है, इस प्रकार प्रजेय स्याद्वाद सिद्धान्त 
की सम्पूर्ण जगत्‌ मे प्रसिद्धि होरही है । 
यहा तक द्वग्यो के अवगाह देने और प्राप्त करने का प्रकरण समाप्त हुश्रा । 
अग्रिम सूत्र का अवतरणा यो है कि यहा पर कोई यो भश्राश का कर बंठे कि धर्म प्रादिक 
छहो द्रव्य एक स्थान मे आकाश-प्रदेशो पर यदि विराज रहे है तब तो धर्म श्रादिको का प्रदेशों के पर- 
स्पर प्रवेश होजाने से एकपना प्राप्त होजाता है ? इसका उत्तर यह है कि परस्पर अत्यन्त सइलेष होने 
पर भी कोई द्रव्य अपने स्वभाव को नही छोड़ता है। इस पर आशंका करने वाला कहता कि यदि इस 
प्रकार धर्म श्रादिकों का स्वभाव न्यारा न्यारा है तो वह स्वभाव--भेद ही अ्रति शीघ्र क्यो नही कह 
दिया जाता है ? इस प्रकार संकेत करने पर ही मानों सूत्रकार महाराज श्रगले सूत्र को कहते हैं-- 


गतिस्थित्यपग्रहो धर्माधर्मयोरुपकारः ॥ १७॥ 


जीव श्रौर पुद्गलों का गति--स्वरूप उपग्रह होना धर्म द्रव्य का उपकार है तथा जीव और 
पुद्गलों का ( प्रथवा सम्पूर्ण द्रब्यों का ) स्थिति-स्वरूप उपग्रह होना भ्रधम्म द्रव्य का उपकार है। 
मावाधं-द्वव्यों की गति कराने में उदासी। कारण धम्मे द्रव्य है मौर स्थिति कराने में उदासीन कारण 
श्रध॑र्म द्रव्य है । 


१२४ इलोक -वातिक 


द्रष्यस्थ देशांतरप्राप्ति-हेतुः परिणामों गतिः, तद्विपरीता स्थिति | उग्र इलु- 

ग्रहः गति स्थि" एवोपग्ररी स्वपदार्था बत्तिने पुनरन्यपदार्था धर्माधर्मावित्ययचनात्‌ । नाप्यर्य- 
तरपदार्था गतिस्थित्युःग्रदाविति द्विवचननि्देशात्‌ । तस्‍यां हि सत्याभ्नुग्रहस्थेकत्वादेक ' च- 
नमेव स्यात्‌ । गतिस्थित्योरुगग्रहो गतिस्थिस्युपग्रह इति पावसाधनम्योपग्रहश्ब्द य परष्ठीवृत्त- 
घंटनात्‌ । तस्य कमंसाधनत्वे स्वसदा्थंवत्तरेघोपप्तेः गतिस्थिती एवोपगश्ते इत्युपग्रदे 

द्रब्य की प्रकृत देश से देशान्तर मे प्राप्ति कराने का हेतु होरहा परिणाम गति कहाजाता 
है भर द्रव्य को उसी देश में ठहराये रखने का कारशाभूत होरहा उस गति स्वरूप परिणाम से विय- 
रीत परिणाम तो स्थिति है, इस सूत्र मे पडे हुये उपग्रह शब्द का ग्रर्थ अनुग्रह है, “गतिस्थित्युपग्रहो ” 
शब्द की निरुक्ति तो यों करनी चाहिये प्रथम “ गतिश्च स्थितिइच ” यो द्न्द्र-वृत्ति ढ्वारा “भतिस्थिती” 
शब्द बना लिया जाय पश्चात्‌ गति-स्थिती ही स्वरूप जो दो उपग्रह है यो कर्यधारय के उपयोगी 
विग्रह को कर स्वकीयपदो के श्रथ को प्रधान रखने वाली समास वत्ति करली जाथ किन्तु फिर गति- 
स्थिती जिनके उपग्रह है, ऐसी स्वघटकावयव पदार्थों से अतिरिक्त ग्रन्य पदार्थ को प्रध्नान करने बाली 
बहुत्रीहिसमास वृति तो नही की जाय, कारण कि “धर्माधर्मो” ऐसा प्रथमान्तरूप मृत्रक + करके नही 
कहा गया है । 

प्र्थात्‌-गतिस्थित्युपग्रहौ धर्माधमों ” ऐसा होता तब तो जिनके उपग्रह गान और स्थिति 
हैं वे धरम ओर ग्रधम है, यह अर्थ सुधटित होजाता किन्तु सूत्रकार ने “ धर्माधमयों ” ऐसा षष्ठम्न्त 
पद दिया है, भ्रतः स्त्रपदार्थप्रधान समास करना ग्रच्छा है । तथा दा मे से किसी एक ही पदार्थ को 
प्रधान रखने वाली वृत्ति भी नही करनी चाहिये क्योकि सूत्रक्ार ने “ गतिस्थित्युपग्रहौ ” इस प्रकार 
प्रथमा के द्विवचनानत रूप का प्रयोग किया है, प्रन्यतर पदार्थ को प्रधान रखनेवाली उस वत्ति के 
करने पर तो उपग्रह का एकपना होने से एक वचन हो होता । श्रर्थात्‌-गति और स्थिति के उपग्रह 
यो एक ही उत्तर पदार्थ को प्रधान करने वाली षष्ठी तत्पुरुषबृत्ति की जाती तो उपग्रह भाव का एक- 
पना होने से “ गतिस्थिस्युपग्रह' ” ऐसा एकवचन का कथन किया जाता । भाव पदार्थ को दो या बहुत 
प्रकार करके कथन करना अनुचित है । गति और स्थिति का उपग्रह करना गतिस्थित्यु५ ग्रह है, थों उप 
उपसगपूबंक ग्रह धातु से भाव में प्रप्‌ प्रत्यय कर साधे गये उपग्रह शब्द की षष्ठी समास वत्ति से 
घटना होसकती थी । द्विवचन होने के कारण उस उपग्रह शब्द को यदि कम में अप प्रत्यय कर साधा 
जायगा तब तो अश्रपने घटकावयव पदार्थों को प्रधान रखने वाली कमधारय वृत्ति से ही ' गांतस्थित्यु- 
पग्रहौ ” शब्द की सिद्धि होसकती है जबकि गति और स्थिति ही तो अनुग्रह श्राप्त किये जारहे हैं, 
इस कारण कर्म मे श्रप्‌ प्रत्यय करके द्विवचनान्त “ उपग्रहों ” शब्द ठीक सध जाता है। 


नच कमंसाधनचेप्युपग्रहवशब्दस्योपकारशब्देन सह सामानाधिकरण्यानुपपात्त; 
गतिस्थित्युपग्रहो उपकार इंति उपकारशब्दस्यापि कमंसाधनत्वात्‌। न चेवप्चुपकारशब्दस्य 
द्विवचनप्रसंगः सामान्योपक्रमादेकबचनोपपत्तेः पुनर्विशेषोपक्रमेपि तदपरिश्यागात्‌ “साथोः कार्य 
तपःश्रुते ”” हश्यादिवत्‌ । 


पंचम-अध्योय १३५ 


यहां कोईं यह शंका उपस्थित करे कि उपग्रह शब्द की कर्म में प्रत्यय॑ कर सिद्धि करने पर 
भी उपकार शब्द के साथ यो समान अधिक रणापना नही बन सकता है कि दो गति स्थितियों के दो 
उपग्रहीत हुये जो हैं वह उक उपकार है, अर्थात्‌-भावसाधन करने पर तो समान--भ्रधिकरणापना 
बनता ही नही था जब कि उपकार तो धर्म और अधर्म में वत्तंता है श्रौर गति स्थितिया तो जीव- 
पुद्गलो मे हैं, इस कारण कर्मसाधन निरुक्ति की गयी फिरभी कर्म मे साधे गये उपग्रह शब्द का भाव 
में साथे गये उपकार के साथ समान अधिकररणपना नहीं बन सकता है ”? ग्रन्थकार कहते हैं कि यह 
शका नही करनी चाहिये क्योंकि विधेयदलमे पडा हुआ उपकार शब्द भी कर्म में घत्म्‌ प्रत्यय कर साधा 
गया है। फिर कोई यदियो ग्राक्षेप कर कि उपग्रह के समान इस प्रकार तो उपकार शब्द के भी 
द्विवचन होजानेका प्रसंग झावेगा ? आचाय॑ कहते है कि यह तो नही कह सकते है क्योकि सग्रहनय अ्रनु- 
सार सामान्य का उपक्रम कर देने से एक बचन का प्रयाग बनना सध जात! है, पश्चात्‌ विशेषों का 
प्रकरण होने परभी उस एक वचन का परित्याग नहीं किया जाता है जैसे कि साथ का कार्य तपस्या 
करना श्रौर शास्त्र श्रस्थयास करना है, “ साधो कार्य तप'श्र ते ” / मतिश्रतावधिमन:पर्ययकेवलानि 
ज्ञानम” इत्यादि स्थलो पर सागान्गम उपात्त किया शब्द भलेही विशेषों का उपक्रम होने पर भी अपनी 
ग्ृहीत सरू:। को नही छोडता हे । 


नु स्वपदार्थायां कृतावुप्ग्रहवचनमनथंक॑ गतिस्थितोी धर्माधमयोरुपकार इतीयता 
पय प्तस्वात्‌ | वर्माधमंयारलुअहमात्रव त्तित्वख्यापनाथे गतिस्थिस्योर निर्वतंककार शत्वप्रतिप्स्यथ्थ 
चापग्रह ण॒प्ित्यप्ययुक्तं, ग।तस्थिती धर्माधमकृते इत्यवचनादेव तत्सिद्धं! | उपकार+ चनाज्जीव- 
पुदुगल।नां गतिस्थिती स्वयमारभमाणानां पर्माघमों तदलुग्रदमात्रवत्तित्वादुषकारकाविति 
प्रतिपशे: । यथासंख्य निवस्त्यथम्रुपग्रह वचनमित्यप्यसारं, तद्भावे तदनिवृत्त: | शक्यं हि बक्‍तु 
तवस्य गत्युपग्रहों धमस्यो।कारः पुद्गलस्य स्थित्युपग्रदी5धमेस्पोपकार इति यथासंख्यप्ुपग्रह- 
बबनपड्कावेपे जीवपुवृगलानां वहुत्वाच्च द्वाम्यां पमत्ताभावदेव यथासंख्यनिवृत्तिसिद्धर्न 
तद्थ तद्बचन युक्त. धर्माधर्माम्यां यथासख्यप्रतिपक्त्यथे गतिस्थिुपग्रहाविति वचन व्यवतिष्ठते 
तन गत्युप्ग्रही घमस्य स्थित्युपग्रहः पुनरधमस्येति प्रतीयते । 
पुन: यहां किसी की शका है कि स्वकीय पदार्थों को प्रधान रखने वाली समास वृत्ति के करने 
पर तो सूत्र मे उपग्रह शब्द का निरूपरय करना व्यर्थ पडता है “ गतिस्थिती धर्माधमंयोरुपकार:,, गति 
शग्रौर स्थिति करादेना तो धर्म और भअधर्म द्रब्यका उपकार है, यो केवल इतना कहदेने से ही तात्यय॑ की 
सिद्धि होजाती है। सम्भव है यहा कोई यो समाधान कहै कि पदार्थों की गति श्रौर स्थिति के करने में 
धर्म और प्रधर्म की केवल श्रनुग्रह करा देता ही प्रवृत्ति है इस भावको प्रसिद्ध कराते के लिये सूत्रकार ने 
उपग्रह शब्द डाला, तथा गति और स्थितिके सम्पादक कारण धर्म और अ्रधर्म नहीं है इस बातकी प्रति- 
पत्ति कराने के लिये सूत्र में उपग्रह शब्द ग्रहण कियागया है। हांकाकार कहता है कि उपग्रह शब्द का 
यह भी प्रयोजन दिखलाना युक्ति--रहित है क्योकि धर्म करके की गयी गति श्रौर स्थिति हैं ऐसा सूत्र 
कथन नहीं होनेसे ही उस प्रयोजन की धिद्धि होजाती है। श्रर्थात्‌-उनको उक्त दो प्रयोजन ग्रभीष्ट होते 
तो “गविस्थितों धर्माधर्मझते ” ऐसा सूत्र कर देते किल्तु सूत्रकार ने ऐसा उपदेश नही दिया है बत्त 
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सिद्ध होजाता है कि गति भौर स्थितिके प्रधान कर्ता धर्म और अधम नही है। सूत्र में उपकार शब्द का 
कथन कर देने से यो प्रतिपत्ति को प्रेरक होकर स्वय ग्रारम्भ कर रहे जीव ,भ्रोर पुदू्गलो की उन गति 
प्रौर स्थितियों मे केवल श्रनुग्रह करने की प्रवृत्ति होजाने के कारण धर्म श्रौर श्रध्वर्म उपकारक हैं । 


पुनः शंकाकार अपनी घका को पुष्ट कर रहा है कि श्री अकलक देव के मन्तव्य ग्रतुसार यदि 
कोई या कह बैठे कि यथासंख्य की निवृत्ति करने के लिये सूत्र मे उपग्रह शब्द कह गया है । अ्र्थात्‌- 
गति ओर स्थिति तो धर्म और अब का उपकार है केबल इतना ही कह दिया जाय तो जीवो की गति 
परिणति करा देना धर्म का उपकार होसकेगा यो पुदूगलो की गति-परिणति धम का उपकार नहीं हो 
सकेगा तथा पुदगलोकी स्थिति करा देना धर्मका उपकार घन जायगा जीवोकी स्थिति करा देना अधर्म 
का उपकार नही होसकेगा, यो संख्याक्रम भ्रनसार प्रतीति होजायगी उसकी निश्वुत्तिके लिये उपग्रह 
शब्द कहा गया है बहु व्यर्थ होकर ज्ञापन कर देता है कि यथासलूय नही है। 


शंकाकार कहता है वि यह किसी का कहना भी निस्सार है क्योकि उस उपग्रह शब्द का 
सद्भ/व होने पर भो उस यथासंरूय की निवृत्ति नही होनेषाती है जब कि उपग्रह शब्द के होने यर भी 
यो कहा जा सकता है कि जीवकी गतिमे अर ६ करना धर्म द्रब्यका उपकार है और पुदूगल की स्थिति- 
स्वरूप अनुग्रह करना अ्रधर्म द्रव्यका उपकार है। इस प्रकार उपग्रह शब्दका पदुभाव होने पर भी वह 
यथासंख्य बनारहता है, निवृत्त नही हाने पाता है । हों एक बात यह है कि जीव और पुदूगल तो बहुत 
हैं भर्थात्‌ 'जीवारच” रूपिणा: पुदला , एकप्रदेशादिषु भाज्य: पुद्लाना, असख्येयभागादिषु जीवाना,, 
इन सृत्रोंके अनुसार और द्रव्योक़ी गणना भ्रनुसार जीव और पुदुगल बहुत है धर्म और भ्रधर्म इन दोनो 
द्रब्यों के झनुसार उन बहुतो की समता नहीं होसकती है इस ही कारण यथासख्यकी निवृत्ति होना 
सिद्ध होजाता है फिर उस यथासख्य की निवृत्ति के लिये तो उस उपग्रह शब्द का कथन करना युक्त 


नही है । 

भावाथे--धर्म और अधरके समान यदि जोव और पुद्गल भी एक एक द्रव्य होकर दो ही होते 
तबतो यथासरूय लागू होता किन्तु जब जाव शरीर पुद्गल अनन्त द्रव्प है तो ऐसी दशामे अ्रनन्तो का दो 
के साथ सामानाधिकरण्य नही बनसकता है,अ्रतः जीवोको गति धमंका उपकार और पुदगलोकी स्थिति 
भ्रधर्म का उपकार, यह अर्थ करना ही भ्रलीक है। हा उपग्रह शब्द के नही ग्रहण करने पर भी जीव 
झौर पुदगलों की गति करना धमंका और जीव या पुदूगलोकी स्थिति करना अधम का उपकार है, यह 
पर्थ हो सम्पन्न होता है फिर सूअकार ने उपग्रह शब्द क्यों दिया ? यहा तक श्राक्ष प करते हये शका- 
कार ने अपने मतको पुष्ट किया है । अ्रब ग्रन्थयकार समाधान करते है कि धर्म और अ्धमके साथ यथा- 
संख्यगते श्रौर स्थितिको प्रतिपत्ति होव इसलिये सूत्रका रका “गति स्थित्युपग्रहौ,यो उपग्रह शब्दका निरू- 
पणु करना व्यवस्थित हाजाता है तिस कारण इस समीच्न श्र की प्रतिपत्ति हाजाती है कि गति 
स्वरूप अनुग्रह करना धर्म का उपकार है और स्थिति रूप पनुग्रह करना फिर अ्रधर्म का उपकार है। 
भावाथ--यदि सूत्र मे उपग्रह शब्द नही डाला जाता तो गति भ्रौर स्थिति दोनो ही धर्म के उपकार बन 
बैठते तथा अधर्म के उपकार भी गति झौर स्थिति दोनों होजाते, भ्रत. यथासस्य की प्रतिपत्ति कराने 
के लिये उपग्रह भ्ब्द सार्थक है। श्री प्रकलंक देव के विचार-अभ्रनुसार यथासंख्यकी निबुत्तिके लिये उप- 
ध्ृहु झब्द का प्रयोग फरता बताया साथक नही हैं। 


प॑चम॑-प्रंध्याय १३७ 


मे ्ु 

नलु गतिस्थित्युपग्रहौ धमस्थाधमस्य चश्रत्येकमिति कश्चित्‌, सोपि न स्थितवादी 

उपकाराबिति बचनादपि तत्सिद्धिः गतिरुपकारों धर्मस्थ स्थितिरधमंस्येस्यमिसंबंधस्वात्‌ । 
यहाँ कोई पुन: प्रश्न करता है कि 'गतिस्थित्युपग्रहौ धर्मस्याधर्मस्य च प्रत्येक! गति भौर स्थिति रूप 
उपग्रह करना तो प्रत्येक होकर धम और अधम का उपकार है, इस प्रकार कोई पण्डित झआलाप कर 
रहा है। ग्रन्थकार कहते है कि वह भी व्यवस्थित पदार्थ के कहने को टेब को रखने वाला नही है, 
क्योकि “ उपकारो ” इस कथन से भी उस प्रयोजन की सिद्धि होजाती है, गति-स्वरूप उपकार धर्म 
का औ्रीर स्थिति-स्वरूप उपकार तो ग्रधर्म का है यो दोनो मे दो श्रोरसे सम्बन्ध होजायगा इसके लिये 
उपग्रह शब्द ठालना या प्रत्येक शब्द डालना निष्प्रयोजन है “ गतिस्थित्युपकारी धर्माबमंयों: ” इतना 


ही सूत्र पर्याप्त है । ५ ह 
तत्किमिदानीयुपग्रहवचन १ न कतव्य | कतंव्यसत्रापकार शब्देन कायततासास्यस्या- 


भित्रानात्‌ गतिस्थिस्युपग्रहा विति कार्य निशेषकथनात्‌ । तेन धर्माधमंयोन किंचित्कायमलस्तीति 

बद ब्रित्रायते धर्माधर्मयोरुपकारोस्तीति वचनात | कि पुनस्तस्कायमित्यारेकायां गतिस्थित्युप- 
कर नी + (५ ५. 

ग्रााविन्युच्यते गतिस्थिती इति तयोस्तदनिरत्येत्वात्‌ धर्माथर्मो हि न जीत्रपुवृगलानां गति- 


स्थिती निवंतंयतः । कि तहिं ? तदनुग्रहमवेव | 
पुनरपि कोई आ्ाक्षेप करता है कि तब तो ऐसा ग्रवसर उपस्थित होने पर उपग्रह शब्द क्यो 
बोला जाता है ? सूत्र में उपग्रह का ग्रहरं/ तो नही करना चाहिये यथा-संख्य की प्रतिर्पात्त भी उपग्रह 
शब्द के विना होसकती है जैसे कि अभी आपने प्रतिपादन कर दिया है कि धर्म का उपकार जीव 
पुदूगलों की गति करा देना और अधर्म का उपकार जीवपुद्गलों की स्थिति करा देना है। अरब ग्र्थ- 
कार सिद्धान्त उत्तर कहते है कि सूत्र में उपग्रह शब्द का ग्रहण करना ही चाहिये कारगा कि उपकार 
शब्द करके कार्यसामान्य का कथन किया गया है और “ गतिस्थित्युपग्रही ” यो उपग्रह शब्द करके 
कार्यविशेष का प्रूपण सूत्रकार द्वारा किया गया है, तिस कारण धर्म और अ्रधर्म का कोई कार्य ही 
नही है , इस प्रकार कह रहे किसी साख्य या भ्रन्य वादी के मन्तव्य का निवारण कर दिया जाता 
है क्योकि धर्म औौर ब्रधर्म का कुछ न कुछ उपकार ग्रवश्य है, ऐसा सामान्य रूप से कथन किया गया 
है। इस पर फिर कोई यो प्रइन करे कि उन धर्म और श्रधर्म का काय क्या है ? ऐसी आशका होने पर 
“ गतिस्थिल्युपग्रही ” यहा उपग्रह शब्द को डाल कर उदं इय दल कह दिया गया है, यानी धर्म और 
प्रधर्म के विधोषरूपसे काय गति-स्वरूप उपग्रह और स्थिति-स्वरूप उपग्र; है, यदि उपग्रह को नही कर 
गतिस्थिती ” इतना ही कहा जाता तो विशेष कार्यों की प्रतिपत्ति नही हासकती थी। जैन सिद्धान्त 
प्रमुसार प्रत्येक वस्तु किन्‍्हों न किन्ही सामान्य झौर विशेष कार्यो का प्रति समय सम्पादन करती 
रहती है, सामान्‍य के विना विशेष श्रौर विशेष के विना सामान्‍य खरविषाणवत्‌ है, अ्रत' गति शौर 
स्थिति तो धर्म और अ्रधर्म के विशेष काय हैं। यहा सामान्य कार्य उपकार का ओर विशेष कार्य गति 
स्थितिश्रों का कोई समय भेद या स्वरूपमेद नही है, केवल सामान्‍य के साथ तदात्मकविशेष म्ौर विशेष 


श्द 


१३६ इलोक-वातिक 


के साथ कथंचित्‌ तदात्मक स्रामान्य की प्रतिपत्ति कराते हुये ग्रन्थकार ने सामान्य भोर विशेष दो 
कार्यों को दिखला कर सूत्रकार के उपग्रह शब्द को सार्थक सिद्ध कर दिया है। 
यहां इतना विवेक रखना चाहिये कि यद्यपि धर्म भ्रौर ग्रधर्मके उपका र गति श्रौर स्थिति स्वरूप भ्रनु- 
ग्रह हैं फिर भी वे दोनों गति स्थितियांउन धर्म और प्रधमं द्रव्य करके स्वतत्रतया सम्पादित नहीं की 
जाती हैं, कारण कि धर्म और अ्धर्म नियम से जीव और पुदूगलो की गति और स्थिति को नहीं बना- 
देते हैं, यानी प्र रक कारण नही हैं तो फ्रिर धर्म अ्धर्म ये गति स्थिति में क्या करते हैं ? इसका उत्तर 
यही है कि धर्म भौर भ्रधर्म उन गति भ्रौर स्थितिश्रोंका भ्रनग्रह ही करते हैं, चलाकर बनाते नहीं हैं । 
गति और स्थिति के सम्पादक कारण जीव झौर पुद्गल ही हैं धर्म भौर भ्रधर्म तो उन बन रही गति 
स्थितियों पर केवल श्रनुग्रह कर देते हैं । जेसे कि मछली के गमन में जल झौर पथिको के ठहराने मे 
छाया भनुग्राहक भात्र है, कारक नही | यह बात उपग्रह शब्दके डालने पर ही व्यवस्थित होसकती है, 
अनुग्राहक और प्रेरक कार में महान्‌ भ्रन्तर है । 
कुत हस्पेब॑ । 
अन्थकार के प्रति किसी का प्रश्न है कि इस प्रकार धर्म द्रव्य और श्रधर्म द्रव्य के सामान्य 
कार्य भोर विशेष कार्य दो हैं, यह्‌ किस प्रमाण से समझा जाय ? ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार 
उत्तर-वात्िकों को कहते हैं । ॥ , 
सकृत्सवंपदार्थानां गच्छतां गत्युपग्रह: । 
धर्मस्य चोपकारः स्पात्तिष्टतां स्थित्युपग्रहः ॥ १ ॥ 
तथेव स्यादधर्मस्यानुमेयाविति तो ततः। 


ताहक्कार्यविशेषस्य कारणाव्यभिचारत: ॥ २॥ 


युगपत्‌ गमन करने वाले सम्पूर्ण पदार्थों की गति करने मे प्रनुग्रह करना तो धर्म द्रव्य का 
उपकार है और तिस ही प्रकार ठहर रहे सम्पूर्ण पदार्थों की भ्रक्रम से हो रही स्थिति मे अधमं द्रव्यका 
उपकार समझा जायगा, इस कारण वे धर्म द्रव्य और प्रधममं द्वव्य दोनों उन गत्युपग्रह तथा स्थित्युप ग्रह 
कार्यों करके भनुमान करने योग्य हैं, जैसेकि धूमसे भ्रग्नि का अनुमान कर लियाजाता है तिस प्रकार के 
कार्य विशेष का स्वकीय कारणो के साथ कोई ब्यभिचार नही है। भर्थातृ-गमन करने वाले सम्पूर्ण 
पदार्थों का युगपत््‌ गमन भौर ठहरने वाले अखिल पदार्थों का युगपत््‌ ठहरे रहना इस दोनो कार्यों के 
प्रव्यभिचरित कारण नियत हो रहे धर्म भौर पब्धमं द्रव्य है । इन्द्रियग्राह्म अविनाभावी कार्य हेतु से 
झतीन्द्रिय कारण की ज्ञप्ति कर नी जाती है । 


कमेण सर्वपदार्थानां गतिपरिणामिनां गत्युपग्रहस्य स्थितिपरिणासिना स्थित्युपप्रदस्य 


पंचम-अध्याय_ १३६ 


थ्‌ चित्यादिदेतुकस्य दर्शनाक्ष धर्माधर्मनिषंधनस्वमिति चेश्न सकृदग्रहशात्‌। सकृदपि केषां- 
वि्पदार्थानों तस्य छित्या दकुतस्वसिद्धेश् तञ्मिमिचत्वमित्यपि न मंतव्य, सर्वग्रहणात्‌ | ततः सक- 
न्मवदायमतिम्थित्युपग्र ती सबंसोकब्यापिद्रव्योपकृती सकृत्मवेपदार्थगतिस्थिस्थपग्रहस्वान्धथा- 
सु पश्चेरित कार्य विशेषानुमेयो पर्माधमों । न हि धर्माधर्माम्यां विना सकृत्सर्वार्थानां गतिस्थि- 
स्यूपग्रहो ममाव्येते, यतो न तद॒व्यभिचरिणों स्यातां 

हेतु दलमें पड़े हुये सकृत्‌ औ्लोर सर्व इन दो पदो का कृत्य यो समझना कि यदि कोई कहे गति 
स्वरूप परिशत होरहे जीव और पुदुमल स्वरूप सम्पूर्ण पदार्थों के क्रम से गति उपग्रह का कारण तो 
पृथिवी, जल, प्रादि द्रव्य हैं ग्रौर स्थिति परिणत होरहे सम्पूर्ण पदार्थों की क्रम क्रम से स्थिति भ्ननुग्रह 
करने के हेतु तो भूमि, वृक्षण्छाया, आरादि होसकते हैं, ऐसा देखा जाता है भ्रत. गति-उपग्रहका कारण 
धर्मद्रब्य और स्थिति-उपग्रहका का रण प्रधर्मद्रव्य नही मानता चाहिये । ग्रत्थकार कहते हैं कि यहतो नहीं 
कठना क्योकि सकृत्‌ शब्द का ग्रहण हो रहा है सम्पूर्ण पदार्थों की क्रम से गति €्यतिया भले ही पृथिवों 
प्रादिक से होजांय किन्तु ग्रक्रम से गति और म्रक्रम से स्थिति तो धर्मप्रव्य करके ही होसकती है | तथा 
यदि फिर भो कोई यो कह कि किन्‍्ही किन्ही थोड़े से पदार्थों की वह गति भौर स्थितिश्ो का किया 
जाना पृथिवों प्रादिकसे भी सिद्ध होसकता है,भ्रतः उन गति स्थितियोके निमित्त कारण पृथिवी श्रादिक 
बन बेठेगे ग्रग्थकार कहते हैंकियह भी नहीं मान बंठना चाहिये क्योंकि हेतु कोटि में सं का 
ग्रडण हो रहा है सम्पूर्ण द्रव्योक्ी युगपत्‌ गति या ।स्थति तो पृथिवी भ्रादिक से नहीं होसकती है, धर्म या 
ग्रश्नम द्रष्य से हो होगो तिथ कारण से यो अनुमान बनाया जाता है कि युगपत्‌ होरहा सम्पूर्ण पदार्थों 
का यथायोग्य गति-मपनुग्रह प्रौर सर्व पदार्थों का मुगपत्‌ स्थिति-भअनुग्रह ये दोनों (पक्ष) सम्पूर्ण लोक में 
व्यापक होरहे द्रव्यो करके उपकृत हैं (साध्य) क्योकि भ्रक्रम करके सम्पूर्ण पदार्थों की गति भौर स्थिति 
रूप भनुग्रह होना प्रन्यथा यावी लोकव्यापक द्रव्यो के बिना नहीं होसकता है ( हेतु ) इस प्रकार कार्य 
विशेषों करके धर्म भौर अ्रधर्म द्रव्य अनुमान कर लेने योग्य हैं। काररा कि धर्म और अधम के विना 
युगपत्‌ सम्पूर्ण पदार्थों के गति-उपग्रह और स्थिति-उपग्रह सम्भवनेयोस्य नहीं हैं जिससे कि वे गति उप- 
ग्रह भौर स्थिति-उपग्रह हो रहे उस लोक-व्यापक द्रव्यके साथ अ्रव्यभिचारी नही होते । यानी उक्त हेतुका 
प्रपने स्ाध्यके साथ निर्दोष अविनाभाव है कोई व्यभिचार बिरोधादि दोषों की सम्भावना नही है। 


ताम्यां बिनेर परस्परतः संभाव्येते ताजिति चेव्‌ किमिदानीं युगपद्गच्छतां सर्वेपां 
तिष्ठेतों दैववः सर्वे, तिष्ठतां च सकृत्सबेषां गच॑।: सवेषां आहोस्वित्‌ केचिदेव केपांचित्‌ ९ 
न तावत्मथमः पः परस्पर अयप्रसंगात्‌ नापि द्वितोयः श्रयान्‌ सर्वायेगतिस्थित्युपग्रदयो: सर्व- 
लाकब्याप द्रंब्योपकृतत्वैन साध्यतवात्‌ ग्रतिनियवार्थगतिस्थित्यनुग्रहयो! कादाचिस्कयो: अ्रति- 
विशिष्टयो; चित्यांदिद्वव्योपकृतत्वाम्युपगमात्‌ । 





१४७ इलोघ -पावतिक 


, यदि यह कोई प्रतिवादी यों कहै कि प्रक्ृत हेतु का साध्य के साथ अविनाभाव नहीं है उम्त 
धम, अध्॒र्म द्रव्यों के विना ही परस्पर करके सम्पूर्ण भ्र्थों के वे गतिगनुग्रह स्थिति-पनुग्रह सम्भव जाते 
हैं. घोड़ा सवार को चला रहा है, सवार घोड़े को चला रहा है, पर धोडा सवार को ठहरा लेता है और 
सबार घोडेको ठहरा लेता है । पथिक को छाया ठहरा लेती है, वायु तृशोको उडादेती है मूढा या कुर्सी 
मनुष्य को वैठाये रलता है। ठहरा हु प्रा लाल सिगनल या नही भका हुआ सिगनल रेलगाडी को ठहरा 
लेता है श्र हरा या भका हुम्ना सिगनल रेलगाडीकी गति होजाने मे श्ननुग्राहक है तथा गमन कर रही 
बायु परदे वाली नावकी गतिको करादेती है और निषेधके लिये हिलाया गया हाथ प्रागन्तुक को ठहरा 
देता है, यो गमन करने वाले पदार्थ दूसरोकी स्थिति करानेमे अ्रथवा स्थिति वाले पदार्थ दूसरोके गमन 
करानेमे सहायक ह्ोरहे है, इत्यादिक अनेक पदार्थ परस्पर गमन और स्थितिको करा रहे हैं इसके लिये 
धर्म और श्रधर्म द्रव्य कुछ भी उपयोगी नहीं । 


यो कहने पर तो झ्राचायें विकल्प उठाते है कि इस अवसर पर युगपत्‌ गमन कर रहे सम्पूर्ण 
पदार्थों के गतिप्ननुग्रह में कारण क्‍या सम्पूर्ण ठहर रहे पदार्थ हैं ? श्रोर एक साथ ठहर रहे सम्पूर्ण 
पदार्थों के स्थिति-पनुग्रहठमे कारण क्या समी यमन कर रहे पदार्थ है ? प्रधवा क्‍या कुछ थोडे से पदार्थ 
ही कुछ भ्रन्य थोड़े से पदार्थों के गति-अनुग्रह या स्थिति-अनुग्रह करने मे कारण माने गये हैं ? बताश्रो 
पहिला पक्ष ग्रहणा करना तो ठीक नही पड़ेगा क्यो कि अन्योन्याश्रय दोष होजाने का प्रसग आता है 
गमन करने वाले पदार्थंके कारण ठहूरने वाले होय झ्रौर ठहरने वालोके काररा गमन करने वाले पदा- 
थ॑ होय,यह अन्योन्याश्रय स्पष्ट है । सम्पूर्ण पदार्थ तब ग़मन कर सके जबकि सभी पदार्थ ठहरे हुऐ होय 
झौर सभी पदार्थ ठहरे कब, जब कि सभी पदार्थ गमन करे, यह असम्भव-गर्भित परस्पराश्रय दोष है 
तथा दूसरा पक्ष ग्रहरा करना भी श्रेष्ठ नही है क्योकि सम्पूर्ण भ्रर्थों के गति-उपग्रह श्रौर स्थिति-उपग्रह 
को सस्पूर्ण लोक मे व्याप रहे द्रव्य द्वारा उपकृतपने करके साध्य किया गया है प्रतिनियत हुये कतियय 
भ्र्थों के कभी कभी होने वाले प्रत्येद विशिष्ट होरहे गति-श्नुग्रह और स्थिति-अनुग्रह का पृथवी आदि 
द्रब्यो द्वारा उपकृत्पना हम ज॑न स्वीकार कर चुके हैं, श्रत. कतिपय द्रव्य किन्‍्ही परिमित द्रव्यों के श्रनु- 


ग्राहक है, यह दूसरा पक्ष लेना उचित नही है । 
गगनोपकृतत्वात्‌ू सिद्धसाधनभिति चेन्न, लोकालोकविभागामभावप्रसंगाल्लोंकस्य 
सावधित्बसाधनात्‌ निरवधिस्वे संस्थानबलबिरोधात प्रमाणाभावाच्च । 
यहा कोई श्राक्ष प करता है कि जैनो द्वारा दिये गये अनुमान मे सिद्धसाधन दोष है। क्योकि 
सर्वेत्र लोकालोक मे व्याप रहे प्राकाश द्रव्य करके उपकृत होरहे गत्युपग्रह श्ौर स्थित्युपग्रह सिद्ध ही 
है। इस बलृप्त हो रहे श्राकाश के द्वारा साधने योग्य कार्य के लिये नवीन धर्म अधम द्रव्योंकी कल्पना 
करना ठीक नहीं है, आकाश करके अ्रवगाह शोर गति--अनुग्रह, स्थिति--प्रनुग्रह ये कार्य निपटा दिये 
जायंगे- भ्रत. श्राप जैन भाई सिद्ध पदार्थ आकाश का ही साधन कर रहे हैं। ग्रन्थकार कहते हैं. कि यह 
तो नहीं कहना क्योकि यो श्राकाश के मानने पर और धर्म, भ्रधमं, द्रव्यों के नही स्वीकार करने पर 
तो लोक श्रौर भ्रलोक के विभाग के प्रभाव का प्रसंग होजावेगा, जहा तक आकाझ्ष में धममं, अधम द्रव्य 
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पाये जाते हैं उतना मध्यवर्ती तीनसौं तेतालीस घन-राजू प्रमाण लोकाकाश है, शेष अ्रनन्तानन्त रज्जु 
लम्बा, चोडा, मोटा, मलोकाकाश है, लोक को पूर्व प्रकरणों में मर्यादा-सहित साधा जाचुका है यदि 
लोक को मर्यादा-रहित माना जायगा तो विशेष आकार से सहितपन का विरोध होजावेगा तथा लोक 
को मर्यादा-र हित साधने वाले प्रमाणो का भी अभाव है । 


भावार्थ--प्रलोकाकाश के सब श्रोर से ठीक बीच में यह लोक श्रनादि काल से विरचित है, 
जोकि चौदह राजू ऊचा और दक्षित उत्तर सात राजू लम्बा है। हा लोककी पूर्व परिचिम मे नीचे 
सात राजू उसके ऊपर सात राजू तक क्रमसे घटकर एक राजू झ्नौर वहासे क्रमसे बढ कर साढ़े दस राजू 
तक पाच राजू तथा पुन. क्रम से घट कर चौदह राजू की ऊचाई तक एकराजू चौडाई है। लोक के 
छट्ठो ग्रोर वातवलय हैं. इस प्रकार पाव फैलाकर और कमर पर हाथ रख खडे हुये पुरुष के समान 
लोक की श्राकृति है, जो कि उक्त प्रमागा अनुमार छहो ओर मर्यादा सहित है। इस लोक की मर्यादाको 
धर्म द्रव्य और अधर्म ने ही व्यवस्थित किया है। अन्यथा सबंत्र जीव और पुदुगलों की अ्रव्याहत गति 
या स्थिति होजाने से लोक और प्रलोक का कोई विभाग नहीं होसकेगा । एक बात यहां यह मी विचा- 
रने की है, कि सम्पूर्ण आकाश द्रव्य अनन्तानन्त-प्रदेशी है अ्रननन्‍्त का श्रर्थ कोई पण्डित मर्यादा रहित 
होरहा करते है सम्भव है इसी प्रकार अ्रसख्यात का गट्रर्थ संख्या से अतिक्रान्त होरहा करते होय डिन्‍्तु 
यो ग्र्थ करना स्थूल हृष्टि से भले ही थोडी देर के लिये मान्य कर लिया जाय परन्तु सिद्धान्त दृष्टिसे 
उक्त दोनों श्रर्थ अनुचित हैं । असख्यात की भी सख्या की जासकती है, श्रौर भ्रनन्तानन्त भी स्वज्ञ 
ज्ञान द्वारा गिने जा चुके मर्यादित है जब कि उत्कृष्ट सख्यात को गिना जा सकता है। तो उससे एक 
ग्रधिक जघन्य परीतासंख्यात को क्‍यों नहीं गिना जा सक्रेगा ” इसी प्रकार जब श्रसंख्यातासख्यात की 
मर्यादा बाधी जाती है, तो उससे एक अधिक परीतानन्त की मर्यादा करने मे कौन सी बुद्धि की नोंक 


घिस जायगी ? 


सख्यामान के ही तो इकईस भेद हैं, जो कि सख्यात, परीतासंख्यात, युक्तासंख्य/त्त, 
सख्यातासख्यात, परीतानत, युक्तानन्त, अनन्तानन्त के जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट भेद प्रनुसार है । 
संख्यामान के ग्याच्हव भेद होरहे मध्यम असंख्यातासख्वात नामक गणना के किसी श्रवान्तर भेद मे 
लोकाकाश के प्रदेश परिगाणत है तथा बीसवी संख्या मध्य-अनन्तानन्त के किसी भेद मे अलोकाकाश 
या सम्पूर्ण भ्राकाश् के प्रदेश गिन लिये गये हैं “ पललघरणाविदगुल जगसेढी लोय पदर जीवघरा । तत्तो 
पढम॑ मूल सव्वागास च जा जारोज्जो ” यो त्रिलोकसार मे सर्वाकाश के प्रदेश गिना दिये हैं। साधारण 
पुरुष जिप्तश्रकार दश, वीस, पचास रुपयो को गिन लेता है, इससे भी कही अधिक स्पष्ट रूपसे केवल- 
ज्ञानी महाराज प्रलोकाकाश के प्रदेशोको भटिति गिन लेते है। वरफो के समान समघन चतुरख्र भ्रलो- 


काकाश की छहो दिशाओं में मयादा है । 


लोक के ठीक बीच सुदशनमेरु की बीच जड मे पडे हुये प्राठ प्रदेशों से यदि अलोकाकाश 
को नापा जायगा तो पूर्व, पश्चिम, उत्तर दक्षिण, ऊध्वं, भ्रध: , छहों भ्लोर डोरी ठीक नाप की पड़ 
जायगी । हा चौकोर पदार्थ के बीच से तिरछे नापे गये कोने तो बढ ही जायगे यदि केवल अलो- 
काकाश के ही छहों दिश्वा की भोर प्रदेश गिनने होय तो लोकाकाश के नीचे या ऊपर के प्रदेशों से 
दक्षिण या उत्तर दिशा-सम्बन्धी प्रदेश तो साढ़े तीन, साढ़े तीन राजू बढ जायगे कारण कि लोक को 
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ऊचाई चौदह राजू है। भौर दक्षिण उत्तर लम्बाई सबंत्र सात राजू है, श्रतः दक्षिण या उत्तर किसी 
भी एक झोर क्‍ग्रलोकाकाशके प्रदेश ऊचाई या निचाई से साढ़े तीन राजू अधिक फंल रहे माने जायगे । 
इसी प्रकार मध्य लोक में एक राजू चौड़े लोकाकाह से पूर्व या पश्चिम राजू के अलोकाकाश के प्रदेश 
लो दक्षिण उत्तर की भ्रपेक्षा तीन तीन राजू भ्रधिक विस्तृत हैं। प्रौर ऊपर नीचे की प्रपेक्षा साड़े छह 
छह राजू श्रतिरिक्त हैं, यों विवेचन करने पर श्रतज्ञान द्वारा अलोकाकाश की व्यजन पर्पाय मर्यादा 
सहित प्रतीत होजाती है | सर्वज्ञ भगवान तो श्रनन्तानन्त राजू लम्बे, चौडे, ऊ चे मर्यादा वाले अलोका- 
काश को स्पष्ट देख रहे हैं। जैसे कोई साधारण मनुष्य पचास गज लम्बे, चौडे, चौकोर प्रासाद को 
देख रहा है । 

उस मर्यादित भ्रलोकाकाशके बाहर कुछ नही है। भेस के शिरपर लम्बे काठिन्यगुणयुक्त सींग 
विद्यमान हैं। पग्रत: बैल या भैंस के शिर पर हाथ फेरने बाले को ऊपर सीगो का परिज्ञांन होजाता है, 
किन्तु घोड़ा या गर्दभके शिर पर हाथ फेरने वालोकों ऊपर कुछ भी नही प्रतीत होता है। इसी प्रकार 
अझलोकाकाश के बाहर न कोई पोल है, न कोई जीवद्रव्य है, और न पुद्गलादि द्रव्य हैं, खर-विषाण के 
समान वहा कुछ भी तो नही है | प्रकरण मे यह कहना है कि लोक या ग्नलोक को मर्यादारहित मानने 
पर पभ्राकृति-सहितपन का विरोध हांगा, इस कथन मे ग्रन्थकार को कुछ प्रस्वरस है। श्रत प्रमागोका 
प्रभाव, यह दूसरी युक्ति दी गयी है| वस्तुतः विचाराजाय तो श्राकाश, काल, जीव केवलन्ञान, ये सभी 
मर्यादासहित हैं। अश्रत इनकी | आकृति यानी: >वठ्यजन पर्याय अवश्य है, जो केवलज्ञानी आत्माकी व्यजन 
पर्याय है वही केवलज्ञान का संस्थान हैं। भ्रत. कोई अस्वरस नही है, इकईसवी उत्कृष्- भ्ननन्‍्तानन्त 
संख्याके प्रमुसार केवलज्ञान के अ्रविभाग प्रतिच्छेदों की मर्यादा परिगणित है। उत्कृष्ट भ्रनन्तानन्त में 
भी दस वीस सख्या को मिलाकर इस सख्या को बढाया जा सकता है। किन्तु क्‍या करे उस संख्या- 
द्वारा संख्या करने योग्य कोई वस्तुभूत पदार्थ ही नहीं है, सख्झेयों में नही घटित होने वाली कोरी 
संख्याभ्रों को जेनसिद्धान्त मे व्यर्ण गिनाया नही गया है। ऐसी अ्रपार्थक, निस्सार बातो को कहने या 
सुनने के लिये किसी के पास अवसर नहीं है । 


तभी तो घनधारा में “ आसण्णघरणा मूलं ” और द्विरूप घनधारा मे “' चरिमस्स दुचरिमस्स 
पणेव घर केवलव्वदिक्कमदो । तम्डा विरूवहीणा सगवग्गसला हवे ठारां ।” तथा द्विरप घनाघन धारा 
में " चरमादिचउक्कस्स य धरणाघशा एत्थटोव संभवदि । हेदूभरिदों तम्हा ठाण वउहीण वग्गसला” 
श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्तीकों कहना पडा है। भले ही बहुत सी मध्यवर्त्ती संख्याश्रोके सख्येय पदार्थ 
जगत में नही हैं, फिर भी उनसे भ्रधिक या न्यून के अभ्रधिकारी भावों के विद्यमान होने से ठीक ठीक 
गरित बनाने के लिये मध्यम भ्रस्वामिक संख्याओं का निरूपणश करना भी प्रनिवायें पड़ जाता है | 
पुदूगल परमाणु एक समय में चौदह राजू गमन कर सकती है, तदनुसार बीच २ के भनेक स्थानो पर 
परमाणु के पहुँचने पर समय से भी छोटा काल नापा जा सकता था किन्तु कोई भी पूरा कार्य मराधे 
समय या चौथाई सम्रय भ्रथवा समय के किसी भ्रन्य छोटे भाग में न हुआ, न होरहा है, न होगा, प्रत: 
काल की सब से छोटी मर्यादा “'धमय” बांध दी गयी है। इसी प्रकार बड़ा स्कन्‍्ध बनने के लिये जब 
पुदुगल परमाणुझों के एक एक भाग में दूसरी दूसरी परमाणुयें भ्रपने अपने भाग से चिपटती हैं। या 
बंधती हैं तदनुसार परमाणु से भी छोटा टुकड़ा कल्पित किया जा सकता है। किन्तु हम क्या करे तीसों 
काल में पृदुरल एरघाणु से छोटा टुकड़ा धस्तण्ड पर्याय रूप से न हुआ, न है, न होगा, प्रत: परमारतु 
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हो छोटे द्रव्य की भ्रन्तिम मर्यादा है। इन दृष्टान्तों से हमें प्रलोकाकाह को मर्यादा-सहित कहने में कोई 
प्रमाणों से वाध। नही आती है। तो लोकाकाश को निरवधि कथमपि नही कह सकते हो । 
प्राय: पौराणिक, नै॑याथिक, मीमांसक, और झ्ाधुनिक पण्डित, लोक को सावधि मानते हैं । 
निरवधि मानने मे कोई प्रमाण नदी है, लौकिक स्थूल गण्णित से गिनती नही होसके एलावता प्रलौकिक 
गणित से भी इन ब्राकाश पग्रादि को श्रमर्यादित कहना श्रनीति है। जैन सिद्धान्त अनुसार एक एक 
परमाणु एक एक प्रदेश, एक एक समय और एक एक अविभाग प्रतिच्छेद की ठीक ठीक गिनती या 
मर्यादा होरही है । जीव राद्ति से पुदुगल राशि अनन्तगुणी अधिक है, मुक्त जीवो को अपेक्षा ससारी 
जीव भ्नन्तानन्त गुरो हैं। सिद्ध राशि भी भ्रनादि है, जीव राशि भी श्रनादि है फिर भी सिद्धराह्षिका 
प्रनादिपन जीव राशि के गअ्रनादित्व से पौने नौ वर्ष छोटा है। नो महीने गर्भ मे ठहर कर पुनः जन्म 
लेरहा मनुष्य शीघ्रातिशीघत्र प्राठ वर्ष पश्चात्‌ संयम को ग्रहणा करता सन्ता कत्तिपय अन्‍्तमु ह॒तों के 
पद्चात्‌ सिद्ध-अ्रवस्था को प्राप्त कर सकता है। श्रतः सिद्ध-राशि के भ्रनादिकाल से जीव-राशि का 
श्रनादि काल पौने नौ वर्ष बडा है। 
था व्यवहार काल या भूत, भविष्यत्‌, वर्तमान कालो के समयो से श्नलोकाकाश के प्रदेश 
श्रमन्तानन्त गुणों हैं इतने बड़े श्रलोकाकाश की भी मर्यादा है, लोक के ऊपर नीचे सम्बन्धी भ्रलोकाकाझ्न 
से दक्षिण उत्तर का भ्रलोकाकाश बडा है श्रौर लोक के दक्षिण, उत्तर, वाजू के प्रलोकाकाश से मध्य 
लोक के इधर उधर पूर्व पश्चिम फैला हुश्ना श्रलोकाकाश बढा हुश्ना है। वृद्ध विद्वानों से सुना है, कि 
सुदर्शन मेरु के वरावर एक लाख योजन लम्बा, चौडा, गोल, लोहे का गोला बनाया जाय वह प्रत्येक 
समय में एक राजू की गति अनुसार यदि पतन करे तो भी पूर्ण भविष्य काल के श्रन॑न्तानन्त क्षमयों में 
भी भ्रलोकाकाश के तल तक नही पहुँच पायगा इस हृष्टात्त को सुन कर भ्रब निर्णीत दृष्टान्त को यो 
समभिये कि जम्बू द्वीप के बराबर गढ़ लियागया लोहे का गोला प्रति समय यदि अनन्त राजू भी पतन 
करें भ्रथवा एक समय मे ग्ननन्त राजू चल कर दूसरे समय मे उस श्रनन्त से भ्रनन्तगुरो श्रनन्तानन्त राजू 
गमन कर यो तीसरे, चौथे, झादि समयो में पूर्व पृव से अनन्त गुणा चलता चला जाय फिर भी भविष्य 
काल के भ्रनन्तानन्त समयो में अ्लोकाकाश की सड़क को पूरा नहीं कर सकेगा, कारण कि “ लिबिह 
जहग्णाणंत वग्गसलादल द्विदी सगादि पद । जीवो पोग्गलकाला सेढी भ्रागास तप्पदरम्‌ । ” इस गाथा 
प्रनुआर काल समय राह्षिसे उझ्ननन्‍त स्थान ऊपर जाकर भाकाश श्रेणी की वर्गितवार स्वरूप वर्म 
शलाकाये मिलती हैं, उनसे प्रनन्त स्थान ऊपर जाकर प्राकाशश्र णी के श्रद्धंच्छेद निकलते हैं। उनसे 
प्रनन्त स्थान ऊपर श्रेणी श्राकाश की संख्या श्राती है, श्र णी भ्राकाश के घन प्रमाण सम्पूर्ण प्राकाश 
प्रदेक्ष हैं । 
पलक मम2«मममम33०> यो 
यह दृष्टास्त केवल कल्पित है, क्‍योंकि धर्मद्रब्य के नहीं होने से कोई भी पुद्ृगल द्रव्य लोक 
बाहर गमन नहीं कर सकता है, केवल इस हृष्टान्त द्वारा गणित मात्र दिखाकर उसकी मर्यादा बता दी 
गयो है, कि व्यवहार काल से भ्रतलोकाकाश इतना बड़ा है। इससे कुछ न्यून या प्रधिक बड़ा नहीं है । 
तथ॑व भूत काल के अ्रनन्तानन्त समयो से भविष्य काल के प्ननल्तानन्त समय अनन्तानम्त गुरो हैं, इस 
प्रकार श्री केवलज्ञानी भगवान्‌ महावीर स्वामी ने प्रतिपादन किया है, महावीर स्वामी की दिव्य भाषा 
के समय से प्रब तक ध्रसंख्याते समयों की वृद्धि भूतकाल में होचुकी है, भौर भविष्य काल में ग्रसंख्यात 
समयो की हानि होचुकी है, सम्भव है प्रतनन्‍्तानन्त कल्प कालो के परचात्‌ कोई सर्वज्ञ भववा्द यो 
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उपदेश्न देवे कि आज ठीक भध्यान्ह या अपराण्ह के समय भूतकाल और भविष्यकाल दोनों तराजू के 
पलड़े समान बराबर होजांय, पश्चात्‌ भूतकाल बढता जाय भौर भविष्यकाल छोटा होता जाय यों द्रव्य, 
काल, क्षेत्रों की टोक ठीक गिनती कर मर्यादा बाध दी गयी है। 


भाव की व्यवस्था यो समभिये कि अलोकाकाश के प्रदेशों से अ्नन्तानस्त गुरो पृक्ष्म निगो- 
दिया लब्ध्पपर्याप्तक जीव के जघन्य ज्ञान के ग्रविभागप्रतिच्छेद हैं। द्विख़प वर्गंधारा मे प्रतर झ्राकाश 
की सख्या को समझा कर “ धम्माधम्मा ग्रुरु लघु इगिजीवागुरुलघुस्स होति तदो। सुहमणिश्रपुण्ण- 
णारो झवरे अविभाग पडिछेदा” ऐसा जिलोकसारमे कहा है। इस गरित में एक भी सख्या की न्यूनता 
या प्रधिकता नहीं है। यह नाप “ वामन तोले पाव रत्ती” के न्याय श्रनुत्तार ठीक ठीक की गयी है । 


जघन्य ज्ञान के प्रविभाग प्रतिच्छेदों से अनन्तानन्त गुणे केवलजान के अ्रविभ।ग प्रतिच्छेद है, 
यद्यपि केवल ज्ञान के भ्रविभाग प्रतिच्छेदो की इकईसयी उत्कृष्ट भ्रनन्तानन्त नामक सख्या मे भी एक 
दो, दस, वीस, संख्यात, असंख्यात कोई भी संख्या बढायी जा सकती है। श्रौर बढी हुई उस कल्पित 
संख्या से केवल ज्ञान के ग्रविभाग प्रतिच्छेद न्यून भी कहे जा सकते है। तथापि सच्चे गणितज्ञ की यही 
नीति है, कि वह ठीक ठीक सख्या वाले पदार्थों ब। उसी नियत संख्या अनुसार निरूपण कर । केवलज्ञान 
के प्रविभाग प्रतिच्छेदो से श्रधिक साख्या वाला पदार्थ कोई इस चराचर जगत्‌ मे गिनने योग्य ही नही 
है । श्रतः सर्वज्ञ देव ने उत्कृष्ट अ्रनन्तानन्त से श्रधिक किसी वाईसवी संख्या का उपदेश नही दिया है । 
यो द्रव्य, क्षेत्र काल, भावों की नियत सख्या या श्रनन्तानन्त सख्याओ पर पर्याप्त रूप से प्रकाश डाला 


जा चुका है। 
यहाँ किसीका यह कुतर्क नही चल सकता है कि भ्रनादि और ग्रनन्तकी भी जब मर्यादा हो चुकी 
तो उनका कभी न कभी श्रन्त आही जायगा ? निर्णात विषय यह है कि सक्षय अनन्त राशि का भले 
ही ब्यय होते होते ग्नन्त श्राजाय किन्तु अक्षय भ्रनन्त राशियों मे पड़े हुये जीव द्रव्य, पुद्गल द्रव्य, काल- 
समय, आाकाझ्ष प्रदेश, जधन्य ज्ञान या केवलज्ञान के अविभाग प्रतिच्छेद इनका श्रन्त नही श्रा सकता है 
हाँ जीव द्रब्यो की मोक्ष होने पर या काल समया के व्यतीत होने पर व्यय होते होते न्यूनता अवश्य 
होजावगी, क्षय नही होगा । व्यय-सद्भवे सत्यपि नवोनबृद्धे रमाववत्व चेत्‌ | यस्य क्षयो न नियतः सोन- 
नतो जिनमते भरित: । 
झ्राक्ष प कर्त्ता का लक्ष्य झाकाझ क्षेत्र या भाव पदाथ नही है हा द्रव्य ओर काल में यह शंका 
उपस्थित की जा सकती है कि छह महीने झाठ समयो में छहसौ आ्राठ जोवो के मुक्त होते होते कभी न 
कभी संसारी जीव राशि का भस्त होजायगा और भविष्यकाल मे से न्यून होते होते कदाचित्‌ काल 
समय राशि का झवसान होजाय किन्तु पहिले कहा जा चुका है कि वह जीव राशि या काल राशि का 
अनन्तानन्त इतना बड़ा है। कि उसका कभी पूर्ण विराम नहीं होसकता है यद्यपि जीव राध्षि से काल 
समय अत्यधिक है, फिर भी वे दोनो प्रक्षयानन्त है। 
जैसे शून्य० का किसी भी बडी सरूया से गुणा किया जाय तीन, चार, झ्रादि संख्या का 
प्राप्त करना असम्भव है । उसी प्रकार किसी गुणाकार द्वारा शुन्य से एक, दो, संख्या लाना भी प्रस- 
म्भव है, द्रव्यो की ठोक ठीक श्रन्युनातिरिक्त गिनतो कर देने वाले सर्वज्ञ देव के वचनो पर किसो कुतर्क 
का सचार नो ह।सकता है, वे ध्रनाएि का अतादि रूप से हो ठोक ठोक जान रहे है भोर भननन्‍्त को 
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भ्रेनन्तरूप से परिज्ञात कर रहे हैं। भला ये भी कोई बलात्कार झोभता है कि भ्रनादि को जानते हुये 
थे उसको आदिको जान बेठे या भ्रनन्तको जानते हुए उसका अन्त कर बंठें। यो जानना तो एक प्रक।र 
का मिथ्याज्ञान होगा जो कि सम्यग्ज्ञानी सवंज्ञके भ्रसम्भव है। विकास सिद्धान्त को मानने वाले भावों 
को अ्रनादि अनन्त ग्रवहय मान लेगे। मुर्गी भ्ण्डा या बीजबृक्ष का झनादिव निःसशय प्रसिद्ध है, वैसा 
ही क्षेत्र, काल, द्रव्यो मे भी अ्रनन्तपना सयुक्त है। परिशेष मे यह कहना है कि श्रसख्यात या श्रनन्से 
पदार्थ भी प्रवधिसहित हैं | मर्यादित लोक में ही जीव आआरादि पाच द्रव्य निवास करते है। 


यदि पुनर्लोककदे राजरतिंद्रव्योपकृती सकलाथे-गतिस्थिस्युपग्रद्दी स्थातां तदापि 
लोका हैं! कविभागार्सिद्ध: क्वचिद्व तमांनयोध॑र्मास्तिकाययो: स्वलोकाकाशे हवालोकाक'शेपि 
सर्वाथंगतिस्थित्युपग्रहोपकारित्वप्रसक्तेस्तस्य लोकत्वापशेः | ततः सर्वगताभ्यामेव द्रव्याम्यां 
सकलाथ्थ गतिस्थित्यनुग्रद्ीपका रिम्पां सवितव्यं तो नो धर्माध्ों ! 


फिर शकाकार के विचार अनुसार सम्पूर्ण श्रथोंके गति-उपग्रह और स्थिति-उपग्रह यदि लोक 
के एक देश में वर्त रहे द्रव्यों करके उपकार प्राप्त किये जाते होते तो भी लोक और श्लोक के विभाग 
को सिद्धि नही हो पाती क्‍योंकि लोक में कही वर्त रहे धर्मास्तिकाय और भ्रधर्मास्तिकायों को जैसे अति- 
रिक्त स्थान या भम्पूर्ण लोकाकाश में भ्रथवा वहा विद्यमान पदार्थों के गति-उपग्रह प्रौर स्थिति-उपग्रह 
का उपकारकपना स्वीकार किया जाता है उसी प्रकार लोकाकाश के किसी कौने मे धरे हुए धर्म, श्रधर्म 
करके ग्रलोकाकाशमे भी सम्पूर्ण अर्थोके गति-उपग्रह झ्रौर स्थिति प्रनुपहके उपकारकपनका प्रसग झ्राजा- 
यगा श्लौर ऐसा होने से उस अलोकाकाश को भी लोकपन की शकश्रापत्ति श्राजायगी जो कि प्रलोक का 
लोकपना किसीकों भी इृष्ट नहीं है, तिस कारण लोक मे सवंत्र व्यापक होरहें ही धर्म, प्रधर्म, द्रब्यों को 
सम्पूर्ण श्रथों की गति और स्थिति स्वरूप अनुग्रह करने मे उपकारी होना चाहिये यानी-लोकमे सबंगत 
हो रही द्रव्यें ही सम्पूर्ण भ्रथों की गति और स्थिति के ग्रनुग्रह करने में उपकारी होसकती है। ग्रव्या- 
पक द्रथ्यें उक्त कार्यकफो नही निभसकेगी वस वही लोक में सवंगत होरही द्वव्ये हम स्थाद्वाद-सिद्धान्तियों 
के यहां धर्म गौर भ्रधर्म इस नाम से प्रख्यात हैं । 

प्रग्रिम सूत्र का श्रवतरण यो समभिये कि कोई जिज्ञासा करता है कि परोक्ष होरहे अ्रतीन्द्रिय 
घ॒र्म और ग्रधर्म द्रव्य का प्रस्तित्व यदि उपकार के सम्वन्ध करके नियत किया जाता है तो उनके 
भ्रव्यवहित उत्तर कहे गये श्रत्यन्त परोक्ष प्राकाश का अभ्रधिगम करने मे भला क्‍या उपाय है ? जिसप्रकार 
का कि भ्रवलम्बकर भ्रतीन्द्रिय श्राकाशकी ग्राघुनिक पण्डितोको ज्ञप्ति होजाय आकाश तो सूक्ष्मातिसूक्ष्म 
परमाणु से भी अत्यधिक श्रत्यन्त परोक्ष है ऐसी अभिलाषा प्रवर्तने पर सूत्र-कार महाराज अश्रग्रिम 


सूत्र को कहते हैं । हर 
शस्यावगा रॉ हल कम मे है 
आका ह॥२८॥) ६-८) 
प्रवगाह करने वाले जीव, पुद्गलादि सम्पूर्ण द्रव्यों को प्रवंकाश देना यह ग्राकाश का उपकार है। 
उपकार इस्पलुबर्तते | कः पुनरवगाह : झवगाहनमवगाह: स च न कमेस्थस्तस्पासि- 
डत्वास्लिमत्वायोगात्‌ । कि तहिं १ कह स्थ हत्याह । 
१६ 


१४६ इलोक-वातिफ 


पूर्व सूत्र से उपकार इस दाब्द की अनुबृत्ति कर ली जाती है तदमुसार प्रवगाह देना आकाश 
का उपकार है यह भ्र्थ घाटित होजाता है। यहाँ कोई पूछता है कि यह भ्रवगाह भला क्या पदार्थ है ९ 
इसका उत्तर यो है कि भ्रवगाहन क्रियाको ही यहां भ्रवगाह लिया गया है भ्रव उपसर्गपूर्वक” गाह विलो- 
डने,, धातु से भावमे घतन्न प्रत्पय कर अवगाह शब्द बना लियागया है और वह ग्रवगाह यानी अप्रनुप्रवेश 
तो कर्म मे स्थित होरहा नही है क्योकि कर्म में स्थित होरहे उस भ्रवगाह की सिद्धि नही है भ्रतः उस 
कर्मस्थ प्रवगाहको प्राकाश द्रव्यका ज्ञापक लिगपना नहीं वन सकता है। प्रर्थात! जल झवगाहते मत्स्य: 
मछली जल को अवगाह करा रही है, इस प्रकार “ जीवादय' आ्राकाश श्रवगाहन्ते,, जीव झादिक 
पदार्थ आकाश को अवगाह रहे है ऐसा कर्त्ता होरहे जीव आदिकोमे श्रवगाट क्रिया 5हर जाती है किन्तु 
कर्म होरहे आकाशमें क्रिया नहीं ठहरती है, भलेही इचयनय अनुसार आकाश स्वय ठहर जाथ किन्तु 
भेद पक्ष की घटकारकी अनुसार वह सिद्धान्त गौरा पड जाता है। जबतक भ्राकाश ही सिद्ध नही है तो 
उस आकाश कर्म मे प्रवकाश क्रिया तो सुतरां प्रसिद्ध होगी। ऐसी दशा में वह अ्रवगाह भ्राकाश का 
ज्ञापक हेतु नही होसकता है फिर वह अवगाह कैसा माना जाय ? ऐसा आक्षेप होने पर ग्रन्थकार उत्तर 
देते हैं कि कर्त्ताओं मे ठहररहा अ्वगाह प्रसिद्ध है वह आकाश का ज्ञापक हेतु भी होसकता है इस बात 
को ग्रन्थकार अभ्रगली वातिकद्वा रा स्पष्ट कहते है । 


उपकारोवगाह : स्यात्‌ सर्वेषामवगाहिनां । 
आाकाशस्य सकृन्नान्पस्येत्येतदनुमीयते ॥१॥ 


ब्रवगाह करने वाले जीब श्रादि सम्पूर्ण द्रव्यों को एक ही वार मे श्रवगाह दे देना यह प्राकाक्ष 
का ही उपकार हो सकता है, ग्रन्य किसी द्रव्य का नही | यह उक्त सूत्र अनुसार अनुमान कर लिया 
जाता है। भ्रथात्‌-'सक्ृत्‌, और “सर्वेषा,, पदो का उपस्कार कर हेतु कोटि मे डालते हुये विज्ञपुरुष 
द्वारा आकाश को जानने के लिये श्रनुमानप्रमाण बना लिया जाता है। 


जीवदयो द्यवगाहकास्तत्र प्रताति|द्धत्वाल्लिगमवगाह्यस्य कस्यचित्‌ यत्तदव गाझ ' 
सकृत्सबर्थानां तदाकाशमिति कठ्‌ स्थादवगाढादनुमीयते । गगनादन्यस्प तथाभावानुपपत्त: । 


जब कि जीव आदिक पदार्थ वहा आकाश मे भ्रवगाह कर रहे समीचीन प्रतीतियो से सिद्ध हैं 
इस कारण किसी न किसी भ्रवगाह करने योग्य द्रव्य के वे ज्ञापक लिग होसकते हैं। एक ही वार में 
सम्पूर्ण पदार्थों का जोभी काई वह श्रवगाह करने योग्य पदा्थ है वह श्राकाश है इस प्रकार कर्ता मे 
स्थित हो रहे अ्रवगाहसे श्राकाशका भ्रनुमान करलिया जाता है। आराकाशके प्रतिरिक्त भ्रन्य किसी पर्व 
के तिसप्रकार धुगपय्‌ सम्पूर्ण श्रथों को ब्रवगाह देना नही बन सकता है। श्रत: ” जीवादय. आकाश 
अवगाहन्ते,, इस प्रतीति अनुसार यो अनुमान वना लिया जाता है कि सकृत्‌ सर्व पदार्थावगाहोपग्रह: 
(पक्ष) स्वलोकालोकव्यापिद्रव्योपकृत. (स।ध्यदल ) सकृश्सवंपरदार्थावगाहान्यथानपपत्ते, (हेतु) यः साष्य- 
वान्‌ न स हेतुवान्‌ यथा कुटस्थलोहो बज्ञ'वा (व्यतिरेकदृष्टान्त) । हु 


आलोकतमसोरबगाहः संवेषामब गाहकानां जलादभेस्मादिवदिति चेन्न, तयोरप्यवगाहक्‌- 
स्वादवगह्मयांतर सिद! । ' ४ 


पेचरम-भ्रध्याय १४७ 


यहाँ भ्रत्यन्त परोक्ष झ्राकाश को नहीं मान रहा कोई लौकिक पण्डित श्राक्षेप करता है कि 
दिन में आलोक झौर राज्रि मे अन्धकार इन दोनो में सम्पूर्ण अ्वगाह करने वाले जीवादि पदार्थों का 
प्रवगाह हो जायगा जैसे कि किसी पात्रमे ठूस कर भर दी गयी राख में पुन जल कः भ्रवगाह होजाता 
है या पानी, ऊ'टनी के दूध, श्रादि में जिस प्रकार वृरा ,मधु ग्रादि का अ्रवगाह होजाता है। ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि वे आलोक और अन्धकारभी कही न कही ग्रवगाह करने वाले 
पदार्थ हैं यदि जीव श्रादिकी का ग्रालोक औौर श्रन्धकारमें अवकाश प्राप्त करना माना जायगा तो पुनः 
उन प्रालोक श्र भश्रर्धकारके लिये भी ग्रवगाह करने योग्य किसी अन्य ग्रधिकरगाकी सिद्धि माननी 
पड़ेगी इससे यही श्रच्छा है कि प्रथम से ही सबका भ्रवगाह्य पदार्थ एक मान लिया जाय । 

भावार्थ--मन्द ग्रन्धकार मे गाढह अन्धकार प्रविष्ट होजाता है और गाढ श्रन्धकार मे अ्रति 
निविड भ्रन्धकार समा जाता है इसीप्रकार दापक के प्रकाश मे दूसरे, तीसरे, भ्रादि दीपको के प्रकाश 
प्रविष्ट होजाते है सूर्य के तेजस्वी श्रालोक मे भी विजली या टौचं का प्रकाश प्रविष्ट हाही जाता है 
खिडकी खोलते ही आलोक भी पोल रूप घरोमे घुस आ्राता है यो आलोक या झन्धकार भी कही न कही 
अबगाह पाने के लिये लालायित रहते है अ्रत: परिशेष मे जाकर सब का अवगाह करने योग्य झ्राकाश 
ही ठह्रता है यद्यपि भस्म मे जल, पानीमे बूरा, काठ मे कील, चर्म मे तेल, रोटी मे घी इत्यादि'' 
ग्राधार ग्राधेय भाव लोक-प्रसिद्ध है । व्यवहार नय से ये सब सत्य भी है किन्तु सूक्ष्म दृष्टि से विचारने 
पर यही निर्णीत होगा कि भीतमे बैठा हुआ भ्राकाश ही कील को स्थ्गन देरहा है। भस्म स्वयं ग्राकाश 
में है, भस्म में आ्राकाश ग्रोत प्रोत ठस रहा है वह श्राकाश ही जल को अवकाश दे देता है ग्रत: “ग्राका- 
शस्यावगाह:,, इसका भ्रर्श “प्रवगाह देना आकाश का ही उपकार है” यो कर दिया जाय तो अनुचित 
नही है| 

नन्‍्वे +माकाशस्यांप्यवगाहकत्वादन्यदवगाध॑कल्प्यतां तस्याप्यवगाहकत्वे अपर स- 

वगाह्ममित्यनवस्था स्थादिति चेन्न, आकाशस्पानंतस्यामूततस्य व्यापिनः स्थावगाहिस्वसिद्धेर- 
वगाह्चांतरासंभवात्‌ । न चेवमालोकतमसो: सर्वार्थानां वा स्वावगाहित्वप्रसक्तिरसंवगतत्वातू । 
न थ किंचिदसवंगतं स्वावगाहि दृष्ट, मत्स्यादेजेलाइवगाहित्वदर्शनात्‌ । 


यहा कोई शका उठाता है कि इस प्रकार तो जीब ग्रादि के समान झ्राकाञ भी श्रवगाहक है 
भरत: आकाश को पअ्वगाह देने के योग्य किसी अन्य पदार्थ की कल्पना कर ली जाय और उस दूसरे 
झवगाह्य का भो प्रवगाहकपना मानते सन्‍्ते तीसरे, चौथे, झादि अवगाह्य पदार्थों की कल्पना करते 
करते यो ग्रनवस्था होजायगी ।+ ग्रभ्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि आकाश पदार्थ सब 
से बड़ा भ्रनन्तानन्त-प्रदेशी है, प्रमुत है, व्यापक है। इस कारण दूसरों को श्रवगाह देनेवाला होते हुये 
ग्राकाश मे स्वय को भी झवगाह देनापन सिद्ध है। इस कारण उस आकाश के लिये स्वातिरिक्त अन्य 
झवगाह्य पदार्थ का प्रसम्भव है। किन्तु इस प्रकार श्रालोक और श्रन्धकार को तो सम्पूर्ण भश्रथों का 
झ्रौर श्रपना भी श्रवगाहीपना प्रसंगप्राप्त नही होता है। कारण णि वे प्रसवगत द्रव्य भश्रपना शोर सम्पूर्ण 
द्र्यो का प्रवगाह्म नहीं हांसकता है। कोई भी अव्यापक पदार्थ स्व्रयं अपना श्रपने मे भ्रवगाह्य करने 
वाला नही देखा गया है। मछलो, सुई ग्रादि का जल, पत्ता श्रादि में अवगाहकपना देखा जाता है। 
भले ही जल श्रादिको मछली ग्रादि का भ्रवगाह्मय कह दिया जाय या निरचयनय शभ्रनुसार सम्पूर्ण पदार्थों 


रै४ं८ इलोक-बालिक 


का अपने भ्पने में भ्रवगाह होना मान लिया जाय फिर भी व्यवहार नय और निश्चयनय तथा प्रमाण 
हृष्टि से एक झ्ाकाश पदार्थ ही स्व और भ्रन्य सम्पूर्ण पदार्थों का अवगाह्यम प्रतीत होरहा है । 


सर्वार्धानां चशिकपर माणुस्वभावत्वात्‌ अवगाह्यावगाहकभमावाभाव इति चेन्न, स्थृलस्थि- 
रसाधारणा्थप्रतीतेः न छेय॑ आंतिवाधिकामाब।त एकस्पानेकदेशकालव्यापिनोथस्याम।वे सर्ब- 


शूल्यतापत्त:। मावे पुनरवगाह्यावगाहकमावविरोध एवाघाराधेयमावादिवत्‌ 

ब्राधार भ्राधेय भाव हिस्य हिसक भाव, श्रादि को नही मानने वाले बौद्ध कह रहे हैं, कि 
सम्पूर्ण पदार्थ क्षणिक है और परमाणु स्वरूप हैं, प्रत. ग्रवगाह्य अवगाहक भाव का अभाव है । 
अर्थात्‌-कालान्त र-स्थायी पदार्थ यदि होते तबतो पहिले से वर्त रहे आधार के ऊपर कोई भ्राधेय ठहर 
जाता, इसी प्रकार लम्बे, चौडे, स्थूल या व्यापक पदार्थ पर उससे कुछ छोटा पदार्थ ग्रवगाह कर लेता 
है, किन्तु जब परमाणु स्वरूप ही छोटे छोटे पदार्थ है। और वे भी एक क्षगा ज॑ वित रह कर दूसरे क्षण 
में मर जाते है, ऐसी दशा मे कोई किसी का आ्राधार या कोई किसी का आधेय नहीं होसकता है। मर 
रश मनुष्य मर रहे घोड़े पर नहीं चढ सकता है। ग्रन्थकार कहते है कि यहु तो नहीं कहना क्योकि 
प्रामारि।क पुरुषो को स्थूल और [स्थर तथा साधारण भ्र्थों की प्रतीति होरही है। तुम्हारे मन्तब्य प्रनु- 
सार सूक्ष्म, अस्थिर और विशेष स्वरूप ही ग्रर्श की स्वप्न मे भी प्रतीति नही होती है । यह प्रतीति 
अआन्तिज्ञान रूप नही है, क्योकि इस समीचीन पग्रतीति का कोई वाधक नही है। यदि अनेक देश श्ौर 
झनेक कालो मे व्याप रहे स्थूल झौर कालान्तर-स्थायी एक ग्रन्वित पदार्थ का अ्रभाव माना जायगा 
तो सम्पूर्ण पदार्थों के शून्य होजाने की आ्रापत्ति आवेगी | यानी प्रनेक देशव्यापी पदार्थों को नही मानने 
पर दृष्टि गोचर सम्पूर्णो स्थूल पदार्थों का प्रभाव तो हो ही जायगा, हा सूक्ष्म पदार्थ रह जायगे किन्तु 
उन सूक्ष्मो की यदि अनेक-काल-व्यापी नही मानकर क्षणिक ध्वीकार किया जायगा तो उत्तर क्षणमे 
समूलचूल विनाश जाने पर पुन विना उपादान के किसी की भी उत्पत्ति नहीं होने पायगी और पहिले 
भो तो उपादानके विना सूक्ष्मपदार्थ नहों उपज सकेगा यो बौद्धोंके विचार श्रनुसारहो शून्यवाद छा ज थगा 
हा यदि भ्रनेक देश या प्रनेक कालोसे व्याप रहे पदार्थोका सदृधभ,व मानोगे तब तो फिर ग्रवगाह्म अ्रव. 
गाहक भाव का विरोध ही नही है। जेसे कि आधार-पआाधेय भाव, कार्ग-का रण भाव, वाध्य-बाधक 
भाव, झआईि का कोई विरोध नही है । 

पर्थातू--मीमासक, नंयायिक, वंशेषिक, ज॑न ये विद्वान तो ग्राधार झआधेय भाव, कार्य कारण 

भाव, श्रादिककों निविवाद स्वीकार करते ही हैं किन्तु बौद्धोको भी आधार आधेय, भाव मानना पझ्राव- 
इयक पड जाता है। क्षरिकत्व, सत्व प्रादि धर्म पदार्थ मे ठहरते हैं, पक्ष म हेतु रहता है । बौद्ध उत्पाद 
को कारणसहित स्वीकार करते हैं, भले ही वे विनाश को निर्वतुक माने, भ्रत: उत्पाद्य भौर उत्पादक 
पदार्थों का कार्य-का रण भाव अभीष्ट हुश्रा तथा क्षरिकत्व का ज्ञान कालान्तर-स्थायीपन के समारोप 
का वाधक माना गया है। सौत्रान्तिको के हं तवाद पर विज्ञानाद तवादी योगाचार बाघा उठाते हैं 
यो “वाध्य वाधक भाव” क्लृप्त होजाता है। साध्य और हेतु में ज्ञाप्प्मापक भाव तो सभी दार्शनिकों 
को स्वीकृत है, इसी प्रकार “अवगाह्य प्रवगाहक भाव” सुप्रसिद्ध है । 

शौतवातातपादीनाम मिश्देशकालतया ग्रतीतेः स्वावगाह्मावगांहकमावसिद्धि: । पर. 


स्परमगगाहानुपप्ती मिश्रदेशस्वश्रसंगाल्लोष्टद यवब्‌ । ततो यथाप्रतीति- नियतानामबगाइकानां 


पंचम-प्रध्याय १४६ 


प्रतिनियतमवर्गाह्म॑ सिद्ध तथां सकृस्सर्वातग हिनामवगाह्ममाकाशमलुमन्तस्यम्‌ | 


जाड़े की ऋतु मे वायु चलते समय घाममे बंठ जाते है। उत्त ग्रवसर पर शीतता, वायु, घाम, 
घृल, भ्रादि पदार्थों की उसी प्रभिन्न देश और उसी भ्रभिन्न काल मे बृत्ति वन करके प्रतीति होरही है, 
इस कारण अपने मे ही पग्रवगाह्मपन श्रोर स्वयं में ही प्रवगाहकपन की सिद्धि होजाती है। यदि झ्ैत्य 
वायु, घाम, झ्रादिक का परस्पर में एक दूसरे को श्रवगाह्ृ देना बन रहा नहीं माना जायगा तब तो उन 
शीत आदि के न्यारे न्यारे देशो मे वृत्ति होने का प्रसग झ्रावेगा जैसे कि दोनो डेल परस्पर मे अवगाह 
नहीं देते हुये भ्रपने अपने न्यारे न्‍्यारे देशों मे वर्त रहे हैं। तिस कारणा सिद्ध होता है,कि समीचीन 
प्रतीति का उल्लघन नही कर जिस प्रकार प्रतिनियत हो रहे विशेष विशेष भ्रवगाहको के प्रतिनियत 
हो रहे श्रवगाह्य पदार्थ सिद्ध हैं । उसी प्रकार युगपत्‌ सम्पूर्णो श्रवगाह करने बाले जीव आदि पदार्थोका 
प्रवगाह करने योग्य आकाश द्रव्य है। यह युक्तिपृर्बंक मान लेना चाहिये । 

ग्र्थात्‌-मत्म्य का श्रवगाह्य जल है, भोत मे कील बुस जाती है. श्र घेरे मे मनुष्य छिप जाता 
है। इत्यादिक रूपसे विशेष २ मछली श्रादि भ्रवगाहको के विशेष जल श्रादि अ्रवगाह्य पदार्थ तो प्रसिद्ध 
ही है , इसी प्रकार एक ही बार मे सम्पूर्गा श्र्थों का भ्वगाहू करने योग्य आकाश पदार्थ स्वीकार कर- 
लेना चाहिये । 

सुशत्रकार महाराज के प्रति किसी का प्रश्न है कि ग्राकाश का उपकार आपने अ्रवगाह देना 
कहा सो परिज्ञात कर लिया अब यह बताओ्रो कि आदि सूत्रमे उस भ्राकाश ने झ्नन्‍्त्रर कहे गये पुदग लो 
का उपकार क्‍या है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर श्री उमास्वामी महाराज श्रग्रिम सूत्र को कहते है । 


शरीर वाढ़ मनःप्राणापानाः पुदूगलानाम्‌ ॥१६॥ 


श्रौदारिक आदि शरीर, वचन, मन, प्राण, अपान ये पुद्गलो के उपकार हैं। प्र्थात्‌ृ--जीवों 
के उपयोग मे भ्रारहे पॉचो शरीर तो आहार ग्ादि वर्गशाओझ्रो से बन रहे सन्‍्ते पुदुगलरूप उपादान 
कारणों के उपादेय है, बचन भी पुदूगलो के बनाये हुये हैं। हृदय मे आठ पाखुरी वाले कमल समान 
बन रहा द्रव्य मन भी मनोवगणा नामक पुदुगलो से निर्मित है। उदर कोठे से बाहर निकल रही वायु 
उच्छवास नामक प्राण और बाहर की भीतर खीची जा रही वायु निःश्वास स्वरूप अपान भी पुदगलों 
से सम्पादित है। भ्रत: संसारी जीबो के प्रति इन शरीर झदिकों का सम्पादन कर देना पुदगलो का 
उपकार है,स्पर्शन श्रादि इन्द्रियों और वहिभूंत मोग्थ,उपभोग्य विषय भी पुदूग लोके उपकार (कार्य, हैं। 


उपकार इत्यनुबतनीय, तत्र शरोरमौंदारिकादि व्याख्यातं। बाक्‌ द्विघा-द्रव्यलाक्‌ 
भाववाक च्‌ । तत्नेह द्रव्यवाक पौदुगलिकी शश्मते | मनोपि द्विविध, द्रव्यभा विकल्पात्‌ | तत्रेड 
द्रव्गमनः पौद्गलिक ग्राह्यं, प्राशापानौ श्वासोच्छुतआासी । त एते पृदगलानां शरीरबर्गणगादी- 
नामती निद्रयाणाशुपकारः कार्यमनुमापकमित्याबेदयति । 


सत्रह॒वें सूत्र से“ उपकार ” यह पद यहा भजुब्ृत्ति कर लेने योग्य है। उन सूत्रोक्त शरीर 
प्रादिकों में उत्तरवर्तती वाक्‌ श्रादिको का भ्रधिष्ठान होरहा आदि में कहागया शरीर तो यहां श्ौदा- 
रिक आदि लेना बाहिये औदारिक, वेक्ियिक, आदि शरीरोंका हम ध्या्यान कर चुके हैं । पोदगलिक 


१५७० इलोक -बातिक 


झ्ाहार वर्गणा से ग्रौद्धरिक, वेक्रियिक, और भ्राहारक़, शरीर बन जाते हैं । तेजोवर्गंणा से तेजस 
झौर कामंणावर्गंणा से कर्म शरीर बने हुए हैं। वचन दो प्रकार का है, एक द्रव्य-वचन दूसरा भाववचन 
तिनमें भाव वचन धात्मा का प्रयत्त विशेष है। अत' यहा पौद्गलिक पदार्थोमे उत दो वाशणिश्रो मे से 
पुदूगलसे उपादेय होरहे द्रव्य वचन काहो ग्रहरा किया जाता है,भाषावगंशा ठो ता वचन रूप परिणशान 
जाती है। मन भी द्रव्य शऔर भाव इन भेदों से दो प्रकार का है, उन दो में यहाँ पुदूग ल-नि्ित द्रव्य 
मन का प्रहएा करना वाहिये। गुरा दोष विचार झादि स्वरूप भाव मन तो आत्मा की पर्याय है, अत 
यहाँ पुद्गल- निर्मित पदार्थों मे भाव पन का ग्रहण नही है । 

भ्र्थादू-अगले सूत्र मे पुदूग ल के निमित्तसे जीव के होने बाले भाव कहे जायंगे वहा भाव 
वाक्‌ या भाव मनका उपसंख्यान किया जा सकता है। क्योंकि भाव वाक्‌ तो वचनों को बनाने वाला 
श्रात्मा का विशेष विद्येष शरीर स्थानों में ज्ञान पूर्वक प्रयत्न विशेष करना है इसमे पौदूगलिक अर गो- 
पांग प्रकृति और देशघाति प्रकृतियों का उदय निमित्त रूप से अपक्षणीय है। तथा छदप्नमस्थो के पाये 
जारहे लब्धि और उपयोग स्वरूप मनमे भी पौद्गलिक देशघारति प्रकृतियोका उदय या अत्रलस्बन भूत 
पुदगलकी श्रपेक्षा है,भाव वाक्‌ या भावमनमें पुदूगल उपादान कारण नहीं है इसी कारग श्रीविद्यानन्द 
आ्राचायें ने राजवात्तिक और सर्वार्थंसिद्धि की नययोजनासे निराला निशुंय कराया है| पुदू्गल को भाव 
वाकू या भावमन का उपादान कारण तो वे भी नही मानते है प्राण, अ्पान तो श्वास, उच्छेवास 
रूप हैं। जो कि श्राहार वर्गणा से बन जाते हैं “ प्राहारवग्गणणादो तिष्णि सरीराशि होति उस्सासो। 
शिस्सासो विय तेजो बग्गणखधादु तेजगं ॥ भासमरा वग्गएा दो कमेरा भासामणां च कम्मादों अ्रट्टुविय- 
कम्मदब्बं होदित्ति जिरोहि रिदिद्र / ( जीवकाण्ड गोम्मटसार )। वे सत्र दार्जनिकों के यहा प्रतिद्ध 
होरहे ये शरीर, वचन, मन, प्राण, और अ्पान तो शरीर आदि के उपयोगी होरही प्रतीन्द्रिय श्राहार 
वर्गणा आदिको के उपकार स्वरूप कार्य हैं। जो कि कार्यर्नलग हो रहे सन्‍्ते प्रतीन्द्रिय बगंणाग्रो का 
प्रनुमान करा देते हैं। जैसे कि अग्नि का कार्य होरहा धूम झ्रोटमे धरी हुई प्रागका ज्ञापक लिग होकर 
प्रनुमान ज्ञान करा देता है। श्रर्थातु-दृश्यमान शरीर आदि कार्यो से कारण होरही प्रतीन्द्रिय वर्गे- 
णात्रो का श्रनुमान कर लियाजाता है, इसी बात का ग्रन्थकार श्री विद्यानन्द स्वामी ग्रग्रिम वात्तिक 
द्वारा आवेदन करे देते हैं । 


शरीरवर्गंणादीनां पुद्गलानां स संमतः। 
शरीरादय हत्येतेस्तेषामनुमितिर्भवेत्‌॥ १ ॥ 


ये शरीर, वचन, श्रादिक तो शरीरोपयोगी सूक्ष्म आहार वर्गेणा भ्रादिक पुद्गलो के वह 
उपकार हैं यो अच्छे प्रकार मान लिया गया है, इस कारण इन उपकार यानी कार्यों करके उन कारण 
भूत पौद्ूगलिक वर्गणाओ का अनुमान ज्ञान होजावेगा जैसे कि गत्युपग्रह से धर्म का, स्थित्यु”ग्रह से 
झधर्म द्रव्य का और भ्रवगाहक जीवादिकों के सकृंत्‌ अवगाह से अवसाह्य आकाश का ग्रनुमान किया 
जा चुका है । 

संति शरीरवाहमनोबगेणाः प्राणापानारंमका श्य बता: पुद्गला: शरीरादिकार्या- 
न्यथानुपप्ते! न प्रधान कारण शरीरादौनां मूर्तिमश्वाभावादान्मः त्‌ । न झमूर्तिमतः परिणामः 


कारण दृष्ट । 


पंचम-ग्रध्याय १४१ 


जगत्‌ में शरीरोपयोगी ग्राहार वर्गणा, तेजोवर्गणा, कार्मशवर्गंएायें प्रौर वचनोपयोगी 
भाषा वर्गणथाये तथा मन को बनाने बाली मनोवर्गंणाये एवं प्राण और अपान को बना रही आहार 
बगंगाये ये सूक्ष्म पुदूगल विद्यमान है (प्रतिज्ञा ) क्योंकि शरीर, वचन, ग्रादि कार्य प्रन्यथा यानी सृक्ष्म 
पुद्ग लो के विना बत नही पकते है ( हेतु )। इस अनुमान में पडा हुआ हेतु प्रपने साध्य को साध देता 
है। शरीर, वचन आ्रादिकों का कारण वह साख्यो के यहा मानी गयो प्रकृति तो नही है ( प्रतिज्ञा ) 
क्योकि सत्वगुणा, रजोगुण . तमोगुणों की साम्य-ग्रवस्था स्वरूप ग्रतीन्द्रिय ग्रव्यक प्रकृृति को मूत्तिसहित 
पन का अभाव है (हेतु ) आत्मा के समान (दृष्टान्त) | नही मूतिमान्‌ यानी अमूर्त पदार्थ का परिणाम 
भला मूर्तिमान्‌ पदार्थों का कारण होरहा नही देखा गया है । प्रमूर्त श्रात्मा जैसे शरीर आदि मूर्त कार्यो 
का उपादान कारण नही है उसी प्रकार श्रमूति प्रधान के परिणाम शरीर ग्रादिक नही होसकते है। 

पृथिव्यादिपरमार.वः कारणभिति के चित्‌, तेषां सर्वे्याशेपे रा प्ृथिव पादिपरमाणवः 
शरीराधारंभकाः स्युः प्रतिनियतस्वमावा वा १ न तावदादि विकल्प 5थिष्टप्रसं गात्‌ | द्वितीय- 
कल्पनायां तु शरीरादिवगंणा एव नामांतरंणोक्ता भवेयुरिति सिद्धो5स्मत्सिद्धान्तः | 

वेशेषिक कहते है कि पृथिवो, जल, आदि के परमाणुये ही शरीर आदिकों के कारण हैं । 

अर्थात्‌-मनुष्य, तिर्यंच, सर्प, कीट, वृक्ष, आदि के शरोर तो पृथिवी परमाणुग्रो से बन जाते है, श्रौर 
वरुख लोक में रहने वाले जीवो के शरीर जल परमाखु्रो से निष्पन्न हाजाते है । सूर्य लाक श्रादि में 
पाये जारहे तंजस शरीर तो तेज परमाणुओं से उपजते है, पिशाच् श्रादिकों के वायवीय शरीर वाग्रु 
परमाणुश्रो करके किये जाते है शब्द का समवायी कारण आकाश है, मनोद्रव्य किसी से भी नही 
उत्पन्न होरहे नित्य है। प्राग्ग प्लौर ग्रपान नामके विषय तो वायु परमाणुझो से उपज जाते हैं। इस 
प्रकार कोई पण्डित कह रहे है। इस पर ग्रन्थकार पूछते हैं कि उन वेशेषिको के यहा क्या सभो पृथिवी 
आदि परमाणुये विशेषता-रहित होकरके शरीर आदि को बनाने वाली होगी ? अथवा क्या प्रतिनियत 
स्वभावों वाली परमाणुये इन शरीर झ्रादिको बनावेगी ? बताओ, पहिला विकल्प तो ठीक नही पड़ेगा 
क्योकि वेशेषिको के यहा ग्रनिष्ट का प्रसंग होजायगा । 


प्र्थाव-- वंशेषिक यदि चाहे जिस जाति की परमाग॒ुझ्नों से लाहे जिस काये का बन जाना 
मान लेगे तब तो जलीय परमाणुओं से तंजस शरीर या पार्थिव परमासुझो से वायवीय दरीर बन 
जाथगा श्र ऐसी दशा मे पृथिवी, जल, तेज, वायु, परमाणुपओ्रो की चार जातियों का कारण रूप से 
समर्थन करना बिरुद्ध पडेगा,एक ही पुदगल तत्व मान कर कार्य-निर्वाह होसकता है। हा दूसरी कल्पना 
करने पर तो बेशेषको द्वारा दूसरे दूसरे नामो करके वे हमारी भ्रभीष्ट होरही शरीर ्रादि वर्ग णायेही 
कह दी गयी हुई समझी जायगी, इस प्रकार हम जैनो का सिद्धान्त ही प्रसिद्ध हुआ । म्रल॑ विस्तरेश । 

सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज,के प्रति किस्ीका प्रश्न है कि क्‍या इतना ही पुदगलों करके 
किया गया उपकार है ९ झ्थवा क्या अन्य भी पुदुगलो करके जीवो लिये उपयोगी उपकार किया जाता 


है ? ऐसी जिशसा होने पर सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज अगले सूत्र को कहते हैं । 


सुखदुःखजीवितमरणोपग्रहा शव ॥२०॥। 


१५२ इलाक-बातिक 


प्रीति या प्रसन्नता स्वरूप ऐन्द्रियिक सुख, संक्लेश या परिताप स्वरूप दुःख, प्रांण भ्रपान ध्व॑- 
रूप क्रियाविशेष का विच्छेद नही टोना-स्वरूप जीवित, श्रौर प्राण प्रपान क्रियाश्रो का उच्छेद स्वरूप 
मरण ये अनुग्रह भी जीव के पुदूगल करके किये गये उपकार हैं। उपग्रह शब्द के प्रकरशाप्राप्त होने पर 
भी पुनः सूत्रकार करके कहा गया उपग्रह शब्द तो पुदूगल का पुदूगल के ऊपर उपकार करना ध्वनित 
करता है। च शब्द करके अ्रन्य भी पुदुगल--निष्ठ निमित्त कारण निरूपित कार्यता वाले हास्य, रति 
वेद, उच्चाचशण, नीचाचरण,भोग, उपभोग, झ्रादिका समुच्चय होजाता है । भ्रर्थात्‌ विस्वृति करादेना, 
अजान भाव रखना, झ्रादि भी पुद्ग ल--जन्य उपकार हैं | यदि घोर अ्रपमान या इष्ट वियोग-जन्य दु ख 
प्रादि का स्मरण बना रहे तो ये मोही मनुष्य बिना सृत्युकालके बीच मे ही अपमृत्यु को प्राप्त होजाय, 
ऐसो भ्वस्था भे विस्मृति मैया उसकी रक्षा कर लेती है, तत्वज्ञान के गअ्नुपयोगी दुरूह, कषाय-वर्दधक 
जे योंका, भ्रज्ञान बन। रहना ही विश्वेष लाभप्रद नही तो रह्दी पदार्थोके ज्ञान उन ग्रावश्यक भेदविज्ञानो 
के स्थानों को प्रथम से ही उसी प्रकार घेर लेगे जैसे कि घरमे व्यर्थंका कूडा, कचडा, अनावश्यक पड़ा 
हुआ स्वास्थ्य को विनाश रहा सन्‍्ता पुनः श्रावश्यक पदार्थों को स्थान नही देने देता है, मानसिक या 
शारीरिक कार्य करने वालो के निकट स्थान में सोरहा या श्रालस्यथ मे बठाहुआ मनुष्य उनके कार्यों में 
विध्न डालता रहता है, व्यर्थके संकल्प. विकल्प, या ग्रनावइकर ज्ञान तो इससे भी कही श्रत्यधिक भारी 
क्षति को करते रहते हैं । इन ठलुग्रा ज्ञान या प्रर्शसकल्पो से पर-जन्म ही नहीं बिगड़ रहा है साथ मे 
प्रतिक्षण शारीरिक, मानसिक, ग्रारथिक क्षतियां भी भ्रपरिमित उठाई जा रही हैं, श्रत मरण के समान 
ये भी पुद्गलकृत उपकार सम्भव जाते हैं । 
पुद्गलानामुतकार हत्यभिसंबंधः केषां पुनः प्रुदृगलाता मेमे ऋर्यत्रित्याद ! 
पूर्व सूत्रोसे'पुद्गलानां, श्रौर 'उपकार:, इन दो पदोकी प्रनुवृत्ति कर सूत्रके पहिली और पिछली 
प्रोर सम्बन्ध करलेना । तब श्रर्थ इस प्रकार होजायगा कि पुद्गलोके यो सुख, दु ख,जीवित और मर ए 


ये प्रनुग्रह भी उपकार हैं ! काई जिज्ञासु यह पूछ !। है कि किन किन पुदुगलो के फिर ये सुख भ्रादिक 
कार्य है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतंने पर ग्रन्थकार इस अगली बातिक को कहते है। 


सुखाद॒ुपग्रहाश्चोपकारों जीवविपाकिनाम। 
सातवेद्या|दिकर्मात्मपु रगलान/मितोनुमा॥ १॥ 


जीव में विपाक को करने वाली सातावेदनीय, प्रसातावेदनीय श्रादि कर्मस्वरूप पुद्गलो का 
उपकार जीव के लिये सुख अ्रादि अनुग्रह करना है, इन सुख प्रादि उपग्रहों से उन कारणभूत भ्रतीन्द्रिय 
पुद्गलो का अनुमान कर लिया जाता है । प्रर्थातृ-जोव के सुख झादि होना पुदूगल को निमित्त पाकर 
हुये प्नुग्रह हैं, मरण भी एक भनु ग्रह है धामिक दृष्टिसे बेराग्य को प्राप्त होरहे पुरुष को समाधिमर २ 
प्रिय है व्याधि, पीडा, शोक, भ्रादि से आत्त हो रहे पुरुष को मरण प्यारा लगता है भर न भी प्यारा 
लगे तो हमें क्‍या । पुद्गलोसे जो प्रिय या श्रश्रिय का बनाये जाते हैं उन नैमित्तिकोका यहाँ निरूपण 
करदिया गया है नैतिक हृष्टि अनुसार भ्रनेक मनुष्य यो कहदेते है कि यदि मनुष्य या तिर्मच मरें नहीं 
तो सौ, दो सौ वर्ष में स्थान या खाद्य को भाप्ति भशक्‍्य द्वाजाय मरना तो नवीनताका एक पूव रूप है 
इत्यादि | यो मरण स्वरूप उपका रको विवेचता क्रलीजाय । 


पैंचम-भ्रेव्याय १५३ 


सुख॑ तच्चेत्सइंधल्य कर्मणः कार्य, दृःखमसद्धस्य, जीवितमायुष:, मरणमसद् ध- 
स्वेवायुःश्षये सति तदुदयास्परमदुःल्वास्मना तस्थाजुमबात्‌ । ततः सातवेध्ादिकर्मात्मनः पुद्गलाः 
सुखाध पग्रहेम्यो 5लुमीयंते । अन्रोपग्रहबचन सर्देद्यादिकर्मशां सुखाद्य स्पत्तो निित्तमात्रत्वेनानु- 
ग्राहकत्वप्रतिपत्यर्थ परिशामकारणं जीव! सुखादीनां तस्सेव तथापरिणामात अत एवं जीवबि- 
पाकित्ब॑ स्व वेधादिकर्म णां जोवे तद्विपाकोपलब्धेः | 


पुदूगल कृत उपकारो में वह सुख तो सातावेदनीय कर्म का कार्य है प्रसाता वेदनीय करमंका 
कार्य दुःख है, आयुष्य कर्का कार्य जीवित रहना है. प्रमाता वेदनीयका ही कार्य मरण है क्योकि भुज्य- 
मान आयु कर्म के निषेको का क्षय होने के श्रवसर पर विछिष्ट जाति के उस असातावेदनीय कर्म का 
उदय होजानेसे परम दुःखस्वरूप करके उस मृत्युका प्रन भव होता है तिस कारण सिद्ध हुआकि सातावे- 
दनीय झादि कमंस्वरूप होरहे पुदूगल तो जीव के इन सुखादि श्रनुग्रहो करके अनुमान कर लिये जाते 
हैं। ध्स सूत्र में उपग्रह शब्द की श्रन॒बृत्ति या श्राकर्षण होसकता था फिर भी सृत्रकार ने यहाँ उपग्रह 
शब्द कटा है उसका प्रयोजन यह प्रतिपत्ति करा देना है कि जीवके सुखादि की उत्पत्ति करने मे साता- ; 
बेदनीयू भ्रादि कर्म केवल निमित्त होकरके पनुग्राहक है दर्गर ग्रादि के उपांदान कॉरन्शे जसे पृंदूंगल ! 


(०३4३ इस ह 


"हैं. उस प्रकार अप के उपादान कारण पुदगल नही है सुखादि परिणामों का उपादोन कारण जीव 


“है क्योकि उस जविकों ही तिंस प्रकार सुख श्रादि रूप करके परिणति होती कह ही कारणा सातावे- 


दनी८ प्रादि कर्मों को जीव--विपाकी प्रकृति कही गया है 'अद्टत्तरि भ्रवसेसा जविविवाई सुणोथव्वा” 
क्योकि जीव में उन सोतावेदनीय श्ादि कर्मों का विपाक होरहा देखा जाता है । 


नन्वायु; भव विपाकि श्र्‌ यते तत्कथ जीवविपाकि स्यात ? भवस्य हो 4परिणामत्व- 


बवचक्षायां तथा विधानाददाप; । तस्य कर्थचद जो व५िएा।सविशेषत्वे व. जोवपरिण।भमात्रादृभ- 
दविवक्षायामायुभव विपाकि प्राक्तमिति न विरोधः । 


यहा किसीका प्रश्न है कि शास्त्रोमे श्रायुष्य कमंको भवविपाकी सुना जारहा है “अआऊरणि भव 
विवाई खेत्तत्रिवाई य झ्राणुपूव्वी थ्रो ,. चारो झ्ायुझ्रो का देव मनुष्य तिर्य व, नरक इन भवो मे विपाक 
होता है तो फिर आपने झ्रायु को जीव-विपाकी प्रकृति किस प्रकार कह दियाहै ? नही कहना चाहिये 
था,इसका उत्तर ग्रन्थकार यो देते है कि चारगतियोमे अनेक भव ग्रहरा करना जीवोका ही विभाव परि- 
णाम है, श्रतः भव को जीव का परिणाम होनेकी विवक्षा होने पर तिंस प्रकार भेद गणना करें देने से 
“काई-दोष नही झाता है,श्रर्थात्‌ू-जीव-विपाकी अकुतियाम ही भव-विपाकी झआायुष्य प्रकृति गिनली जाती 
है। ऐसी दया मे जीवविपाकी, प्रुदंगलविपाको, क्षेत्र-वपाककी या संम्पूण कम के तोन हों” या क्षेत्र | 
“ बिपाकी प्ानुपुठ्य को भी जीव-विपाकीस गिनलेने पर जीव-विपाकी और पुद्सलविपाकी यो कर्मों के / 
दो ही प्रकार कहदिये जाते है। हाँ यदि उस बब को कथवचित्‌ श्रजीब की पर्याय-विशेष साना जायगा : 
तब तो जीव के यावत परिणामों से भेद को विवक्षा करने पर आयु को शास्त्रों में अच्छे ढंग करके | 
भवविपाकी कहा जा चुका है। इस प्रकार आयु को जीवविपाकी या भवविपाकी कह देने से कोई पूर्बा- 
पर विरोध नही श्राता है “ प्रपितानपितसिद्धें:” 
२० 


ई्‌ ५४ इलोक-वरतिक 


नन्‍्वामरणांदिपुद्गलानां सुख थ "पग्रहे दृसिदर्शनात्तेषां सुखाच् ण्ग्रह उपकारोस्तिव- 
ति चेश्न, तेषामननुभेयश्वात्‌ नियमामावाच्य कस्यविकदाचिस्तसुखा५ग्रहे बतमानस्यापि बंधना- 
देर्परस्थ दुः:खाच ५शग्रहेंषि इृत्यविरोधाल नियमः ।सद्द्यदिकर्माण सुलाध्य५ग्रदे प्रतिनियतस्व 
भाषान्येबान्यथा तत्संभावनानुपपत्त रिति तेभ्यस्तदनु मानम्‌ | 


पुन: किसीका प्रश्न है कि केवल अतीन्द्रिय कर्मोको ही सुख श्रादिका भ्रनग्राहक क्‍यों मानाजाता है 
जब कि ग्राभरश (भूषण) वस्त्र, गृह, रसायन, धडी, चश्मा, वाहन, वायुयान, मोटरकार, रेलगाड़ी 
अस्त्र, शस्त्र, विष, विद्यत्‌ श्रादि पुदुगलो की भी जीव के लिये छुख आदि श्रनग्रह करने में प्रवृत्ति होरही 
देकख्ली जा रही है प्रतः उन भूषण झादिको का भी सुख श्रादि अ्रनुग्रह करने मे उपकार होजाझ्ोो । ग्रन्थ- 
कार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि वे भूषण, विष, आदि तो अनुमान कर लेने योग्य नहीं है 
बालक, बालिकाझो, तक को भूषण भझ्ादिका सुख श्रादि के प्रनुग्राहकपने करके प्रत्यक्ष होरहा है, शास्त्र 
में अनुमान करने योग्य या भागमगम्य पदार्थों का परिज्ञान कराया जाता है प्रत' इन्द्रियग्राह्म पौद्लिक 
कायं पदार्थों करके भ्रनुमान कर लेने योग्य श्रतीन्द्रिय सूक्ष्म कारणा-आत्मक पुदूगलो के निरूपण अवसर 
मे प्रत्यक्षसिद्ध पुद्गलो के कहने का प्रकरण नही है । 


दूसरी बात यह है कि भ्राभरण आ्रादि करके सुख आदि होने का कोई अन्वयव्यतिरेक पुव॑ंक 
नियम नहीं है किसी किसीको कभी कभो सुख श्रनग्रह करनेमे वत्तरहे भी बन्धन भ्रादिको दूसरोके सुख 
ग्रादि श्रन॒ग्रहमे भी प्रवृत्ति होनेका कोई विरोध नहीं है। यानो “पित्तलाभरणवित्तलाभतस्तुष्टिमावहति 
पामरी नरी। नि स्वर्णमशिभूषित पुनर्भारमावहति सानृपाजुना”। गहने, कपड़े,, सुख के उत्पादक 
होते हुये भी लूट या डाके के प्रकरण पर दुख के उत्तादक होजाते हैं, बेल गाड़ियों से उतनी दुघंटनायें 
नही होती हैं (जतनी कि मोटरकार रेलगाडी श्रादि से होती है। घी या तेल के दोपक से श्राखों को 
लाभ ही है, बिजलीके उजालेसे झंखोको विशेष क्षति होती है, श्रत: श्राभरण शभ्रादि का सुखादि अनुग्रह 
करने में नियम नही है| हा वातावेदनीय श्रादि कर्म तो सुख, दुःख श्रादि ग्रनग्रह करने मे प्रति नियत 
ध्वभाववालन ही है भ्रन्यथा यानी श्रतीन्द्रिय कर्मोके विना उन सुख आदि श्रन ग्रहो के होने की सम्भावना 
नही सिद्ध होती है इस कारण अविनाभावी उन सूख प्रादिको से उन सातावेदनीय आदि सूक्ष्म पुद्गल 
का अनमान हाजाता है। भ्रल पललवितेन । 


धर्म, अधर्म, भ्राकाश झोर पुदु्गल इन चार श्रजीव द्रव्यो का उपकार ज्ञात कर लिया अब 
जीवो करके होने वाले उपकार को सुत्रकार अगले सूत्र मे कहते है । 


परस्परोपग्रहो जीवानाम ॥२१॥ 


परस्पर के ( मे ) अनुग्रह करना जीवो का उपकार है श्रर्थात्‌- क्षिष्य का उपकार उपदेश प्र- 
दान द्वारा गुरू करता है और गुरूक॑ अनुकूल प्रवर्तन, पाव दावना, नमस्कार करना, गुरण कीतेन दृष्ट- 
वस्तु समर्पण झादि करके शिष्य, गुरू का उपकार करता है, राजा प्रजा, या पिता पुत्र, आदि में भी 
इसी प्रकार परस्पर अनुग्रह किया जाना समभलिया जाय । 


उपझार हत्यनुवर्ब ते, ततः परस्पर जीवान।मलुमानमित्पाइ। 


पंचम- प्रध्याय १५४ 


यहाँ “उपकार:” इस शब्द की अनृब॒त्ति कर लो जाती है तिस का रण! जीवो के परिवृ्यमान! 
उपकारो करके परस्पर मे श्रनृग्रह करने वाले जीवों का प्रन॒मान होजाता है, इसी बात को ग्रन्थकार 
झगली वातलिक द्वारा स्पष्ट कह रहे है। 


जीवानामुपकार: स्यात्परस्परमुपग्रह: । 
संतानान्तरवद्धाजां व्यापारादिरतोनुमा ॥ १॥ 


परस्पर में एक दूसरे का श्रनुग्रह करना जोबा का उपकार होसकता है, भ्रन्य सन्‍तानो के समान 
उस उपकार करके जीवोका झनुमान होजाता है, सन्तानान्त रको धारनेवाले जीवो के ष्यापार प्रालिगन, 
शिक्षा प्रादिक हैं इनसे उन सन्‍्तानान्‍्तरों का अनुमान होजाता है। भावाथं-अ्रल्पज्ञ जीबों को दूसरों की 
प्रात्माप्रों का प्रत्यक्ष होता नहीं है, व्यापार करता, वचन बोलना, झ्रादि करके भ्रन्य सन्‍्तानों का भ्रनु- 
मान कर लिया जाता है. इसी प्रकार परस्पर के उपग्रह स्वरूप उपकार करके भ्रनुग्राहक जीवो का अन॒- 
मान कर लिया जाता है। हे 
संतानांतरभाजों हि जौवराः परस्पर मसंविदान्मानः का्यतोनुमेयाः स्युने पुनरेक्यभाजः । 
तच्च काय परस्परप्लुपग्रह! | स च ब्यापारादिरालिंग नादिवाहना दि भिव्यापार: । भनुनयन हितप्र ति- 
पादनादिव्याहारः | स च परस्परमुपलम्यमानः संतानांतरत्व साधयतीति तदनुमेयाः संतानांतर- 
याजो जीवाः । 


सनन्‍्तानान्त्रोकों धारने वाले जीव जब कि परस्परमें श्रसविदित स्वरूप है याती अपनी आत्मा 
+। तो स्वसम्वेदन प्रत्य॥ होसकता है दूसरोकी श्रात्माग्रो का स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष नही होपाता है तथा वे 
मन्तानास्तर-तर्ती जीव अव्यभिचारी कार्य हेतुओं से अ्रनुमात करने योग्य होसकते हैं किन्तु फिर वे 
सन्‍्तानान्‍्त- वर्ती जीव ब्रह्माद् तवादियों के विमर्षण अ्रनुसार एकता को धारने वाले तो नही हैं बह 
अनेक सन्तानवर्ती जीबो का कार्य तो परस्पर मे एक दूसरे का अनुग्रह करना है और वह अन ग्रह तो 
व्याप र करना,विनय करना,लेन देन करना बाइना बाटता,ग्रादि है, आलिगन करना, प्र मालाप, गुह्य 
आख्यान प्रादि और वाहन ( घोड़ा सवार को लाद लेजाता है श्नौर सवार घोड़े को पौष्टिक भोजन, 
मदन, टहलना,खुजाना,आादि करके प्रसन्न रखता है भ्रध्यापत भादि क्रियाओ्रो करके व्यापार करना वह 
पन्‌ ग्रह है और अनुनय करना तो हित मार्गका प्रतिपादन,मुन्दर झ्राख्यान आदिक वचन बोलना है श्रौर 
बह जीवों के परस्परमें देखा जारहा प्रनुग्रह तो अन्य सन्‍्तानोकी सिद्धि करा देता है इस कारण सन्‍्ता- 
नान्‍तरों को धारनेवाले श्रनेक जीव उस परस्परोपग्रह करके अनुमान कर लेने योग्य है । पूर्व सूत्रों के 
विवरण में भी इसीढंग से धर्म श्रादि चार द्रव्यों का अनुमान कर लेना कहा जा चुका है। 


परस्पर संडृत्या संतानान्‍्तरव्यव्रहर इत्ययक्त' परूषाढ़ तवादस्य पूवमेव निरस्त- 
त्वासंवेदनाई तवादबत्‌ । 

यहाँ कोई प्रद् तवादी श्राक्षेप करता है कि संसार मे एक ही परत्रह्म है परस्पर में न्‍्यारी न्‍्मारी 

सस्तानों के होरहे व्यवहार तो भूठी कल्पनाप्ो से गढ़ लिये गये हैं ज॑से कि क्वरीर में एक अखण्ड आ- 

त्मा के भी खण्ड मान लिये जाके हैं, मेरे सिर में पीडा है, पांव मे सुख है भ्रादि । ग्रन्थकार कहते है दि: 


१५६ श्लोक-वा[तिक 


यह भ्रह्ठ तबादियों का बहना य्रक्ति रहित है बयोकि बौद्धा के संबेदनाह तबाद के समान पुरुषाद्न त वाद 
का पूर्व प्रकरणों में ही निराकशा किया जा चुका है| छुभ झशुभ कम, विद्या अविद्या, संबृत्ति परमार्थ 
रागी नीरोग, बद्धमुक्त, ये सब हू तवाद मे ही सभ पाते है, अत. सूत्रकार का “जीवाना” यह बहुवचन 
पद झ्लौर “परस्पर मे एक दूसरे का उपग्रह” ये दोनो पद श्रतीव उपयोगी समझे गये है यहा तक पाँचवे 
द्रव्य-जीबो का उपकार कह दिया है। 

अरब सुत्रकार महाराज के प्रति किसी का प्रदन है कि उपकारो द्वारा सत्‌ पदार्थोके भ्रनुमान 
कराने के श्वसर पर सद्भूत छठे काल द्रव्य के उपकार का कथन करना भो ग्रावश्यक है ऐसे जिज्ञासु 
के उत्तर-स्वरूप भ्रग्रिम सूत्र को श्री उमास्वामी महाराज कहते है-- 


वर्तना परिणामः क्रिया परलापरते च कालस्यथ ॥ २२॥ 


वर्तना, परिणाम,क्रिया परत्व और प्रपरत्व ये काल द्रव्यके उपकार है। अर्थात्‌ू-निश्चय काल 
करके छूहो द्वव्यों की वर्तना होती हैं | श्रौर व्यवहार काल करके अ्रपरिस्पन्दात्मक परिणाम या परि- 
स्पन्द-आत्मक क्रिया और कालकृत छोटापन, बडापन, ये प्रनुग्रह होते रहते है । 


वत्यते वतनमात्र वा बतना, वृत्षणर्यन्तात॒कमेणि भावे वा युक्‌ तस्णानुदार्तेक्ष्यात्ताच्छी - 
लिफो वा युच्‌ रतंनशीला वतनेति । 


प्रत्येक पदार्थ में उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यों, करके प्रति समय जो वर्ताई जाती है, वह वर्सना है । 
अथवा नवीन से कुछ जीणं होना स्वरूप वत्तन मात्र ही वर्तना मानी गयी है। पदार्था: वर्तन्ते, काल 
प्र रयति, इति काल: पदार्थान्‌ वत्तेयति, वत्तेयिता-हेतु: काल:, वरत्यन्ते पदार्था. कालेन « श्रथवा वत्यंते 
इलि भाव मात्र । यहा यदि “ करणाधिकरणयोश्च ” इस सूत्र करके वर्तते अ्रनया या बतते ऋस्या 
यो विग्रह कर बृतु घातु से करण ग्रथव्रा प्रधिकरण मे युट प्रत्यय किया जाता तो टकार इत्‌ होने से 
स्त्रीलिग की विवक्षा म डी प्रत्यय प्राप्त होता, व्तेना पद ठीक नहीं बन सकता था झ्रत वतना शब्द 
को यो वना लिया जाय कि “ वृतु व्तने ” धातु से दि प्रत्वय कर पुत्र: ण्यन्त बृतु धातु से कर्म अथवा 
भाव मे युच््‌ प्रत्यय कर लिया जाता है। यु को अ्रन करते हुये स्त्रीलिंग की विवक्षा होने पर झट 
प्रत्यथ कर वरत्तता शब्द बना लिया जाता है। श्रथवा बृतु धातु का अनुदात्त इत्‌ संज्ञक-पना है, तभी 
तो यह आत्मनेपदी है। अनुदात्त इस होने से “ अनुदात्ते तब्च हलादे :” सूत्र करके तच्छील प्रथ॑ में 
प्रयुक्त किया गया युच्‌ प्रत्यय कर लिया जाय वत्तंन स्वभाव रूप पदार्थ ही वत्तंना है। यो तत्‌ शील 
यस्या. इस प्रकार ताच्छीलिक युच्‌ प्रत्यय होजाता है, वर्सनशोल ही वर्त्तना है। इस प्रकार वर्चना शब्द 
की निरुक्ति द्वारा यथायोग्य अर्थ निकाला जा सकता हैं । 


का पुनरियं ! प्रतिद्रव्यपर्यायमंतर्नीतेकसमया स्वससानुभूतिव॑तना | द्रब्य वक्ष्यमाण 

तस्य पर्यायों द्रव्यपर्यायः द्रव्यपर्याय द्र॒ष्यपर्याय प्रति प्रतिद्रव्यपर्यायं अन्तर्नीत एक! समयोन- 
पेत्यंतर्नीवेकसमया । का पुनरसौ ! स्वसत्तानुभूतिः स्वस्थेव स्वत्ता स्वसता अन्यासाधारणी जन्म- 
श्रौव्यैक्यड्ृत्तिरिस्प्य: । 'उत्पादव्ययश्रौव्ययुकू सद! इति वचनात्‌ | न हि सक्तात्यंतं मिश्रा 
स्वाश्यादूपपधते । बुद्धयमिधानानुप्रवत्तिलिंगेनान॒मीयमाना संकेवेत्ययुक्तं, साइश्योपचाराच- 
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देकर्थप्रत्ययप्रवु त्ति: | जीदाजीव -तदमेद भेद: संवध्यमाना ६ शिष्टा शक्तिभरनेकत्व मस्कृंद- 
तीति स्वसतताया अनुभूति: सा वत्तना वत्यंम/नस्णात्‌ बतनमात्रस्वाद्ा तदुच्यते । 


किसी का प्रश्न है कि यह वतंना किर क्या पदार्थ है ” ग्रस्यकार इसका समाधान यो देते है, 
कि जिस स्वकीय सत्ता की गअनुभूति ने द्रव्य की प्रत्येक पर्याय के प्रति उत्पाद, व्यय, शौव्य-आ्रात्मक 
एक बूत्ति को एक ही समय में गरभित वार लिया है। वह स्वकीय सत्ता का तदात्मक रस स्वरूप भ्रनु- 
भवन करना वत्तना है, यहाँ ज्ञान स्वरूप अनुभव नही लिया गया है । किन्तु स्वकाय केवल उत्पाद, 
व्यय, क्रोव्यो की युगपत्‌ प्रशृत्तिरूप सत्ता की प्रत्येक पदार्थ मे पाई जाने वाली एक-रसता ग्रहण की गई 
है , इस बत्तना के अकलक लक्षण का ग्रर्थ इस प्रकार है कि “उत्पादव्ययश्रोग्य-युकत सतू, सदृद्वव्य- 
लक्षरा गुरापययवद्द्रव्य” उनसृत्रों करके द्रव्य का लक्षण भविष्य में कहा जाने वाला है। उस द्रव्य की 
पर्याय को द्रव्यपर्याय कहा जाता है। द्वव्य-पर्याय, द्रव्यपर्याय के प्रति जो वह प्रतिद्रव्य पर्याय है, यो 
षण्ठीतत्पुरुप पूवक अव्ययीभाव समास बृत्ति की गयी है। जिसने एक समय को प्रस्तरम मे प्राप्त कर 
लिया है, वह “अन्तर्नीतिकसमया” है। फिर वह श्रन्तर्नीतेंकसमया क्‍या है ” इसका उत्तर स्वकीय सत्ता 
का झनभव करना है. केवल अपनी ही सत्ता को स्वसत्ता कहा गया है। अन्य पदार्था मे साधारख रूप 
से नही पाई जा रही वह सत्ता है, इसका स्पष्ट श्रथ यह है कि उत्पत्ति, व्यय, और ध्रोव्यो की एकपने 
करके वृत्ति होना सत्ता है। स्वय सूत्रकार का उस प्रकार वचन है, कि उत्पाद, व्यय, भौव्यों से युक्त 


यानी तदात्मक वर्त रहा सत्‌ है । 


बंशेपिक विद्वान सत्ता को अन्य भ्रनेक पदार्थों मे साधारण रूप से वत्त रही एक, नित्य, तथा 
स्वकीय ग्राश्रय होरहे द्रव्य, गुग, कर्मो से सवथा भिन्न स्वीकार करते है । वंशेषिक दक्शन के प्रथम 
अध्याय मे सूत्र है “द्रव्यगुणकर्मम्योडर्थान्तर सत्ता” किन्तु यह वैशेषिकों का मन्तव्य युक्तिसिद्ध नही बन 
पाता है क्योंकि अपने अ्राश्वय मानेग्ये द्रब्य आदि में सर्वंथा भिन्न होरही सत्ता जाति प्रतीत नही होती 
है । वंशेषिक यो मान बेंठे है कि पृथिवी द्रव्य, जल द्रव्य, भ्रात्मा द्रव्य इत्यादिक द्रव्य द्रव्य ऐसे शब्दों 
की पीछे पीछे प्रवृत्ति होना स्वरूप ज्ञापक हेतु करके वह द्रव्यत्व जाति जैसे एक है, उसी प्रकार सत्‌ सत्‌ 
द्रव्यं सत्‌ है. गुराः सत्‌ है, कम सत है, इस श्राकार की बुद्धि गौर शब्दों की अनुप्रवृति होना स्वरूप 
लिग करके अनमित की जारही वह सत्ता जाति एक ही है “ सदिति यतो द्रव्यगुणकर्मसु सा सत्ता” ।७। 
वंश्षेषिक दर्शन के सातमे अध्याय का सूत्र है। सत्‌ इस प्रकार का ज्ञान या लोकव्यवहार जिससे द्रव्य, 
गुणा, कर्मों मे होता है वह सत्ता है । ग्यारह॒वासूत्र यह है, कि “सदिति लिगाविशेषादविशेषलिगाभावा- 
च्चेको भाव: ॥ १७ ” द्रव्य गुण कर्मो मे सत्‌ सत्‌ ऐसा ज्ञापक लिग विशेषता-रहित होकर प्रवर्तता है, 
ग्रौर सत्ताके विशेधोका सूचक कोई अन्य लिंग नही है, इस कारण भाव यानी सत्ता पदार्थ एक ही है । 

ग्राचायय कहते हैं कि वेशेषिको का कहना युक्त है क्योंकि सहशपन के उपचारसे उन सत्ताश्रों 
के एकपने का ज्ञान प्रवर्त जाता है| हां वस्तुतः विचाराजाय तो जीव, झ्जीव, पदार्थ और उनके भेद 
प्रभेद होरही भ्रनेक व्यक्तियों के साथ अविध्वग्भाव सम्बन्धको प्राप्त होरही वह सत्ता या सत्तायें विशिष्ट 
शक्तियो करके प्रनेकपन को प्राप्त कर लेती हैं भ्र्थाव--.भनेक द्रव्यगुण कर्मो मे यदि एक सत्ता व्यापती 
तो भ्रन्तराल में भ्रवश्य दीखती । दूसरी बात यह है कि घट के उपजने पर वह सत्ता कहा से भाकर घट 


मकृमयातकारअ-- पाए पमक५का कटी -परक मिस के चर अर 


के साथ सम्बन्धित दोज़ाती है ? बताओ), याद वहां हो प्रथम से विद्यमान थी तो झाभयक बिना भला 


श्श्द इलोक-वालिक 


ऊँसे ठदरी रही ? तथा घट के फूट जाने पर वह तुम्हारी नित्य, व्यापक, मानीोगयी सत्ता विचारी 
विना झाश्रय के कैसे झहरी रहु सकती है ? 


अतः “नित्यमेकमनेकानगत॑ सामान्य” यह लक्षण ठीक नही है। ्रां “ सहशपरिण मस्तियक_ 
_सामास्य॑ दमन यह लक्षण समुचित है। जगत में प्रत्येक पदार्थ की सत्ता न्‍्यारी न्यारी है, हा महृश हू 

उन अनेक सत्ता में एकपन का उपचार भले ही कर लिया जाय जैसे कि दूसरे दिन भी उसी शीशी 
में से झोषध्ि दे देने पर रोगी कह देता है कि वंद्य जी ! यह तो वही औषधि है, जो कि कल खाई 
थी किन्तु कल वाली औषधि तो कल ही खाई जा चुकी है । यह तो उसके सहश है, इसी प्रकार सत्ता 
में एकपन का व्यवहार होजाता है । अपने अपने न्यारे न्‍्यारे अ्रगुरुलघु गृर-प्रनुसार अस्तित्व गृण की 
पारेशति होरही सत्ता भी न्यारी न्‍्यारी है। 'स्वपरादानापोहनब्यवस्थापाद्य खलु वस्तुनो वस्तुत्व” सभी 
बस्तुयें अपने भ्रशों को पकड़े रहती हैं. श्ौर दूसरो के सत्वो का परित्याग करती रहती हैं किसी के 
भी न्यारे च्यारे भ्र शो का भ्रन्य किसी के साथ सम्मिशण या एकीभाव नहीं होसकता है। ऐसी स्व॒कीय 
स्वकीय सत्ता की जो अनुभूति यानी हम है, वह वतंना है। कर्म मे युच्‌ करने पर वर्त्ताया जा 
'रहापन होनें से वह बतना कह दी जाती हैं। प्रथवा भाव में युँच करने पर केवल वर्ता देन। इस क्रिया 
मात्र से वह वर्च्तना कह दी जाती है । 

भावार्थ--प्रत्येक पदार्थ प्रति समय उत्पाद, व्यय, प्लौव्य स्वरूप परिणमन करत; सन्ता अपनी 

निज सत्ता का एक रस लेरहा वरना मे निमग्न है उस वत्तना का उपादान कारण वह वह पदार्थ है। 
हां बतेंना का निमित्त कारण कालद्रव्य है भ्रत: काल द्रव्य का उपकार वतंना इष्ट की गयी है | विशेष 
यह कहना है, कि कई विद्वान्‌ जैसे धर्म द्रव्य गति कराने मे उदासीन निमित्त है उसी प्रकार वर्तना 
करानेमें कालको उदासीन कारण मान लेते हैं। फिर भी वतंयिता या परिणमयिता काल का निमित्त- 
पना कुछ प्र रकता को लिये हुये है, सभी कारणों को एक ही ढंग से कार्य करने के लिये नहीं हाका 
जाता है। घट की उत्पत्ति में कुलाल, चक्र, डोरा, मिट्टी, भ्ररृष्ट, रासभ, दण्ड आकाश, काल ये सब 
न्यारे न्‍्यारे कर्तव्यों द्वारा कारण होरहे हैं। निगोदराशि से जीव को निकाल कर व्यवहार राशि में 
लाने के अवसर पर कालाणुओ्रो का प्रभाव ( जौहर) शअनुमित होजाता है। सम्यक्त्वादि की प्राप्नि या 
नियत काल में फल, पुष्प, तृरा, वलली श्रादि के लगने अथवा ऋतु परिवतेन में जहाँ काल लब्धि को 
कारण माना गया है। एव प्रष्टमी, चतुर्दे शी पर्व अ्रष्टान्हिका, दशलक्षण पव, कल्याण दिवस आदि 
की शक्तिश्रों का निरूपण है। वहां व्यवहार काल की भी सामर्थ्य का अनुमान लगाया जा सकता है, 
४ दश्वपरिवट्ट रूवो जो सो कालो हवेइ बवहारो” (द्रव्य संग्रह) गति कराने में धर्म द्रव्य की उदा- 


सोनका रणता झौर उक्त कार्यों मे काल की निभित्त-कारणता का अन्तर स्पष्ट है। 
अन्तर्नीतेकसमयः स्वसत्तानुभवों भिदा। 
य; प्रतिद्रव्यपर्यायं वर्तना सेह कीत्यंते ॥ १ ॥ 
यस्मात्तर्मणि भावे च स्यंताइतें: स्त्रियां युवि। 
वर्तनेत्यनुदात्तेताच्छील्यादी वा युवीष्यते ॥ २ ॥ 
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उक्त बतंनाका वातिकों द्वारा ग्रन्थकार करके यों विवरश किया जा र॑हा है कि द्रंव्यके प्रत्येक 

पर्याय के प्रति जो एक समय का प्रन्तरंग मे प्राप्त करता हुआ भेदविवक्षा अनुसार स्वकीय सत्ता का | 
अनुभव है, वह यहा प्रकरणामें बतंना वसानी जाती है, जिस कारण से कि वर्लना शब्द की व्याकरण 
द्वारा सिद्धि यो की जाती है कि सि प्रत्ययान्त वत्ति धातु से कर्स या भाव मे युत्र प्रत्यय करने पर 
स्त्रीलिंग की विवक्षा होतेसन्ते “ बर्तना ” यह शब्द निष्पन्न होजाता है भ्रथवा अनुदात्त इत होने से 
ताच्छील्य, अ्रधिकरणा, प्रादि पर्थमे युच्‌ प्रत्यय करने पर वर्तना दब्द बन गया इ५. कर लिया जाता है 


धर्मादीनां हि वस्तूनामेकस्मिन्नविभागिनि । 
समये वरतंमानानां स्वपर्याये: कथंचेन ॥ ३ ॥ 
उत्पादव्ययभ्ौव्यविकल्पबहुधा स्वयं । 
प्रयुज्यमानतान्येन वतेना कमे भाव्यते ॥ ४॥ 
प्रयोजन तु भाव: स्यात्स चासो तत्मयोजकः । 
काल हत्येष निर्णीतो वतंनालक्षणोंजसा ॥ ५ ॥ 


बहुत प्रकार उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यों के, विकल्प स्वरूप झपनी पर्यायों करके एक प्रविभागी 
समय में किन्ही न किन्‍्ही कारणो अनुसार स्वय वर्तत कर रहे धर्म भ्रादिक छाह्ों वस्तुप्नों की जो 
भ्रन्य किसी प्रयोजक कारण क रके प्रयुज्यमानपना है। वह वर्तता नाम की क्रिया विचारलो जाती है। 
भावार्थ--धर्मादिक छही द्रव्ये श्रपने श्रन्तरंग, वहिरंग कारणों प्रनुसार प्रत्येक समय मे अपनी अपनी 
श्रनेक उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यो, के विकल्प स्वरूप पर्यायों करके भ्रनेक ढगो से स्त्रयं वर्त रही हैं । तथापि 
किसी श्रन्य प्रयोजक कर्ता करके इन धर्मादिको मे प्रेरितपना विचार लिया जाता है। बस वही वतेना 
इस प्रयोजक कर्त्ता काल के द्वारा किया गया उपकार है। प्रयोजक काल का भाव तो धर्मादिको का 
वर्ता देना प्रयोजन है, भ्रौर वह जो उनका प्रयोजक यह काल है। इस प्रकार यह निर्दोष रूप से वत्तना 
नामक लक्षण को धार रहा काल द्रव्य निर्णीत होजाता है। नवगणी या दशगरी का कर्ता प्रयुज्य 
होजाता है, भौर ण्यन्त का कर्त्ता प्रयोजक होजाता है। प्रयोजक का प्रयो न प्रह्म वर्तना नामक परि- 
रणाति है, जोकि युक्तियों से शीघ्र समझली जाती है । 


प्रत्यक्षतो उप्रसिद्धापि वर्तनास्मादर्शां तथा । 
व्यावहारिककार्यस्य दशनादनुमीयते ॥ ६ ॥ 
यथा तंदुलविक्लेदलक्षणस्य प्रसिद्धितः। 
पाकस्योदनपर्यायनामभाजः प्रतित्षणं ॥ ७ ॥ 
सूक्मतंदुलपाकोस्तीत्यनुमानं प्रवतंते । 
पाकस्येवान्यथेष्टस्य सर्वधानुपपत्तितः ॥ ८ ॥ 


१६० इलोक-वातिक 


तथेव स्वात्मसद्भावानुभूतों सवंवस्तुनः । 

प्रतिक्षणं वहिहेंतु: साधारण इति घुवम॥ ६ ॥ 
प्रसिडद्रव्यपर्यायवृत्तो वाह्यस्य दर्शनात्‌ । 
निमित्तस्यान्यथाभावाभावा निश्वी यते बुधेः ॥ १० ॥ 


हम सारिखे अ्ल्पज्ञ जीवो के यहा प्रत्यक्ष प्रमारासे प्रसिद्ध नही भी होरही वर्तना तिस प्रकार 
व्ययहा रोपयोगी कार्य के देखने से श्रनुमित होजाती है। जिस प्रकार कि चावलो का श्रग्निसयोग प्रनु- 
सार खदर, वदर, होकर पकना-स्वरूप पाक की प्रसिद्धि होजाने से यह अ्नमान प्रवर्त जाता है कि 
भात इस नाम को धारने वाली पर्याय का पूर्व मे प्रत्येक क्षरा में सूक्ष्म रूप से चाबलो का पाक हुमा 
है | भ्रन्यथा यानी प्रतिक्षरा सूक्ष्महप से पाक होना यदि नहीं माना जायगा तो इृष्ट होरहे पाक की 
सभी प्रकारों से सिद्धि नही होसकती है। भावार्थ - प्रत्येक क्षण मे सूक्ष्म परिणाम करता हुआ बालक 
जिसप्रकार युवा होजाता है। उसी प्रकार अग्नि द्वारा चावलो को पकाने पर भी क्रम क्रम से सूक्ष्म 
पाक होते होते भात बन सका है, श्रन्यथा नहीं । अ्रत उन ग्रत्ीन्द्रिय सूक्ष्म पाको का जैसे भ्रनमान कर 
३१ लिया जाता है। उसी प्रकार वर्तना का अनुमान कर लिया जाता है। सम्पूर्ण बस्तुग्नो के प्रत्येक क्षण 
में होने वाले अपने निज सदुभाव के अनु भव करने मे कोई साधारण वहिरग हेतु है। यह निश्चित मार्ग 
/ है, द्रव्यों की प्रसिद्ध होरही पर्यायों के वर्तने में भी वहिरंग निमित्त कारण देखा जाता है। भ्रन्यथा उन 
, पर्यायों के भाव का अभाव है, भ्रत: भन्यथानुपर्पान्षि द्वारा विद्वानों करके उस भअतीन्द्रिय भी वर्तना का 
' मिइचय कर लिया जाता है, वह वर्तना काल द्रव्य करके किया गया उपकार है । 


आदित्यादिगतिस्तावन्न तद़ेतुर्वि भाव्यते । 
तस्थाप स्वालसत्तानुयूतो हेतुन्यपेत्षणात ॥ ११ ॥ 


मुख्य काल को नही मानने वाले र्वेताम्बर कहते हैं कि सूर्य चन्द्रमा भ्रादि की गति या ऋतु 
प्रवस्था, भ्रादि उस बतंना की प्रयोजक हेतु होजायगी । इस पर ग्रन्थकार कहते है, कि सूर्य झादि की 
गति तो उस वर्तना का हेतु नही है। यह बात यो विचार ली जाती है कि उन सूर्य श्रादि के गमन या 
ऋतु की भी स्वक्नीय निज सत्ता क अनुभव करने में किसी श्रन्य हेतु की विशेषतया भ्रपेक्षा हाजाती है। 
ग्रत: अन्य हेतु काल द्रव्य का मानना द्वेताम्बरा को भी ग्रावश्यक पड़ेगा । 


न चेवमनवस्था स्यात्तालस्यान्याव्यपेक्षणात्‌ । 
स्ववृत्तो तत्सवभावत्वात्खयं वृत्तेः प्रसिद्धित: ॥ १२ ॥ 


यदि कोई यो कहे कि धर्मादिक की वर्तना कराने मे काल द्रव्य साधारण हेतु है और काल 

द्रव्य की बत्तेना मे भी वत्तयिता किसी अ्रन्य द्रव्य की झावश्यकता पड़ेगी और उस भ्रन्य द्रव्य की वर्तना 

करानेमे भी द्रव्यान्तरों की प्राकाक्षा बढ़ जानेसे भ्रनवस्था दोष होगा । ग्रन्थकार कहते हैं कि हमारे यहां 

इस प्रकार ्रतवस्था दोष नही झ्राता है क्योकि काल को श्रन्य द्रव्य की व्यपेक्षा नहीं है प्रपनी बतेना 
करते मे उत् काल का बढ़ी स्वभाव है पयोक्ति दूसरों के बतना कराने के समान काल इृषय कौ स्थय 


4, 


पेचमं-अ्रध्याय धर 


निज में वर्तना करने की पिंड हो है जैसे कि आकाश दूसरो को अवगाह देता हुआ स्वयं को भी 
्रवर्माह दे देता है, ज्ञान अन्य पदार्थोकी जानता हुप्ना भी जान लेता है । 


तथैव सवभावानां स्वयं वृत्तिन युज्यते। 
दृष्टेष्टवाधनात्सवॉदीनामिति विचितितम ॥१३॥ 


यहां किसी का यह कटाक्ष करना युक्त नही है कि जिस प्रकार काल स्वयं अपनी कँलैना की 
प्रयोजक हेतु है उस ही प्रकार सम्पूर्ण पदार्थों की स्वमेव वर्तना होजायगी कारण कि घट, पैंट प्रेंदि 
सम्पूर्ण पदार्थों को स्वय बतना का प्रयोजक हेतुपना मानने पर प्रत्यक्ष, प्रनुमान, ग्रादि प्रमारेशी करके 
बाधा झ्राती है, इस बात का हम पूर्व प्रकरण मे विशेष रूप से विचार कर चुके है, प्रदीषका स्वपरीक्षों- 
तन स्वभाव है, घट का नहीं । कतक फल या फिटकिरी स्वय को और कीच को भी पानी मे नीचे बैठा 
देते है, वायु या फेन नही | 


न दृश्यमानतेवात्र युज्यते वतंमानता । 
वर्तमानस्य कालस्याभावे तस्या: स्वतो स्थितेः ॥१४७॥ 
प्रत्यक्षासंभवासक्त रनुमानाययोगत:। 


( 
मर्वप्रमाणनिन्हृत्या सबशून्यवव॒शक्तित:ः ॥१५॥ 

मुख्य काल और व्यवहारकाल को नहीं मानने वाले बौद्ध यहा कटाक्ष करते है कि वर्तमान 
काल कोई पदार्थ नही है, निविकल्पक दर्शन द्वारा जो पदार्थों की हृश्यमानता है वही वर्तमानता है अत 
एवं इस अन्यापोह रूप धर्म को ही वर्तत। कहा जा सकता है, इसके लिये <तने लम्बे चौड़े कार्य कारण 
भाव के भानने की अ्वश्यकता नही । श्राचाय कहते हैं कि यह बौद्धों का कहना बुक्तिपूर्ण नही है क्योकि 
बनंमानकाल का अभाव मानने पर उसे दृश्यमानता की स्वयं अपने श्राप से व्यवस्था नही होसकती है 
क्योंकि “दृश्ि प्रे क्षण” धातु से कर्म में यक्‌ करते हुये पुन वर्तमानकाल की विवक्षा होने पर “शानच' 
प्रत्यय करने पर हृरयमान बनता है, दूसरी बातयह है कि वतत मान कालके नही मानने पर प्रत्यक्ष प्रमा- 
श के असम्भव होजानेका प्रसग होगा क्योकि वर्तमान कालीन पदार्थोंको इन्द्रिय, प्रनिन्द्रिय-जन्य प्रत्यक्ष 
जानते हैं, प्रत्यक्ष को मूल मान कर श्रनुमान भ्रादि प्रमाश प्रवतंते है भ्रत' प्रत्यक्ष प्रमाण का असम्भव 
होजानेसे प्रनुमान झ्रादि प्रमाएतकी योजना नहीं हासकती है, ऐसी दश्ामे सम्पूर्ण प्रमाणोका अ्रपलाप 
होआानेसे सर्व पदार्थोके शून्यपनका प्रसंग श्रावेगा ज्ञो कि किसीका भी इष्ट नही है, अतः वर्तमान कालका 
मानना अत्यावश्थक है । जो पण्डित यो कह देते है कि 'वततमानाभाव: पतत: पतित पतितब्य कालोपपत्ते:' 
झ्र्थात्‌-वर्तमानकाल कोई नही है क्योकि बृत्त से पतन कर रहे फल का कुछ देश तो पतित होकर भूत- 
काल के गर्भ मे चला गया है और कुछ नीचे पडने योग्य देश भांविष्य काल में भ्राने वाला है भ्रत: भूत 
पतित और भविष्य पतितव्य काल ही है। उन पण्डितों की यह तर्क निस्सार है जब कि फल का बर्त- 
मान काल में पतनहो रहा प्रत्यक्ष सिद्ध है, वतमान को मध्यवर्नी मान कर ही भूत, भविष्य काज माने 
जा सकते हैं, प्रन्यथा नहीं | 

२१ 


१६२ हलीक -वालतिक 


स्वसंविदढ्यं तत्वमिच्छतः सांप्रतं कथम्‌ 
सिद्ध न्न वतमानोस्य काल: सूत्मः स्वयंप्रभुः ॥ ९ ६॥ 


जो बौद्ध बहिरग सम्पूर्ण पदार्थों को नहीं मान कर स्वसम्वेदनाद त को ही तश्व इच्छते हैं उनके 
यहां वर्तमान काल मे वर्ते रहां सम्बेदनाह त भला किस प्रकार सिद्ध नही होगा ? शौर ऐसा मानने पर 
इस सम्बेदनाह तका स्वयं प्रभु हारहा ओर परम सूक्ष्म वर्तमान काल सिद्ध नही होवे ? यानी वर्तमानकाल 
प्रवधष्य सिद्धहोजाबेगा । क्षरिक-वादी बौद्धों को बडी सुलभता से वर्तमान ज्ञण इष्ट करना पड़ेगा 
कारखणकि बर्तमान क्षणमे पदार्थकी सत्ता पाते हुये उन्होने दूसरे क्षणमे पदार्थों का स्वभाव से होरहा 
बिनाक्ष इष्ट किया है “द्वितीयक्षणवृत्तिध्वंसप्रतियोगित्व क्षरिगकत्वं,, ! 


ततो न भाविता द्रक््यमाणता नाप्यतोतता । 
टष्टता भाव्यतीतस्य कालस्यान्यप्रसिद्धित; ॥१७॥ 


तिसही कारण भविष्यमे दशनका विषय होजा।ना यह इृक्ष्यममाणाता ही भविष्यता नही है श्र।र 
तिस ही कारण हृष्टता ही अतीतपना भी नही है क्योकि श्रन्य भो भविष्य में होने वाला भावी काल 
झोर होचुके भ्रतीत काल के ्रोत प्रोत चले प्रारहे ग्नन्‍्वय की प्रसिद्धि होरही है। ज्ञनन करके देखा जा- 
चुकापन या देखाजायगापन केवल इतना स्वभाव ही भूतकाल या भविष्यकाल न6[ है किन्तु यथार्थ में 
पदार्थों के परिखणमयिता भूत, बतमान, भविष्य, काल हैं । 


गतं न गम्यते तावदागतं नेव गम्यते। 
गतागतविनिमु क्त॑ गम्यमानं न गम्यते ॥१ ८॥ 
इत्येव॑ वर्तमानस्य कालस्याभावभाषणं । 
स्ववाग्विरुद्ठमाभाति तन्निषेधे समतत॒तः ॥१६॥ 


निषिद्धमनिषिद्धं व। तद्द्वयोन्मक्तमेव वा। 
निषिष्यते न हि केव निषेधों [वधिरेव वा ॥२०॥ 


कोई पण्डित कहते हैं कि कोई पथ्िक मार्ग मे गसन कर रहा है जितना मार्ग बह गमन कर 
चुका है वह फिर गमन नही किया जाता है क्योकि वह गत होचुका ओर जो भविष्य में श्लाने योग्य 
मार्ग है बह भी गमन नही किया जा सकता है कारण कि बहू तो भविष्य काल मे ग़मन किया जावेगा 
झब गत और आगत मर्गसे रहित काई गम्वमान स्थल शेष नही रहा तो बह नही गमन किया जायगा 
ऐसी दशा में गत श्रौर गमिष्यभाण से अ्र।त्तारक्त वतंमानका कोई ग्रम्यमात शेष नही रहता है । 

झ्राचार्मे कहते है कि इस प्रकार जो पण्डित बतंमान कालके अभाव को वखानते हैं उनका 
भाषरां स्ववचन-विरुद्ध प्रतीत हा रहा है क्योंकि उस वर्तमानके निषेधमे भा समान रूपसे बसे ही प्राक्षेप 
प्रवर्त जाता है हम जैन उन वतमान काल का निषेध करने बाल पण्डित से पृद्धते है कि ग्राप निषिद्ध 
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षदाथंका निषेष करते हो ? प्रथवा नहीं-निषिद्ध पदार्थ का निषेध करते हो ? अथवा कया निविद्ध श्लौर 
प्रनिषिद्ध उन दोनों स्वभावों से रहित हो रहे ही पदार्थका निषेध करते हो ? तीनो पक्षोमे इस प्रकारका 
निषेष नही बन सकता है, 4ध ही बन बंठेगी, निषेध कहा रहा ? प्र्थात-निषिद्ध का निवेध करने पर 
सद्भाव उपस्थित होजाता है श्रौर श्रनिषिद्ध का निषेध करते हुये वदतोव्याघात दोष है फिर भी विधि 
ही भ्राई तथा जो निषिद्ध भी नहीं और श्रनिषिद्ध भी नहीं उसका परिशेष मे जाकर विधान होजाता 
है, निषिद्ध नही, प्रनिषिद्ध भी नही यो दोनों मे से किसी भी एक का निषेघ करते ही भट दूसरे का 
विधान होजाता है, यो व्याधात हुआ जाता है. अथवा सत्‌ का निषेध भी नहीं होसकता है, विरोध 
है, खरविषाणके समान । अमसत्‌ पदार्थका भी विषेध नही होसकता है, श्रत* वर्तमान कालका भी निषेध 
भ्रशक्य होगया । त्रात यह है कि कुचोद्यो द्वारा किसी भी सदूभूत पदार्थ का निषेध या असदूभूत पदार्थ 
का विधान करना अन्‍्याय है। 


के वाभ्युपगमः सिद्धय त्‌ प्रतिज्ञाहानिसंगत: । 
तस्य स्वयं प्रतिज्ञानाइत॑मानस्य तवतः ॥२१॥ 


तथेव च स्वयं किचित्परेरभ्थुपगम्यते। 
तथेव गम्यते कि न क्रियते वेद्यतेषि च ॥२२॥ 


संवेदनादयं तावदिदितं नेव वेयते । 
न चाविदितमात्मादिततलं वा नापि तदइयं ॥5३॥ 


इति स्वसंविदादीनामभावः केन वार्यते । 
वरतमानस्य कालस्यापन्हवे स्वात्मविद्विषों ॥२४०॥ 


इस प्रकार कृतर्क करने वाले बौद्धो के यहाँ भला किस निर्णीत पदाथ मे स्वीकृति कर लेना 
सिद्ध होसकेगा क्योकि प्रतिज्ञाहानि दोषका प्रसंग प्राता है जब कि वास्तविक रूप से उस वर्तमान काल 
की उन्हो ने स्वयं प्रतिज्ञा करली है तिस ही प्रकार दूसरो करके जो क्रुछ स्वीकार किया जाता है उसको 
बौद्ध जब स्वयं स्वीकार कर लेते है और उस ही प्रकार प्राप्त कर लेते है तो फिर भला वह क्यो नही 
किया जायगा ? और क्यो नहीं जाना जायगा । 

प्र्भातृ- स्वीकार कर लेना प्राप्त कर लेना विधान कर लेना, जान लेना ये सब वर्तमान काल 
के स्वीकार कर लेने पर ही बन सकते है| केवल सम्वेदनाद्व त बादियों का शुद्ध सम्बेदनाइ त तो नही 
जानाजाता है जो अ'श उसका पूर्व मे ज'ना जा चुका है वह वर्तमान में नहीं जाना जा सकता है और 
नही जाने जा चुके क्‍्रात्मा श्रादिक तत्व तो कथपपि नही वेदे जाते है तथा उन विदित और अविदित 
का द्वय भ्रथवा ज्ञान और पभ्रात्मा का हय तो भ्रद्ग तवादियों के यहा नही जाना जाता है, इस प्रकार वर्त- 
मान काल का अपन्हृव ( छिपजाना ) मानने पर शझपने निज प्रात्मा के साथ विद्व ष करनेवाले बौद्ध 
के यहां स्वसम्मेदन झ्ादिको का भ्रभाव किस के द्वारा रोका जा सकता है ? अर्थात्‌ृ-व्तमान काल ८, 
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सद्दी मानने पर स्वसम्वेदनादत, चित्राह्वत आदिका प्रभाव होजावेगा, कोई रोक नही सब्ता है विदित 
अंग्र जाना नहीं जा सकता है और अ्रविदित श्रश भी नहीं जाना जाता, तबतो कुछ भी नहीं जाता 


जाता है । 
न मंवित्संविदेवेति स्वतः समवतिष्टते। 
ब्रह्म ब्रह्मेव वेत्यादि यथा भेदाप्रसिद्धित: २५॥ 


सम्वेदन सम्वेदनस्वरूप ही है इस प्रकार सश्वेदनाद्वत की श्रपने आप ही से व्यवस्था नही 
होजाती है जैसे कि ब्रह्म %हा ही है, शब्द शब्द ही है, इत्यादि व्यवस्थाये स्वतः नही प्रतिष्ठित होपाती 
तुम्हारे यहा मानी गयी हैं । बात यह है कि ग्रभेद-वादियों के मन्तव्य प्रनुसार उस श्रभेद की प्रम शो 
से प्रसिद्धि नही है। यदि सम्वेदनाद तवादी अपने सम्वेदनकी स्वत. सिद्धि स्वीकार करेगे तो ब्रह्माद्व त- 
वादी भो अपने परम ब्रह्मकी स्वत:सिद्धि भ्रभीष्ट करलेगे, शब्दाह्व त-वादी भी आाडटेगे. यो सभी प्रनिष्ट 
तत्वों की स्वतःसिद्धिया होने लगेंगी । 


तत्स्वसंवेदनस्यथापि संतानमनुगच्छतः। 
परेण हेतुना भाव्यं स्वयं वृत्यात्मनां न सः ॥२९३॥ 


वर्तनेवं प्रसिद्धा स्यायरिणामादिवृत स्वयं । 
ततः सिद्धान्तसत्रोक्ता: सर्वेमी वतंनादयः ॥२७॥ 


तिम का रण स्वसम्वेदन की भी सन्‍्तान को भ्रनुगमन कर मान रहे बौद्धों के महा उस संतान 
को चलाने का कोई दूसरा हेतु होना चाहिये | प्रत' कालद्रव्य का मानन, आवश्यक है । हा जो स्वय 
वर्तना स्वरूप परिणामरहे पदार्थ है, उनका वर्तयिता वह काल कोई न्‍्यारा हेतु नही है। इस प्रकार 
बोद्ध अथवा कोई भी दाझ्षन्नक हो उनके यहां पदाथकी वर्तना प्रसिद्ध हो ही जाती है जैसे कि परिणाम 
प्रादिक स्वयं प्रसिद्ध मानने पडते है। तिस क।रणा सिद्धान्त सूत्रों मे वे सभी वतना, परिणाम, झादिक 
बहुत भ्रच्छे कहे गये हैं. किस्ती भी प्रमाण से बाधा उस[स्थत्त नही होती है । 


अत एवाह 
इस ही का रण से ग्रन्थकार पअ्रग्रिम वातिक मे यो स्पष्ट कह रहे है-- 


कालस्योपग्रहा: प्रोक्ता ये पुनर्व॑तनादयः । 
स्यात्त एवोपकारोतस्तस्पानुमितिरिष्यते ॥ २८ ॥ 


फिर जो सुत्रकार ने कालके वरतना, परिगाम आदिक उपग्रह बहुत भ्रच्छे कहे है ' वे ही बना 
झादिक काल के उपकार होसकते है। इन वर्तेना झ्रादिक ज्ञापक लिगो से उस ग्रतीन्द्रिय काल का प्रनु- 


मान कम प्रभीष्ट किया जाता है, जैसे कि पूर्व सूत्रों के ग्रनुसार धर अ्रादिक का प्रमुमान किया जा 
चुका है । 
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वतना हि जी: पुद्गलघर्माधमांक.श नां तत्सत्तायाश्व साधारणयाः ख़यग याद नां 
थस्व॒कार्याप्शेप  नुमित्स्थ्मावानां ०'हरम्कारणपेक्षा कायत्दात्ततुलपाकबत्‌ | यत्तावहहिरंग 


कारण स काल: | 


जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म और झाकाझ द्वव्यो की तथा उन में साधारण रूप से पायी जा 
रही उनकी सत्ता को एवं ऊपने पने क।र्य विशेष से ग्रन[मत श*हे स्वभावोको धारने वाले सूर्य गमन 
ऋतुप्रभाव, आदि की वर्तना ( पक्ष ) झवव्य वहिरंग कारणों को श्रपेक्षा रखती है (साध्य ) कार्य 
होने से हेतु | चाब्लो के पाक समान (ग्रन्व्य दृष्टान्त )! जो उस वर्तना का वहिरग कारण होगा 
वह तो काल द्रव्य ही होयक्ता है शभ्रर्थात- चावलो के पकने मे जैसे वहिरग कारणा आग्नि है उसी 
प्रकार जीव आदि द्रव्यो बी वर्तना कराने मे और उनकी सत्ताके वत्तनि में श्रथवा सूर्यगति, वर्षा होना, 
ऋतुकार्य दि के वतनि मे वहिरिग कारण काल द्रव्य है। 


ननु कालवर्तनया व्यभिच'र: स्व्य वतंम'नंपु ब'ल'णुषु तदभावात । न हि काला- 
के | | ७. 

गाव सह सत्त नुभूतो प्रयोजकमप्म्मपक्षुत -वंष्रयोजकग्वभास्त्व ₹२वप्रयोजब त्वामावे सवंग्रयोजक- 
स्वभान्ख्विरोधात्‌ | खस्य स्वावगाहहेतुत्ताभ वे सध्व गाए हेतुस्वस्त्मान्त्दरिगेधवत्‌ सर्वेज्ञ- 
विज्ञानस्य रब रूपप रसछेद कत्व। भावे सवज्ञल व्रिध्रः दु" | दिश्य स्तस्मिन पृ७ पिश दिप्रत्ययहेतु 
त्थामावे सर्वश्न पूर्वांपरा£ि प्र-ययहेतुत्वि रोधवद्गेति के चित । 

यहाँ कोर्ई पण्डित प्रश्न उठाते हैं, कि उक्त कार्यत्व हेत वा काल द्रव्यकी वर्तना करके व्यभि- 
चार झाता है क्योकि स्वय अपने श्राप वर्तना कर रहे कालाणाुभों मे उस वहिरग कारण की भ्रपेक्षा 
स्वरूप साध्य का ग्रभाव है । देखिये कालाणु% अश्रपनी सत्ता का अनुभव करना स्वरूप बर्तना मे किसी 
दूसरे प्रयोजक हेतु की अपेक्षा नहीं करती हैं। क्योकि उन कालाणुध्रो का स्वभाव सम्पूर्ण द्रब्यों की 
वर्तना करने मे प्रयोजकपना है. यदि वे कालाखुये स्वयं अपनी ही वर्तना करने मे प्रयोजक नही मानी 
जावेंगी तो उनके सर्वप्रयोजक स्वभाव होने का विरोध झ्राजावेगा, जेसे कि ग्राकाश को श्रपने स्वय 
प्रवगाह का हेतुपता नहीं मानने पर सम्पूर्ण द्रब्यों के भ्रवगाह देने के हेतुपन स्वभाव होने का विरोध 
होजाता है । सबको श्रवगाह वही दे सकता है जो स्वको भी श्रवगाह देता है | सब में स्व सब से पहिले 
प्राता है। इती प्रकार काल द्रव्य स्वय अपनी वर्तना करने में प्रयोजक हेतु होगा तभी सबका वर्तयिता 
होसकता है । 

प्रथवा दूसरा हृष्टान्त यह है कि सर्गज्ञ का विज्ञान यदि अपने निजरूप का परिच्छेदक नही 
माना जायगा तो उसके सबको जान लेने स्वभावका विरोध होजायगा सर्वेज्ञ का विज्ञान स्वको जानता 
हुआ ही सर्व का ज्ञाता बन सकता है। प्रथवा तीसरा दृष्टान्त यो समभ्ििये कि दिशा को अपने मे पूष 
प्रदिचम, आदि ज्ञानों का हेतुपना नही मानने पर सम्पूर्ण पदार्थों में पृर्व, पद्चिचम, ज्ञान करने के हेतुपन 
का जैसे विरोध होजाता है। यानो दिल्लाये स्व मे पूर्व, पश्चिम, आदि का व्यवहार कराती हुई ही मूर्च 
द्रव्यों मे पूर्ण झादि व्यवहार को कराती है, भ्रनन्‍्यथा अ्नवस्था होजायगी। भावार्थ--झाकाश स्वयं 
पग्रपना प्रवगाह़क है शञान स्वय श्रपना परिच्छेदक है । दिशा स्वये पश्वपने को पूर्व प्रादि व्यवस्था करा- 


श्र इलाक-बारतिक 


देती है। इसी प्रकार काल द्रव्य की वर्तना स्वयं होरही है, ऐसी दशा मे हेतु के रहजाने पर साध्य के 
नहीं रहते सन्‍्ते काल वर्तना करके व्यभिचार हुप्रा, यो कोई पण्डित कह रहे है । 
कालवर्तनाया अनुपचरितरूपेशासद्माणात्‌ यस्यासावन्ये+ वर्त्यते तस्था सा मुरूय 
वर्तना कर्मसाधनत्वातृतस्थाः | कालस्य तु नान्येन वस्यते तस्य स्वयं स्वसत्ताबृत्तिदेतुताद यथा 
नवस्थाप्रसंगात्‌ सतः कालम्य भ्वतों वृत्तिर्वोचारता वर्ना बृत्त तेजी थे माभाव."मुरूव- 
बतनानुपपत: 
श्रब श्राचार्य उत्तर कहते हैं कि मुख्यरूप से काल वर्तना का ग्रसद्धाव है| जिस द्रव्य की वह्‌ 
बर्तना अन्य द्रव्य करके वर्तायी जाती है, उसकी वह मुख्य वर्तना है। क्योकि कर्म मे निरुक्ति कर उस 
वर्तना को साधा गया है | कालद्रव्य की वर्तना तो भ्रन्‍्य द्रव्य करके नही वर्सायी जाती है । कारण कि 
सकल तर स्वय भ्रपनी सत्ताकी बृत्ति को कोररशा है। अन्यथा यानी काल के वर्तीनि में भी भ्न्य वर्तयिता 
द्रव्य की अपेक्षा होगी तो प्रनवस्था दोष का प्रसय आवेगा तिस कारण काल की स्वय श्रपने श्राप से 
; बृत्ति होजाना ही उपचार से वर्तना मानी गयी है क्योकि वृत्ति और वर्लकर्क विभाग का अभाव होजाने 
से काल के मुख्य वर्तना की धिद्धि नही द्ोपाती है । 


ग्र्थात्‌-दूसरे मनुष्य करके माल खरीदने पर तो विक्रता के यहा बेचने का व्यवहार मुख्य 
समभा जाता है | स्वयं खरोद लेने से विक्रय व्यवहार नही मानाजाता है, उसी प्रकार जहाँ भिन्न द्रव्य 
प्रयोजक हेतु है। उन जीब श्रादि पाच द्रव्यो की वर्तना तो मुख्य है, और स्वय हेतु होजाने से कालकी 
वर्तना केवल उपचरित है। ग्रत. उपचरित यानी असदूभूत पदार्थ करके हेतु का व्यभिचार दोप नही 
हुआ करता है, एक द्रव्य वर्तने योग्य होता और दूसरा द्रव्य वर्ताने का कारक वर्तक होता तब तो मुख्य 
वर्तना होसकती थी, अन्यथा नही | 


शक्तिभेदासयोविभागे तु सा कालस्य यथा झुर्या तथा च वहिरंगनिमित्तापेक्षात्व॑ 
वर्तकशक्तेवदिरगकारशत्वात्‌ ततो न तया व्यभिचारः । 
यदि वह पण्डित यो कहै कि जैसे ज्ञान में वेद्यश श्लौर वेदक दोनों शक्तिया विद्यमान हैं । प्रदीप 
में स्‍्व-प्रकाशत्व और पर-प्रकाशत्व दोनों श्षक्तिया हैं, इसी प्रकार काल द्रव्य मे वत्यंत्व और वर्तकत्व 
भिन्न भिन्न शक्तिया है। शक्तियों के भेदसे उन ब्रत्ति और वतक पदार्थों का विभाग होज,यगा यो कहने 
पर तो आचार कहते हैं, कि ठीक है यो तो जिस प्रकार वह काल की वतंना मुख्य सध जाती है उस 
ही प्रकार वहिरग निमित्तों की भ्रपेक्षा होना साध्य भी घटित होजाता है। क्योंकि काल की कथंचित्‌ 
भिन्न मान ली गयी वर्तंकत्व शक्ति यहां काल के वत्तनि मे वहिरण कारण पड़ गयी है, तिस कारण 
उस कालवर्तना करके व्यभिचार दोष नही हुझ्ला कालवतंना मे हेतु रह गया तो कया हुआ साध्य भी 
तो साथ ही साथ ठहर गया है | ऐसी दशा में व्यभिचार दोष नहीं ग्राता है । 


अकालबृ शिस्वे सति कार्यत्वादिति सविशेषणों वा हेतुः सामर्थ्यादवर्सीयते । यथा 
एथिव्यादयः स्वतोर्थान्तरभृतब्वानवेद्या: अमेयस्वादित्युक्तेप्यज्ञानस्वे सतीति गम्यते, ध्रन्यथा 
झानेन स्वयं वेधमानेन व्यमिचरत्रसंगात । 


पेंचम-भ्रध्याय १६७ 


प्रंथवा “ कार्यत्वात्‌ ” इतना ही हेतु नही समझा जाय “ श्रकालवृत्तित्वे सति ” यह विशेषरा 
जोड दिया जाय काल वतंना ही व्यभिचार स्थल होसकता है। अतः तदभिन्नत्व का निवेश कर देना 
उचित है, बिना कहे ही शब्दों की सामथ्यें से यट निर्णीत कर लिया जाता है कि ग्रन्थकार ने यहां 
कालवतंना से भिन्न होते हुये का्यंपना यो विभेषशसहितहेतु कहा है। जैसे कि किसी ने यह प्रभुमान 
कहा कि पृथिवी, जल आदिक पदार्थ ( पक्ष) स्व से भिन्न होरहे ज्ञान करके जानने योग्य है । साध्य ) 
प्रमेष होने से ( हेतु ) यो केवल श्रमे त्व हेतु कह देने पर भी ज्ञानभिन्नत्वे सत यह विशेषण विना कहे 
ही जान लिया जाता है। प्रन्वथा स्वयं अपने श्राप वेदे जारहे ज्ञान करके व्यभिचार दाष होजाने का 
प्रसग भाजावेगा, प्रमेय तो ज्ञान भी है किन्तु वहु स्व से निराले भरनन्‍्य ज्ञान करके वेद्य नही है। जान वो 
स्वसम्बेद्य है । ्् 
गम्भीर विद्वानों के वाक्य सोपल्कार होते है, अभिप्राय को नहीं सम कर कोरे शब्दों पर 
ही से व्यभिचार दोष उठा देना तुच्छता है। गम्भीरता का पाठ पढ़ने वालो को ऐसे तुच्छ कमीनेपन 
से अ्रपन॑ को बचातेरहना चाहिये यद्यपि यह कार्य कठिन है। किन्तु भ्रसम्भव नही ! तुम्हारा मित्र ग्राम 
को जागहा हे तुमने उससे कहा कि सम्भवत: मेह पड़ेगा, भ्रत छतरी लेते जाओ | वह मित्र मेह नहीं 
वरसने का श्राग्रह करता हुआ छुतरी का नहीं लेगया, दंव योग से मार्ग मे मेह वरसा और मित्र 
बेचारा वस्त्र तया अन्य सामान के साथ भीग गया और लौट कर मित्रने सम्पूर्ण व्यवस्था सुनाई । मित्र 
की दशा को सुनकर तुम्हे इतनी गम्भीरता बनाई रखनी चाहिये जिससे कि भटिति यह शब्द नही 
निकल पड़े कि हमने तभी तुमसे कहा था कि छतरी लेते जाना। तात्पयं यह है कि पक्ष के प्रयोग की 
सामर्थ्य से प्रन्थकार का यही अ्भिपष्राय जचता है कि वे हेतु दल मे “ कालबतनाभिन्नत्वे सति ” इतना 
विशेषण लगा रहे है ! 
ननन्‍्त्न्न प्रमेयत्वादेवेत्यवधारणात्तदप्रमाणत्वे सतीते विशेषणमनुक्तमपि शकक्‍्यमब- 
गंतुमन्यत्र तु कथमिति चेत्‌, कार्यत्वादेवेत्यवधारणाश्रयणा दन्यत्र।प्यकारणत्वे सतीति विशेषजा 
तावदू गम्यते कारण च युगपत्सकलबृत्ति म्ता वत्ता कालचा्तरित्यकालव चित्वे सतीति विशेषण 


लम्यत एबं सामर्थ्यात्‌ ततो न प्रकृते देता विशेष िच्छत। हेस्‍्व॑तरं । 

सन्तुष्ट नही हुये उस विद्वान का पुन. प्रश्न है कि सभी वाक्यों मे श्रवधारण लग जाते है । 
इस बात का जैन भी मानते है " पृथिव्यादय स्वतो श्र्थान्तरभूत-सान-वेद्य। प्रमेयत्वातु ” इस झनुमान 
में प्रमेबत्वात्‌ एव” इस प्रकार अ्रवधारण कर देने से प्रमाण भिन्नत्वे सात यह विशेषण विना कहे भी 
जाना जा सकता है किन्तु अ्रन्य स्थल पर यानी “ वर्तत। वहिरगकारखापेक्षा कार्यत्वात्‌ इस भ्रनुमान 
में वह “ कालवतंनाभिन्नत्वे सति ” यह विशेषण भला किसप्रकार जाना जा सकता है। 


प्र्थात्‌-प्रमेयपना ही जहाँ है बह भ्रपने से भ्र्थान्तर होरहे ज्ञान के द्वारा वेद्यपना है यद्यपि 

ज्ञान प्रमेय है तथा साथमे गा मित्र सात" हवस बिना नह भिन्न पदार्थ पृथिवी, जल ग्रादिक 

हो हौसकर्ते हैँ । अतः “प्रमाणो/न्रत्वे स यह बज बिना कहे ही! निकल पड़ता है किन्तु आप 

“जनों के प्रनु वात में कालवर्तता भिन्नत्वे सति यहू तिता कहे यो हू नही ठपक पड़ेगा । यो अ्राक्षेप करने 


पर तो ग्रन्थकार समाधान करते है, कि यहा भी कार्येत्वादैव इस प्रकार एव द्वार। प्रवधा रणका आश्व य 
लेने से हमारे दूसरे भनुमाव में भो “ झकारखत्वे सति ” यह विशेषशण ता विना कहे ही जान लिया 


श्द्द इलांक-वातिक 


जाता है, जो श्रन्य द्रव्य करके की गयी कार्यरूप ही वर्तनायें है। वे ही पकड़ी जायंगी, सत्र करके की 
गयीं श्रथवा जो कथचित्‌ कारण भी होसकती है, वह काल वतना नही ली जासकेगी कार्य कहने से 
कारखश्व से रीते कार्य ही ग्रहण किये जासकते है। जब कि सम्पूर्णां वृत्तिमान्‌ पदार्थोकी युगपत्‌ वृस्ति- 
कराने में कारण कालवत्ति है इस कारण अकाल वत्ति यह बिना कहे ही आजाता है। अकालबू त्तत्वे 
सति यह विशेषर्ण जिना कहे ही सामर्थ्य से लब्ध हो ही जाता है । 


प्र्थाव्‌-क्ूटस्थ काल द्रव्य ते अन्य द्रब्यो के वर्ताने मे कारण नही है स्वय श्रपनी वर्तना कर 
रहा ही काल दूसरों का वर्तयिता है, श्रत. काल के समान काल को स्वयं वर्तना भी भ्रन्य द्रब्यो के 
बतनि में प्रयोजक हेतु होजाती है, धरम श्ौर धर्मी मे कथंचित्‌ अभेद है। जब “कालवृत्तिभिन्नत्वे सति” 
इतना विशेषर!। स्वत: ही प्राप्त ठोगया तो जैनो के ऊपर हेत्वन्तर नामक निग्रहस्थान नही हुआ + प्रक- 
रणप्राप्त हेतु मे विशेष की रक्षा रखनेवाले वादी के ऊपर हेत्वन्तर निग्रह भ्थान उठा दिया जाता है, 
“ अविशेषोक्ते हती प्रतिषिद्ध विशेषधिच्छतो हेत्वन्तर” यद गौतमसूत्र है जिस प्रकार किसी ने अनुमान 
कहा कि शब्द प्रनित्य है। क्योकि उसका वाह्य इन्द्रियद्वारा प्रत्यक्ष होता है, किन्तु नित्य मानी गयी 
शब्दत्व जातिका भी वाह्य इन्द्रिय करके प्रत्यक्ष होता है । श्रत: प्रतिवादीने शब्दत्व जाति करके व्यभि- 
चार उठा दिया ऐसी दशा मे वादी “ सामान्पवत्वे सति ” यह विशेषण लगा देता है सामान्य में पुनः 
दूसरा सामान्य नही टिकता है, श्रत: शब्दत्व सामान्य सामान्‍्यवान्‌ नही है, यो व्यभिचार दोष तो टल 
गया किन्तु बादी क। हेश्वन्तर नामक निग्रह-स्थान हागया । इस प्रकार हम जैनों के ऊपर यह हेत्वन्तर 
निग्रहस्थन नही लागू होता है क्योकि हमने हेतु मे कोई विशेष भ्रश नही जोड़ दिया है “ कालवर्तना- 
भिन्नत्वे सति ” इतना कार्यत्व हेतु का विशेषण ता ग्रन्थकार के अभिप्राय में पढहिले ही से था जैसे कि 
“ पवतों वन्हिमान्‌ धूमात्‌ ” यहा “ सयोग सम्बन्धेन ” यह विशेषण तो अनुमान प्रयोक्‍ता को प्रथम 
से ही अ्रभिप्र त है। उसका झब्द से कहने की कोई आवश्यकता नही है, अन्यथा समवाय सम्बन्ध से 
धूम प्रपने भ्रवयवो में रहा वढ़ा वन्हि के नहों बतने से व्यभिचार दोष भ्राजाता | प्रकरणप्राप्क कार्यत्व 
हेतु मे कोई नवोन विशेषण लगाने का इच्छा नही की गई है । 


नन्‍्वेवं कालबूत्ते (कार्यत्वे तया व्यभिचारामावादनर्थक॑विशेतशोपाद न|मति चेन्न, 
पर्यायाथदिशात्कायस्वस्य तत्र मात्रात्या व्यामचारप्रसंगात्‌ तत्परिद्ारार्थ विशेषशोपाद/नस्यान- 
थंकत्वायोगात्‌ । ततोी वतनोपका.: कालसचां साधयत्येव | 


पुनः कोई पण्डित भ्रनुनय करते है कि कालकी वर्तना जब कार्य ही नही है तो कार्यत्व हेतु के 


नही ठहरने पर उस कालवृत्तिकरके व्यभिचार होजाने का ग्रभाव है, भ्रत: “ग्रकाल वृत्तित्वे सति इस 
विशेषशका हेतु दलमे उपादान करना व्यथ है । ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहता क्योंक पर्या- 
याथिक नथ करके कथन करने से उस कालवतंनामे कार्यत्व हेतुका सदृभाव है । पर्यायाथिकनयसे सम्पूर्ण 
-पदाध कार्य हैं भ्रत: उस कालवर्तना करके व्यभिचार होजानेका प्रसंग आ्राजाता है, उसे व्यभिचार दोष 
का परिहार करने के लिये अकाल 4त्तित्वे सति इस विशेषण के प्रहण करने को व्यरवंपन का बअ्याग है । 
यानी विशेष लगाना सार्थक है। तिस कारण से सिद्ध होता है कि वर्तता नामका उपकार यह ज्ञापक 
हैतु उत ब्रतोस्दिय परमार्य काल को सता को साध हो देता है । 
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के पुनः परिणाम: ! ड्रव्यस्थ स्वजात्यपरित्यागेन प्रयोगविश्वसाल््षणो विकार: 
परिणाम्रः तत्र विख्सापरिण।मोनादिरादिमांश् | चेतनद्वव्यस्य ताव त्स्रजातेश्व तनद्र॒व्यत्वारूयाया 
अपरित्यागेन जीवत्दमव्यत्वामव्यस्वादिरनादिरौपशमिकादिः पू्वाकारपरित्यागाजहवदूबृद्िरा- 
दिमानू स तु कर्मोप शमाचपेक्षत्वाद पौरुपेयत्वाद ख़सिक: । अचेतनद्व्यस्य तु लोकसंस्थानमदरा- 
कारादिरनादिरि-द्रधनुरादिरादि मान पुरुपप्रयस्ना नपेक्षस्वादेव बेस्रसिक: | हि 


रह पस्णो का व अब पद का व्याख्यान हो चुका अब महाराज यह बताझ्रो कि सूत्र में बर्तना के पश्चात्‌ कहा शा 
गया परिणाम फिर भला क्या पदार्थ है ? इसका समाधान करते हुये ग्रन्थकार कहते है कि स्वकीय 'हे' 
जाति का परित्याग नही करके द्रव्यका प्रयोग और विख्रुमा स्वरूप विकार होजाना परिणाम है द्रव्य एर 
का जीवके भ्रयत्नसे हुआ्आा विकार ता प्रयोगस्वरूप ५रिणाम है भोर उन जीवप्रयत्नों की नहीं श्रपेक्षा करके / 
प्रन्य भन्तरग वहिरग कारणोसे विस्॒सा[ स्वरूप परिणाम होता है। उन दोनों प्रकार के पब्रिामों मे 
विख्रसा नामक परिणाम दो प्रकार है एक झनादि और दूसरा आादिमान्‌ यानी सादि है। तिनमे चेतन 
द्रव्यका तो चतनद्रव्यत्व नामक श्रपनी निज जातिका नहीं परित्याग करके होरहा जीवत्व, भव्यत्व, 
अभव्यत्व, जत्व, आ्रादि स्वरूप प्रनादि परिणाम है। श्रर्थातृ-बेतन जीव द्रव्य अनादि काल से जीवत्व 
आदि परिणामों को धार रहे है। जो भव्य जीव है वे श्रनादिकाल से विना ही प्रयत्न के भव्यत्व रूप 
परिणमन में लवलीन है और जो जगन्‌ मे जघन्य युक्तानन्तप्रमाण अ्रभव्य जीव है पुरुषार्थ विना ही 
श्रनादि से अभव्यत्व परिणति में तत्पर होरहे है, जीवत्व 7रिणाम तो सबका श्रनादि, श्रनन्त है तथा * 
चेतन द्रव्य के औपशमिक, क्षायोपशमिक आदिक परिणाम तो आदिमान हैं क्योकि उपशमसम्यवत्व, " 
मतिज्ञान श्रादि परिणशतियों मे पूर्व श्राकारोंका परित्याग और ग्रजहदुबरू।त्त यानी जानत्वेन या जीवन्वेन * 
भौ०५ अंश बना रहता है, कमंके उपशम आदि की ग्रपेक्षा होनेसे इन परिरतियों मे जोब का पुरुषार्थ| 
कोई प्रधान हेतु नही माना गया है, वे औऔपशमिक शादि शा कर्मों के उपशम. क्षयोपशपम, झ्रादि 
आओ प्रपेक्षा रखने वाले होने से जीव हक रुषार्थ करके नहीं उपजने के कारण वेख्सिक समझे गये है यो* 
चेतन द्रव्य के भ्रनादि भोर सादि वेस्रॉसक परिणामों को उदाहरण सहित कह दिया है। भ्रवेतन द्रव्य 
के तो लोककी रचना, सुंदेशन मेरु की रंचनों सूंये चन्द्रंभाओ्रों की रचने, प्रादि परिणाम श्रनादि होरहे 
वेश्नसिक हैं और इन्द्रधनुष बादल भादिक अनेक परिणाम आादिमान्‌ है इनमे पुरुषप्रयत्न की भ्रपेक्षा 
नही है, इस कारण ये अचेतन पुद्गल द्वव्यके वेज्ससिक परिणाम कहे जाते है । 
प्रयोगजः पुनर्दानशीलभावषनादिश्चेतनस्याचा थपदेशलचषणरुपग्न यत्नापेक्षस्व|त्‌, 
घटसंस्थाना दिरचेतनस्य कुलालांदिपुरुपप्रयोगापेक्षस्वात्‌ धर्मास्तिकाया दिद्वग्यस्य तु बेखसिको 5 
संख्येपप्रदेशिस्वादिरनादिः परिश्षामः | प्रतिनिय्तगत्युपग्रहहेतुत्वादिः आदिमान | प्रयो गज्ञो यत्रा- 
दिगत्युग्रदद्देतु त्वादि: पुरुषप्रयोग।पेक्षत्वात्‌ । 
दूसरा प्रयोग से जन्य परिणाम फिर चेतन द्रव्य का तो दान करना, शील पालना, भावना 
भाना, प्रष्ययन करना, संयम पालना प्रादिक हैं क्योकि भ्राचायं महाराज के उपदेशस्वरुप पुरुष प्रयत्न 


| ह है 





>>. अ्चक, 
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की प्रथवा जीवपुरुधार्थकी भ्रपेक्षा रखकर वे परिणाम उत्पन्न हुये हैं तथा भ्रचेतन व्रब्य पुदुगलका-प्रयो- 
गजन्य परिणाम तो घट की रचना, पट कीरचना. आादे हैं क्योकि कुम्हार, कोरिया, भादि पुरुषों के 
प्रयोग की इनकी उत्पत्ति में अपेक्षा रहती है हां अचेतनद्रव्यों मे धर्मास्तिकाय भ्रादि द्रव्यों का बेस्नसिक 
झनादि कालीन परिणाम तो प्रसंख्येश्रप्रदेशीषना, नित्यपना, श्रवस्थितपना, रूपरहितत्व म्रादि हैं, ही 
प्रतिनियत होरहे भश्व झ्रादि की गति मे झनुग्रह करने का हेतुपन या वृक्षों की स्थिति करने में भ्रनुप्रा- 
हकपन झादिक तो पब्रादिमान्‌ बैल्नसिक परिसाम हैं धर्मा।£१काय श्रादिके इन परिणामोकी उत्पत्ति मे 
किसी जीवके प्रयत्नकी श्रावश्कता नहीं है । हा धर्मास्तिकाय गादि अचेतन द्र॒व्योके प्रयोगजन्य परिणाम 
तो इस प्रकार हैं कि छापने, सीने भ्ादि के यंत्र मशीनें ) बैलगाड़ी. भ्रांदि के गति उपग्रह का हेतुपना 
धर्म का ग्रथवा चलतेहुये घोडे के ठहरने पर स्थिति का श्र. ग्राहकपन झ्रधर्म द्रव्यका, ठोकी जारही कौल 
को श्रवगाह देना झाकाश का, व्यायाम द्वारा हरीर की वर्तना काल का श्रनुग्रह है क्योकि इन परि- 
रातलियों के उपजने में जीवो के प्रयोगो की सहकारित्वेन श्रपेक्षा है । 


समर्थो पि बहिरगकारण।पेक्ष: परिणामत्वे सति कार्यत्यात्‌, त्रीद्यादिवरदिति यत्त - 
स्कारण वाहं स काल; | 


ये कहे जा चुके वेत्नसिक श्र प्रयोगजन्ध विकार यर्थाव समर्थ हैं यानी भ्रपने उपादान कारण 
उस द्रव्य को श्रन्तरंग कारण मानते हुये उपजाते हैं फिर भी विकार (पक्ष ) वहिरंग कारण की 
भ्रपेक्षा रखता है ( साध्य ) परिण'म होते सन्‍्ते कार्य होने से /हेतु) धान चावल, मू ग श्रादि के समान 
भ्र्थात्‌-जैसे चावल या मू ग में पकने की शक्ति अन्तरंग में विद्यमान है तथापि जल, भअग्नि. भ्रातप, 
प्रादि वहिरग कारण मिलने पर ही उनका परिपाक होता है। यहां प्रकरण मे जो उनका वहिरग 
कारण है, वही काल द्रव्य है यह समझाना है। 
परिशामो सिद्ध इति चेन्न, बाधकाभावात परिणामस्यामावः सश्वासर:योदोंषी- 
पपस्तेरिति चेन्न, पत्चान्तरत्वात्‌ / न हि सन्‍नेव वीजादाबंकुरा।दिः परिणामस्तत्परिणामत्वबिरों- 
धाद्वीजस्वात्मवत्‌ । नाप्यसन्नेव तत एवं खरविषाणवत्‌ | कि तहिं ९ द्रब्याथादेशात्‌ सन्‌ पर्या- 
यार्थादेशादसन्‌ न चाभयपक्षमावी दोषोश्रावतरति सदसदेकांतपत्चाभ्यामनेकातपश्च धयान्यस्वात्‌ 
हिंपकत्वपारदारिकत्वा भ्या महिसकापा रिदा रिकत्ववत्‌ वियुक्तगुड शु ठी स्‍्यां तत्संयोगवद्वा जात्य॑- 
तरत्वाच्च रसांतरसंभवात्‌ । एतेन विराधादयः “रिहुताः दृष्टव्या: | 


यहा कोई क़ूटस्थनित्यवादी पण्डित ग्राक्षेप करता है कि व्र॒व्यों का परिणाम होना (सद्ध नही 
होपाता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि परिणामों के सद्भाव का कोई वाधक 
प्रमाण नही है। अनेक घट, पट, पुस्तक, क्रोध, मतिज्ञान झ्ादि परिणामों का साक्षात्कार होरहा है। 
पुन, भ्राक्षेपकार पण्डित कहता है कि परिणाम का जगत में भ्रभाव है क्योकि सदुभाव मानने पर और 
झसदूभाव मानने पर भ्रनेक दोष उपस्थित होजाते है । देखिये बीज भ कुर-स्वरूप करके परिणत माना 
जाता है, यहा हम क्रुटस्थ-वादी जैनो से पूछते हैं, कि यदि श्र कुर अवस्था में बीज है। तब तो प्रकुर 
का अ्रभाव होगया । जैसे कि पहले वीज प्रवस्था से श्र कुर नही था, दो प्रवस्थाये एक साथ नही व्हर 
पांती हैं | यदि भ्र कुरमें वीज का मसत्व माना जाना जायगा तब तो प्रकुर रूप से वीज की परिखति 
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नहीं घटित होती है। क्योंकि श्र कुर में वीजपन स्वभाव का प्रभाव है, श्रतः सदेभाव या अ्ंसदभाव 
दोनों पक्षों मे दोष खड़ा होजाता है भ्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कट्टना क्योंकि सर्वथा सदुभाव 
और सर्वथा श्रसद्भाव इन दो पक्षों से निराला तीसरा कथंखित्‌ 725 2722 % हमने ग्रहण किया है।, 
बीज भविष्यमें प्र'कुर होनेवाला है। बालक प्रागे जाकर युवा होजोयिंगा यहाँ हम बीज प्रोदिमैं श्र कुर 
आदि परिणामों को सर्वंधा विद्यमान होरहे ही नहीं मानते हैं। यदि बीज श्रवस्था में भी श्र कुर 
ग्रवस्था मान ली जाय तो अञ्रकुर को उस वीज का परिणाम होने का विरोध हीजावेगा जैसे कि वीज 
की निज आ्रात्मा का परिणाम वीज ही है, श्र कुर नहीं। दुग्ध काल मे अविद्यमान होरहा दही तो 
दूध की पर्याय कही जा सकती है, विद्यमान दूध को स्वा-मा ही तो दूध का विपरिणाम नहीं है. तथा 
बीज प्रादिक में सर्वधा असत्‌ ही मान लिया गया भी प्रकुर आदिक उसका परिणाम नहीं होसकता 
है। तिस ही काररा से यानी उस बीज के परिणाम होजाते का श्र कुर को विराध भ्राजाने से ( हेतु ) 
जैसे कि बीज मे सर्वथा श्रविद्यमान होरहा खरविषाण बीज का परिणाम नही है| यदि यहा कोई यो 
पूछे कि परिणामी में सदभूत माना जा रहा भी परिणाम नहीं है, श्रौर परिणामीमें भ्रविद्यमान होरहा 
भी परिणाम उसका परिणाम नहीं है तो परिणामी में कैसा क्या होरहा परिशाम उसका परिणाम | 
कहा जाय्गा ? बताओ । श्सके उत्तर मे हम जनो को यही कहना है | कि द्रव्याथिक नय द्वारा कथन, 
करते से परिणशामी मे परिणाम सन है। तभी तो कारण मिलने पर परिणामी ऋट उस परिणाम, 
स्वरूप परिणत होजाता है। और पर्यायाथिक नय द्वारा कथन करने से परिखामी मे परिणाम का, 
सदुभाव नही है, तभी तो उस ग्रसदभूत परिणाम को उपजाने के लिये कारणक़ूट जोड़ना पड़ता है ।/ 


भावार्थ--परिणाम होने का द्रव्य सतत विद्यमान है, किन्तु वह पर्याय विद्यमान नही है । 
धार्मिक पुरुष पवके दिनोमे एकाशन करता है, रोटी, दाल, दूध पानी श्रादि खाद्य पेय द्रथ्यों मे आहार 
बगगाये विद्यमान हैं। उन खाद्य पदार्थों की उदराग्नि, पर्याप्ति, श्रादि करके कुछ देर मे मास, रक्त, 
अ्रस्थि, मल, भृत्र, स्वरूप परिगति होजावेगी किन्तु भोजन करते समय वह मात, रक्त, प्राद पयाये 
जाद्य पदार्थों में विद्यमान नही है, यही सांख्य सिद्धान्त भौर जेन सिद्धान्त में भरन्तर है भ्रत उस ब्रती 
के व्यवहार चारित्र मे कोई दोष नहीं लगता है। व्यवहार चार्रित्र को भित्ति पर्योयाथिक नय अनुसार 
उनउन विश्वेष पर्यायों पर डटी हुई है, द्र्याथिक नय का विषय यहां गौण पड़ जाता है, भप्राहारवर्भंणा 
ही तो रक्त, मांस, आदि रूप परणति करने वाली है, श्राकाशकी रोटी, दाल, रस, रक्त भादि स्वरूप 
परिणति नही होसकती है । 


स्वस्त्नी-सन्तोष या अ्रचौयेत्रत भी पर्यायद्ृष्टि से ही पलते हैं, अन्यथा अन्य भी अनेक स्त्रिया 
भूत पूर्व जन्मोमि ब्रतीकी बल्‍लभाये बन चुकी हैं। दूसरोंका धन भी पूर्व जन्मोमे ब्रती का होचुका होगा 
तब तो उन के ग्रहण मे दोष नहीं होना चाहिये ' बात यह है कि सर्वथा सत्‌ पक्ष शोर सर्वथा भ्रसत्‌ 
पक्ष इन दोनों पक्षो मे होने वाले दोष का यहा कथंचित्‌ सक्त्वासत्व पक्ष मे श्रवतार नही होपाता है। 
क्योंकि सत्‌ एकान्त का पक्ष और श्रसद्‌ एकान्त का पक्ष इन दोनों पक्षो से कथंचितु सदसत इस प्नने- 
कान्त पक्ष का भेद भाव है जैसे कि हिसकपन, और परदारा-सेवीपन दोषों से प्रहिसकपन और पर- 
दारात्यागीपन गुण विभिन्न है। अर्थात्‌ु-कतिपय हिंसक जीव भले ही परदारा-सेवी नहीं होंय क्योकि 
हिंसक के ऋर परिणाम होते हैं भौर परदार-सेवन मे स्मेहपु ज की झ्रावश्यकता है। पश्रथवा कतिप्रय 
परदार-सेवी जीव भले ही हिंसक नहीं होय क्योकि हिंसकके लिये ऋर भावों की झ्ावश्यकता होजाती 
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है। कम से कम जिस परस्त्री से उनका स्नेह है, उसकी हिंसा करना उनको अभिप्रत नही है। तथापि 
कोई कोई दुष्ट जीव परदारा-सेवी होते हुये भी हिसक होरहे हैं। परस्त्री करके प्रन्य पुरुष के ऊपर 
स्नेह करने की शंका होजामे पर वे उस परदारा की हिसा तक कर देते है, पर-पुरुष-रत स्त्रिया भी 
अपने रसिक को मार डालती सुनी गथी है । किन्तु जो धर्मात्मा जीब सुदर्शन सेठ के समान है, हिसक 
नही है, भ्रौर परदार-सेबी भी नही है. बह उन हिसक और पारदारिक दूषित पुरुषों से तीसरी ही 
जाति का सज्जनोत्तम है। 

दूसरा हृष्टान्त यो समभिये कि एक दूसरेसे पृथक भूत होरहे भ्रकेले गृड और अकेली सोंठ के 
सयोग से उपजा हुआझा अशुद्ध द्रव्य तीसरे ही प्रकारका है, भ्रकेला गुड या सोठ जिस रोग को दूर नही 
कर सकते है उस विशेष जाति की खासी को मिला लिये गये गुड और सोठ मिटा देते है। क्योकि 
दोनो को मिलकर पुन तीसरी ही जाति की न्‍्यारी परिणति होजाती है। अकेले »केले गुड या सोठ 
के रस से प्ले हुये गुड सोठ का रस तीसरी जाति का उपज जाता है, इसी प्रकार कथंचित्‌ सदसत्व 
पक्ष में कोई उभय दोष नहीं प्राप्त होता है। इस उक्त कथन करके अकेकान्त पक्ष मे विरोध »दिक 
दोषों का भी परिद्यार कर दिया ता चुका देख लेना चाहिये अर्थात्‌-विरोध, वैयधिकरण्य, सशय, 
संकर व्यतिकर अनवस्था, ग्रभाव, भ्रप्रतिपत्ति ये दोष भ्रनेकान्त पक्ष मे नहीं आते है। उभय दोष के 
समान विरोध झ्रादि दोषों का उपद्रव भी द्रव्यत्व, प्रथिवीत्व, नामक सामान्यविशेष या चित्रज्ञान, 
संयुक्त गुड सोठ, आदि दृष्टान्ता करके दूर भगा दिया जाता है। 


कि च परिणामस्य प्रतिषेवो न तावत्सतः सचादेव परिणामप्रतिषेध-त्‌ बतोषि प्रति 
पेघे परिणाम-प्रतिषेप्रस्यापि प्रतिषेधप्रसंगात्‌ प्रतिषेघाभावः | अथ प्रतिपेध. सत्वान्न प्र।/- 
पिध्यते नत एव परिणामोपि न ग्रतिषेद्ध्य इति स एवं प्रतिषेवाभायः ने प्यसतः प्रहिषेध; 


असरवादेव नहासन्प्रतिषेधमियाल्रिविषयत्वप्रसंगात्‌ । 

एक बात यह भी है कि परिणाम का जो प्रतिबेध किया जाता है, उसमे हप दो पक्ष उठाते 
है कि सदृभूत परिणाम का प्रतिषेघ किया जाता है ? भ्रथवा असत्‌ होरहे परिणाम का निषेध किया 
जाता है ” बताओ ; प्रथम पक्ष अनुसार विद्यमान होरहे सत्‌ परिणाम का तो प्रषिषेध्र नही होसकता 
है। कारण कि वह परिणाम सत्‌ ही है जैसे कि कूटस्थ-वादियों के यहाँ परिणाम के सद्भूत माने गये 
प्रतिषेध का निषेष् नही किया जा सकता है। जब कि परिणाम का प्रतिषेध विद्यमान माना गया है 
तो भला उसका निषेध कंसे होसकता है ? यदि सदृभूत पदार्थ का भी निषेध कर दोगे तो परिणाम के 
भी निषेध होजाने का प्रसग प्रावेगा, ऐसी दक्षामे प्रतिषेध हो ही नही सकता है | दो प्रभाव भाव रूप 
होजाते हैं। निषेध का निषेध कर दियाजाय तो विधि सिद्ध होजाती है। यदि कूटस्थवादी अ्रब यो कहें 
कि परिणाम का प्रतिषेध तो विद्यमान है। इस कारख नही निषेधा जाता है ग्रन्थकार कहते हैं, कि 
तिस ही कारण परिग्गाम भी प्रतिषेध करने योग्य नही है। इस प्रकार वही परिणाम के प्रतिबेध का 
प्रभाव होगया यानी परिणशामक्ता सदभाव बन गया। तथा द्वितीय पक्ष अनुसार भ्रसत्‌ होरहे परिणाम 
का भी प्रतिषेध भ्रसत्‌ होनेके कारण ही नही होसकता है “ संज्ञिन: प्रतिबेधों न प्रतिषेध्याहते क्वचित्‌” 
प्रतिषेष्यके बिना उसका प्रतिषेष्न नहीं होसकता है। सर्वंथा अ्रसत्‌ हो रहा पदार्थ कभी प्रतिबेध को आरप्त 
नही होसकता है, प्रस्यथा प्रतिषिषको निविषयपन का अ्तग श्रावेगा | जैसे वस्तुभूत विषय के नही द्ोने 
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से स्वप्नज्ञान या अान्तज्ञान निविषरय हैं, उसी प्रकार प्रतिषेध के षष्ठधन्त प्रतियोगी विषय का भ्रभाव 
होजानेसे प्रतिषेध निविषय होजायगा । 


खरविषाणप्रतषेधः कथमिति चेत, न कथमपि सच्चाद्येक्रांतवादिनाभिति ब्रूम: । तद- 
नेकांतवादनां तु क्वचित्कदाबित्कथ चित्‌ सत एवान्यत्र।न्‍्यदा न्यथा प्र/तेपेत इूति सवेभनवच्यम्‌। 


ग्रन्थकार के प्रति किसी का प्रइन हे कि तब तो खरविषाणत का प्रतिषेध किस प्रकार कर 
सकोगे ? यहाँ तो प्रतिवेधका प्रतियोगी काई वस्तुभुत विषय नही है, यरयाभाव' स प्रतियोगी । यो कहने 
पर तो म्राचाय कहते है,कि सर्वथा सक्त्व या स्वथा श्र ,क्ष्व आदिक एकान्नका आग्रह कर रहे बादियो 
के यहा किसी भी प्रकार से खरविधारा का निषेध नही होसकता है। ऐसा हम ढिढोरा पीट कर स्पष्ट 
कहे रहे है, हा उन कथचित्‌ सक्ष्व आदि का अनेकान्त मानने वाले सिद्धान्तियोके यहा तो कही न कही, 
कभी न कभी, किसी भी प्रकार से, सत हो रहे ही पदा्थका ग्रन्य स्थल पर अन्य काल मे दूसरे प्रकारो 
से निषेध किया जा सकता है। यो कहने पर हम स्थाद्वादियों के यहा सम्पूर्णा व्यवस्था निर्दोष सिद्ध 
होजाती है ! वात यह है कि जगत्‌ मे खर भी है बल, भेस प्रादि के सिर पर विषाण भी विद्यमान है 
केबल खरके सिर पर विषाणोका अ्रभ/व साध दिया जाता है। प्रष्टमहस्रीमे अद्द त शब्द: स्वाभिधेय- 
प्रत्यनीकप र माथपिक्षों नजृपर्वाखिण्डपदत्वादहेत्वभिशध्रानवत्‌ ” इस ग्रनुमान द्वारा बढ़िया निरूपण कर 
दिया गया है। श्री प्रकलक देव ने तो मन्डक को चोटी श्रथवा खर के विषाण की भी श्रनेक युक्तियों 


से पुष्ट करके स्वकीय स्याद्वाद वाणी का वे भव दर्शाया है| 


सबं थक तिस्य प्रतिषेधः कथम्रिति चेत, छोड सबंधेकांतः | हदठमेवेत्थमेवेति था 
धर्मिणों पमंम्य वाभिमननमिति चेत , तरहिं तम्य सत एवं नि पयसाधनमेत्र प्रतिषेधः । स्वरूप- 
प्रतिषेधे तु सबंथा प्रतीतिग्गिधः स्यात्‌ । दर्शनमोहोदये सति सदाद्यकांताभिनिवेशस्य मिथ्या- 
दर्शनविशेषस्य प्रन्यान्मवेद्यबात्‌ । निर्विययत्वसाधने तु तस्य न प्रतोतिवाधा प्रतीयमानस्य 
वस्तुनि सस्वाधंशस्य धमत्गात्‌ । नाय पदथा मच्चाध्ेकांतामिनिवेशस्य विषयो बस्त्वंश) स्वधा 
विरोधात्‌ । 


पुन: कोई प्रइन करता है कि श्राप जेन सर्वंथा एकान्त का भला प्रतिषेध्त किस प्रकार करोगे 
क्योकि सर्वेया एकान्त को सदभूल मानने पर उसकी विधि हुई जाती है। एकान्तको जानने वाला ज्ञान 
प्रमाण होजायगा, अभ्रसत्‌ एकान्तका आप निषेध होना इष्ट नही करते है। यह विकट समस्या उपस्थित 
हुई । यों कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है,कि भाई यह सर्वेधा एकास्त भला क्‍या पदाथ है ? बताग्रो. यह 
यही है, ग्रथवा इस ही प्रकार है, यो धर्मी श्रथवा धर्मको कदाग्रह पूर्वक माने जाना यदि सर्वंदा एकान्त 
इष्ट है, यो कहने पर तो हम ज॑न कहते हैं कि तव तो उस सत्‌ भूत ही स्वधा एकान्त के ग्रभिनिवेश 
को विषयरहित साधन कर देना ही उसका प्रतिषेध है यानी सर्वथा एकान्त के ज्ञान का कोई वस्तृभ्रत 
विषय नही है जसे कि स्वप्नज्ञान तो परमार्थ है किन्तु उसका विषय वस्तुभूत नहीं है। इसी प्रकार 
मिथ्यादृष्टियो के यहा सर्वथा एकान्त का श्राग्रह है किन्तु वह कोरा मन्तव्य निविषय ही है। 
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एकान्त के मन्तव्य या अन्त ज्ञानों के स्वरूप का निषेघ कर देने पर तो सभी प्रकार प्रती- 
तियों से विरोध आवेगा स्वशम्वेद् होरहे मिथ्यादर्शन या मिथ्याज्ञानका श्रपलाप नही किया जा सकता 
है। प्रसत्य-भाधी पुरुष को मार डालना नहीं चाहिये, हाँ उसको दृषित या अश्रपराधी कह सकते हो 
क्योंकि द्शेन मोहनीय कम का उदय होने पर प्रत्येक आत्मा में सत्‌, श्रसत्‌, श्रादि एकाम्तो के अ्रभि- 
निवेश स्वरूप मिथ्यादन विशेष का वेदन किया जा रहा है। उस स्वसम्वेद्य पदार्थ का निषेध नही 
किया जा सकता है, हाँ उस एकान्त श्राग्रह को विषय-रहित साधने पर तो प्रतीतियो से वाघा नहीं 
आती है। वस्तु में प्रतीयमान होरहे सत्व, असत्व, श्रादि भ्रशों को धर्म मान लिया जाता है उनमे 
सर्वथापन का निषेध यों करा दिया जाता है. कि सभो प्रकारो से सत्व या श्रसत्व ञझ्र।दिक एकान्‍्तों कं 
अभिनिवेश का विषय होरहा यह वस्त्वंश सवंधा नही है| क्‍योंकि विरोध आजावेगा, हा कर्थावत्‌ वह 
कसत्वंश हैं। भ्र्थात्‌--जो स्वेथा है बह वस्तु का श्रद्ग नही भ्रौर जो वस्तु का अश है। वह स्वंधा 
एकान्त स्वरूप नही । हां कोई भी सक्त्त आदिक बडी सुलभता से कथचित्‌ वस्तु के श्रश होसकते हैं, 
कोई विरोध नही पाता है। 


एतेन प्रधान दिग्रतिषेषी व्याख्यातः प्रधानायमिनिवेश स्थ नि पयत्वाधनात्‌ । 
ततो नेकांतेनासतः प्रतिषेध इति सत एव परिणामस्य कथ चन्प्रतिषेघोपपत्त: *बंथा नाम'ब; ' 


इस उक्त कथन करके सत्त्व गुणा. रजोगुण, तमोगुणा, स्वरूप प्रधान या नित्य, एक, परमश्रह्म 
जगत कर्त्ता ईश्वर आदि के प्रतिषेधों का भी व्याख्यान कर दिया समभलेना चाहिये । साख्य या ग्द्दाँ त- 
वादी अथवा नैयायिक पण्डितो को प्रधान अश्रादि झपने इष्ट तत्वों का अभिनिवेश हारहा है उस अ्रभि- 
निवेश को निविषय सिद्ध कर देने से ही प्रधान आदिके प्रतिषेष का तात्पय सच जाता है, मंत्र द्वारा सर्प 
को निविष कर देना अथवा उससे कथचित्‌ बचे रहना ही सपंका निषेध है, अहिसक धार्मिक पुरुष सप 
को मारते नही हैं | तिस कारण से सिद्ध हुम्ला कि एकान्त रूप से ग्रसत्‌ पदार्थका प्रतिषेध नही बनता है 
इस कारण सदूभूत हो रहे ही परिणाम का कथचित्‌ क्वचित्‌ प्रतिषेष होजाना बन पाता है, भ्रत: सभी 
प्रकारों से परिणाम का प्रभाव नही हुत्रा, प्रत्युत परिणाम की सिद्धि कर दी गयी है। 
स्पान्मतं, नास्ति परिणामोन्यानन्यत्वयोदोषादिति नोक्तत्वात्‌ । उक्तमत्रोत्तर, न वरय॑ 
वीजादकुर मन्यमेव मन्यामद्दे तदपरिशामत्वप्रसंगात्‌ पदार्थान्तरवत्‌ | नाप्यनन्यमेरांकुतभा - 
मुषंगात । कि तहिं ९ पर्यायार्थदेशादी जादंकुरमन्यमनुमन्यामहदे द्रव्यार्थादेशादनन्यमिति पश्चा- 
न्तरानुसरशाद्दोपामाबाश्न परिशामामावः । 
कूटस्थ-वादियों का सम्मवत: यह भी मन्तब्य होवे कि परिणाम ( पक्ष ) नही है ( साध्य ) 
परिणामी से परिणाम को भिन्न मानने पर प्रथवा अभिन्न मानने पर दोनो पक्षों में दोष प्राप्त होते हैं 
झर्थात्‌ू-यदि बीजसे अर कुर को भिन्न माना जायगा तो वीज का परिणाम प्र॒कुर नही होसकता है जैसे 
सहां पर्वत का परिणाम विन्ध्य नही है तथा यदि वीजसे भ्र कुर को भ्रभिन्न माना जायगा तो भी वीज 
की परिणति भ्रकुर नहीं होसकती है, जैसे घट की परिराति घट ही नही है, ऐसी द धामें वीजसे श्र कुर 
कोई स्यारा पदार्थ नहीं ठहरता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि इसका समाधान 
हम कह थखुके हैं। इस विषय में यों उत्तर कहा जा चुका है कि हम जैन वीजसे ग्र कुर को सर्वेधा भिन्न 
द्वी नहीं मान रहे हैं क्योंकि वीजसे भर कुर को भिन्न मानने पर भर कुर को उस घीज का परिशण,म नही 
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होने का प्रसंग ग्राबेगा जैसे कि सर्वथा भिन्न कोई दूसरा पदार्थ इस प्रकृत पदार्थ का परिणाम नही है, 
दूधका परिणाम इ“ट नही है भौर मिट्टी का परिखाभ दही नहीं है। तथा हम ज॑न वीज्से श्र कुर सर्वथा 
भ्रभिन्न ही होय ऐसा भी नही मानते हैं, यों मानने पर श्रकुरके भ्रभावका प्रसंग झआवेगा । वीज से वीज 
ही होता रहेगा भ्रकुर भी बीज ही बन जायगा। 
प्रतिवादी यदि यो पूछे कि परिशामी से परिणाम को भिन्न भी नहीं कहते हो और श्राप 
जैन श्रभिन्न भी नहीं कहते हो तो फिर आप कैसा क्‍या कहते हो ? इस प्रइन पर हम जैनोंका समाधान 
यह है कि पर्यायाथिक नयके कृथनानुसार वीजसे श्र कुरको हम भिन्न मानरहे हैं भर कु रकी उत्पत्तिसे पहि- 
ले बीज में श्र कुर पर्याय नही थी पीछे उयजी श्रत जे वंयायर्से भरकर पयाय स्योरी हैं, हों दृव्याधिक 
नय प्नुसार कथन करने से वीज से श्र कुर अभिन्न है जो भी पुदुगल दृब्य बीज रूप परिणत हुआा है 
“उरी बुदगल द्रव्यकी प्र कुर स्वरूपसे परिणुतिं होने वाली हैं, हल का वही है, इस प्रकार कथंचित्‌ 
वर्याध हष्टि से भेद औ्रौर द्रव्य दृष्टि से श्रभेद इस तीसरे पक्ष के प्रनुसरण करने से स्याद्वादियो के यहां 
दोषोका श्रभाव हैं, ्रतः परिएामका अभाव नही होसका,परिणा मर्की सिद्धि होजाती है। पहिले सर्वथा 
भेद और दूसरे सर्वथा प्रभेद इन दो पक्षो से निराले 'कथचित्‌ भेदाभेद' इस तीसरे पक्ष का झ्रालम्वन 
ले रक्‍्खा है| 


व्यवस्थिताव्य वस्थितदोषात्परि शामाभाव इति चेन्नानेकांतात्‌ , न हि वयमंकुरे बीज॑ 
व्यव स्थतमेव वर महे विराधादकुराभावप्रसंगात्‌ , नाप्यव्यवस्थितमेवांकुरस्थ वीजपरिण।मत्वा- 
भाव प्रसंगात्‌ पदर्थान्त (परिणामत्वाभाववत्‌ । कि तह १ स्‍्था दीज व्यवस्थित स्थादव्यवस्थित- 
मकुरे व्यांकुमंदे । न चेकांतपच्भ/वो दपो $ नेकांतेध्वस्तोत्युक्तप्राय । स्याद्वादिनां ह वोज- 
शरीरादेरेव वनस्पतिकायिको वीजोंकुरादिः स्वशरोरपरिणामभागमिमता यथा कललशरोरे मलु- 
प्यजीदोब दादिस्वशरीरपरिशामभूदरति न पुरन्यथा सः। तथा सति-- 


पुनः कोई पण्डित भराक्षेप करते है कि व्यवस्थित झश्लौर अ्रव्यवस्थित पक्ष मे दोष जानने से 
परिशाम कोई पदार्थ नही ठहरता है भ्र्थात्‌-बीज का झ्'कुरपने करके परिणाम होने पर हम पूछते हैं 
कि भ्र कुर मे वीज व्यवस्थित है? श्रथवा व्यवस्थित नही है ? बताधभो'। यदि अ्र कुर मे वीज प्रथम 
से ही व्यवस्थित है तव तो वीजकी व्यवस्था होजानेके कारर प्र कुर का श्रभाव होजायगा, एकत्र वोज 
धोर भर कुर दोनो भ्रवस्थाओके एक साथ ठहरे रहनेका विरोध है भौर यदि भर कुरमे वीज अव्यवस्थित 
माना जायगा तब तो वीज की प्न॑कुररूप से परिणति नही होसकेगी । सर्वथा भिन्न होरहे प्रब्यवस्थित 
रूप पदार्थ करके यदि कोई परिखामन करने लगेगा तो जल प्रगर्नि स्वरूप करके भ्रथवा पुदू्गल जीवरूप- 
करके परिणुत होजावेगा जो कि इष्ट नही है, प्रत. जनों के यहा परिण्याम पदार्थ का अभाव होगया । 
ग्रभ्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि व्यवस्थित,प्रव्यवस्थित पक्षोमे भ्रनेकान्त माच। 
जा रहा है हम जैन श्र कुरमे जीवको व्यवस्थित ही नही कह रहे है जिससे कि दो अवस्थाझोका 4िसेध 
होजाने से प्र कुर के भ्रभावका दोष प्रसग होजाय । तथा भ्र कुरमे वीजको श्रव्यवस्थित भ्री नही क्लान 
रहे हैं जिससे कि भ कुर को वीज के परिणामपनके प्रभाव का प्रसंग होजावे जेसेकि सबथा भिन्न दूसरे 
पदार्थ का परिणाम उससे सकया ब्िश्न कोई निराला पदार्थ नहा द्वाता है, यानी धर्म में छत द्च्य 
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झव्यवस्थित है, ग्रत: धर्म द्रव्य का परिणाम श्रधर्म द्रव्य या स्थितिहेतुत्व॑ नेही होमकता है तो हम जैन 
क्या कहते हैं ” इस प्रश्न पर हमारा समाधान ग्रह है कि श्र कुरमे बीज कथंचित्‌ व्यवस्थित है श्रौर कर्ं- 
चित्‌ भ्रब्यवस्थित है,इस प्रकार हम जिज्ञासुझ्रोको व्युत्पक्ति करा रहे हैं। एकान्तपक्षो मे आने वाले दोष 
झनेकान्तों मे प्रवेश नही पाते है, इस वात को हम कई वार पूव॑ प्रकरणों में कह चुके हैं । 

निर्णीत सिद्धान्त यह है कि स्याह्वादियो के यहा वीज, शरीर, पुष्प ग्रादिक ही से वनस्पति 
काय को धारने वाला सजीव वीज उपजताहै और वह वीजात्मा अझ्रकुर, फल, आई स्वरूप हो रहा 
प्रपने शरीर के अभ्रतुसार स्वरूप परिशाम को धारने वाला अभीष्ट "कया गया है जैसे कि मातृ गर्भ में 
प्रथम मास के कलल शरीर मे मनुष्य जीव उपज कर ( जन्म लेकर ) झ्व द आदि अपने शरीर को 
पर्यायो को यो धारता रहता है नये प्रकारों से फिर वह १रिणामो को नहीं धारता है अर्थात्‌-पहिले 
सूखा बीज जड़ हैं पुन वनस्+तिकायिक जाव उसमें उपज जाता ह तब वह बीज अर कुर लघुबृक्ष , महा- 
वृक्ष आदि परिणामो को धार लेता है जैसे कि म/तृगर्भ मे पहले महीने कलल शरीर मे मनुष्य जाव 
उपज कर पुनः पेशी ग्रदु द, श्रादि रूप करके परिएमन करता हुश्ला नौ महीने मे बालक शरीर होकर 
परिणाम जाता है श्रोर तेसा होने पर जो व्यवस्था होती है उसका सुना । 


मनुष्यनामकर्मायुषो दयात तिपयते । 
कललादिशरीरांगोपां गपर्यायरूपताम्‌ ॥२६॥ 

स जावत्वमनुष्यल प्रमुखे रन्वयेयथा । 

व्यव|स्थतः स्वकायेषु परिण।मेष्वशेषतः ॥३०॥ 
कललादिभिः पुनः पूर्वर्मावे: क्मवर्तिभि: । 
व्यतिरिक्तेः परत्रासो न व्यवस्थित ईंक्ष्यते ॥३१॥ 
तथा वनस्पतिर्जीवः स्वनामायुविशेषतः । 
वनस्पतित्वजीवल प्रमुखेरन्व ये: स्थित: ॥३२॥ 
स्वशरीरविवर्तेषु वोजादिषु परं न तु। 

पूर्वपूर्वंण भावेन तु स्थितः ऋमभाविना ॥३३॥ 


माता पिता के रज: और वीर्य का गर्भमे योग्य सम्मिश्रण होने पर स्वकीय द्रव्य, क्षेत्र, काल 
भाव अनुसार वहाँ कोई विवक्षित जीव जन्म ले लेता है, मनुष्य गति संजश्ञक नामकर्य और प्र।युष्य कम 
इन दीनो कर्मों का और इनके सहवारी श्रन्य श्रनंक कर्मोंका उदय होजाने से वह जीव कलल भ्रादिक 
शरीर के अर गोपाग पर्याय स्वरूपों को प्राप्त कर लेता है । वह जीव कलल, घन, वाल्य, कौमार श्रादि 
झवस्थाप्रो मे जीवत्व मनुष्यत्व, द्रव्यत्व आदिक श्रन्वयों करके जिसप्रकार श्रपनीं प्रपनी निज पयायों 
में पूर्यूरूप से व्यवस्थित होरहा है मार फिर भिन्न जिश्न होरहे एवं क्रम से विवर्त कर रहे ऐसे कलल 
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प्रादिक पूर्व पूर्व भावों करके वह जीव परलेर भावोंमें व्यवस्थित होरहा नही देखा जा रहा है। भ्रर्थाव्‌ 
प्रन्वित भावों करके सम्पूर्ण परिणामों मे जीव श्रोत पोत होरहा है। किन्तु व्यतिरेकी पर्यायो करके 
पहिली पिछली पर्यायोमे कोई पर्याय व्यवस्थित नही है, पहिले 'यथा” का यहाँ 'तथा' के साथ अन्वय है 
उसी प्रकार वनस्पतिकायिक जीब भी श्रपने योग्य नाम कर्म और विशेष प्रकार की तिर्य॑त्र श्रायु का 
उदय होने से वनस्पतिपन, जीवपन, चेतनत्व, आ्रादि अन्बयो करके श्रपने शरीर के विवर्त्त होरहे बोज 
झ्रादिकों मे व्यवस्थित है किन्तु क्रम से होने वाले पूर्व पूंव॑ भावों करके तो परले परले भावों में व्यव- 
व्थित नही है । पर्यायो मे द्रव्य तो झन्वित्‌ होता है, पर्यायों मे भ्रगली, पिछली पर्याये ओ्रोत, श्रोत नही 
घुसी रहती हैं ' स्व सं्वेत्र विद्यते “ थह साख्य का सिद्धान्त भ्रनेक दोषों से भरपूर है । हर 

. भावार्थ--इस मनुष्य शरीर की गर्भमे ही अनेक अवस्थाएं होजाती है सुश्रुव मे लिक्षा हुआ है-- 

' ध्रथमे मास कलल बायते, द्वितोये घोतोष्णानिलरभिप्रपच्यमानाना महाभूताना सद्छातो घन 
सत्जाथते, यदि पिण्ड. पुमान्‌ स्त्रीचेत्‌ पेशी नपु सकज्चेदवु द्मिति | तृतीये हस्तपादशि रसा पत्रपिण्डका 
निव॑त्तते5ज़ -प्रत्यद्भविभागश्च सुक्ष्मो भवति । चतुर्थे सर्वाग-प्रत्यंग विभाग. प्रव्यक्ततरों भवति, गर्भ- 
हृदय-प्रव्यक्तभावाच्चेतनाधातु रभिव्यक्तो भवति कम्मात्‌ तत्स्थानत्वात्तस्मादुगर्भइ्चतुर्थमास्य भिप्राय- 
मिन्द्रियार्थेपु करोति द्विहृदया व नारी दौहृदनीमाचक्षते । पचमे मन: प्रतिबुद्धतर भवति, पष्छे बुद्धि: 
सप्तमे सर्वांग-प्रत्य गावभाग. प्रव्यक्ततर ! गअष्टमे5स्थिरीभवत्योज., नवमदशमंकादशद्वादशाना मच्यतम- 
स्म्नू जायते ।” चरक सहिता मे यो उल्लेख है '' स तु सबगुणवान्‌ गर्भत्वमापश्नः प्रथमे म।सि संमरूछित. 
सवधातु-कलनीकृत: खेटभूतो भवत्यव्यक्त-विग्रहव: सदसदभूतागावयव ,द्वितीये मासि घन: सम्पद्मयते पिण्ड: 
पेश्यबुं दवा तत्र घन पुरुष स्त्री पेक्षी अबु द नपुसकम, तृतीय मासि सर्वोन्द्रयारि सर्वागावयवाइच 
यौगपद्मतामिनिवत्तन्ते, चतुय मासि स्थिरत्वमापद्मयते गभ , पच्मे मासि गभस्यथ मासशे/शतापचयो भव- 
त्यधिकमन्येम्यो मासेम्य.ै, षण्ठे मासि गर्भस्य बलवरणो पचयों भवत्य।धक मन्येम्थां मासेग्य:, सप्तमे मासि 
गभ. सर्वभविराष्याथते सहसा, अष्टमे मासि गर्भरच मातृतो गर्भवश्च माता रसहारिणीभि. सवाहिनी- 
भिमु हुरोज: परस्परत अआददाते” । 

वाग्भटकृत अष्टागहदय के शारीर-स्थान मे गर्भ की श्रवस्थाग्रो का यो निरूपण किया है । 

४ अव्यक्त: प्रथमे मासि सप्ताहात्कललो भबेतु । गर्भ: पु सवनान्यत्र पृर्व ब्यक्ते: प्रयोजयेत्‌ । 
द्वितीये मासि कललादूधन पेण्यथवा5वु दम्‌ । पु स्त्रीक्लीवा: क्रमात्तेभ्य , | व्यक्ती भवति मासेड्स्य तृतीये 
गात्रपचक छू, । चतुर्थे ब्यक्ततागाना चेतनायाइच पंचमे। पषष्ठे स्नायु शिरारोम-बलवबरणोंनखत्वचाम्‌ । 
सर्वे.सर्वांगसम्पूर्णों भाव: पुष्यति सप्तमे । श्रोजोउ्ष्टमे संचरति माता पुत्रौ मुहु क्रमात्‌ | शस्त5च॒ नवमे 
मासि । 

तात्पर्य यह है कि कलल, गअ्रबु द प्रादि गभ के परिए।मों और जन्प्र के पोछे बाल, कौमार, 
युबत्व, भ्रादि परिणामोमे जीवत्व, जैसे व्यवस्थित है उसीप्रकार की ज, झकुर आदिमे वनस्पति कायि- 
कत्व आदि धर्म व्यवस्थित हैं । जेन सिद्धान्त अनुसार परिणामों की उत्पत्ति का क्रम यही है कि पहिले 
शुक्रशोरितका गरण होने पर बह पुदूंगलपिण्ड अ्रवेतन र;ता है पश्चात्‌ उसमें कही ग्रन्य गति से श्रा- 
कर मनुष्य जन्म लेता है। जीव के पुरुषार्थ श्रौर कर्मोके उदय अनुसार उस पुदूगल पिण्डके मरण अझव- 
स्था तक अनेक परिणाम होते रहते हैं इसी प्रकार मचेतन वीज मे क्षिति, सलिल, आदि योग्यकारणखुों 
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का प्रकरण मिलने पर वनस्पतिकायिक जीव वहां जन्मता है पशचात्‌-उसके श्र कुर, पते, शाखा, उप- 
शाखा, झादि परिश्याम होते रहते हैं एकेन्द्रिणजाति, तिर्य॑च्प्ायु आदि कर्मों के अधीन होरहा वह जीव 
वीक, भ्र कुर, श्रादि परिणामों को धारता है, श्रतः प्रनादि पारिएामिक चंतन्य द्रव्यकी अपेक्षा बह सत्‌ 
है भोर पूर्वापर परिणामों के संक्रमण भ्रादि की भ्रपेक्षा भ्रसतु है। यो व्यवस्थित और प्रव्यवस्थित प्षो 
में भ्रभेकान्त का साम्राज्य है । 


स्थान्मतं, न वीजमंकुरादित्वेन परिणमते बृद्धथभावप्रसंगात्‌ यो हि. यत्परिशामः 
सन ततो पृद्धिमान्‌ दृष्टो यथा षयः-परिणामों दष्यादिः,वीजपरिणामश्यांकुरादिस्तस्माश्न ततो 
बृद्धिमान्‌ इति वीजमात्रमकुठआदि! स्थादतत्परिणामों वेति। उक्त च-"कि चान्यदरदि तद्दीजं 
गच्छेदंकुरतामिंह । बिषृद्धिरंकुरस्य स्यात्कथं वीजादपुष्कलात ! अशेष्टं ते रसेमोंमेरौदकेश 
विवर्धते । नन्वेव॑ सति बीजस्य परिणामों न युज्यते । आलिप्त जतुना काष्टं यथा स्थृल- 
त्वमच्छति । तनु काप्ठ॑_तथैवास्ते जतु चात्र विवर्धते ।। तथैव यत्र तद्गीजमास्ते यरेनात्मना 
स्थित । रखाश्च पृद्धि कुरति बौजंतत्र करोति किम्‌ ॥ इति तदेतदन'लोचिततत्ववचनं, 


तदृबद्धरन्यदेतुकत्बाद । 
परिणाम होने का निराकरण करने वालों का स्यात्‌ यह भी मन्तव्य होवे कि वीज तो (पक्ष) 
थ्रकुर भ्रादिपने करके नहीं परिशम सकता है ( साध्य ) क्यों कि वृद्धि के झ्रभाव का प्रसंग होजावेगा 
( हेतु )। देखो ज्ञो पदार्थ जिस परिणाम को धारता है वह्‌ परिणाम उस परिणामी पदार्थ से वृद्धिबाला 
नही देखा गया है जिस प्रकार कि दूध का परिणा+ दही या विलोडित तक्र आदिक उलने ही परिणाम 
वाले रहते है बढ नही जाते है, श्रातानवितानीभूत तन्तभञ्रो से पट का परिणाम बढ नही सकव्थ है व्या 
प्तिपुवक हृष्टान्त) बीज का परिणाम जब अर कुर आंदक माने जा रहे है ( उपनय ) ति। कारण उस 
वीज से भअ्रकुर आदिक वृद्धि को लिये हुये नही होने चाहिये। 
इस प्रनुमान भनुसार वीजके परिभारावरावरही उसके अर कुर ग्रांद परिणाम होने चाहिये किन्तु 
बीजसे श्र कुर,लथुबृक्ष,म्रादि परिणाम बहुत बढ़े हुये देखे जाते है भ्रत: वे वीजके परखाम नही होसकते 
हैं हमारे इस तक॑ अनुसार अ्रन्य ग्रन्थों मे भो या कहा है कि दूसरी वात यह है कि वह बीज यदि यहा 
ञ्रकुरपने को प्राप्त होजायगा तो ऐसी दशा में उस छोटे बीज से भला अ्रकुर की विशेषदृद्धि किस 
प्रकार होसकेगी ? इस पर प्रब कोई यो इष्ट करे कि भूमि-सम्वन्धी झोर जल सम्बन्धी रसों करके वह 
भ्रकुर बढ जाता है यानी वीज मे भूमिरस शोर जलरस मिलजाते हैं, श्रत: रत्ती भर के वीज से एक 
तोला या एक छटाक का श्रकुर बढजाता है, ऐसी दशा मे हम श्राक्षेपकार भ्रनुनय करते हैं कि इस 
प्रकार होने पर तो वीज का परिणाम वह श्रकुर होय यह उचित नही है। यो तो भूमि,जल, श्रौर बीज 
इन तीनो का परिशाम पकुर कहा जै। सकेगा, प्रकेले वीज का परिए ।म अ'कुर नही होसकेगा जिसप्र- 
कार कि रोगन या लेप करने पर लाख करके चारो श्रोर से लीप दिया गया काठ स्थूल पन को प्राप्त 
हजाता है किन्तु सच पूछो तो वह काठ तिस ही प्रकार पतला भीतर बना, रहता है, इस काठ में तो 
लाख बढ जाती है, रूई के भरे गूदड़ वस्त्रों का पहिनने वाला मनुष्य मोद। नही कह्ा जासकता है तिस 
हीं प्रकार जहां वह वीज जिस स्वरूप से द। रहा विद्यमान है बहू उतना ही बना रहेगा हाँ पृथिबी 
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प्रादिक के रस धृद्धि को कर लेते है उस में बीज क्‍या कर लेता है ? कुछ भी नहीं । श्रत: बीज का 
परिणाम इतना बढा हुआ अर कुर कथमप नही होसकता है। भ्राचार्य कहते हैं कि बह उन पण्डितों का 
वचन तस्‍्त्वोंकी नहीं-एर्यालोचना करते हुये होरहा है, समीचीन विचार करने पर वे ऐस। नही कह सकते 
हैं क्योकि वीज का प्रिखाम भकूर है किन्तु उस श्र कुर की वृद्धि का कारण कोई प्रन्य ही.द्ै, उसको 
यो स्पष्ट समझ्िये । ४४४५४७४७५४४ | 


यथामनुष्यनामायु:कर्मोदयविशेषतः । 
जातो बालो मनुष्यात्मा स्तन्यायाहारमाहरन्‌ ॥३४॥ 


सूर्यातपादिसापेक्षः कायाग्निबलमादधन । 
वीयातरायविच्छेद विशेषवि हितोद्धवं ॥३५॥ 


विवर्धते निजाहाररसादिपरिणामतः । 
निर्माणनामकर्मोपष्टंभादभ्यंतरादपि ॥३६॥ 


तथा वनस्पतिर्जीवः स्वायुनामोदये सति। 
जीवाश्रयोंकुरो जातो भोमादिरममाहरन्‌ ॥३७॥ 


तप्तायस्पिंडवत्तोयं स्वीकुर्वन्नेव वर्धते । 


इस कारिकामे पढ़े गये 'यथा' का इसके झागे सेतीसवी वातिकमें कहे जाने वाले 'तथा' शब्दके 
साथ भ्रन्वय है| जिस प्रकार मनुष्य गति नामकर्म झौर मनुष्य आयु: कर्म का विशेष रूप करके उदय 
होजाने से मनुष्य आत्मा बालक उपज जा"। है वह बालक मातृ दुग्ध, गोदुग्ध, भ्रादि आहारका झाहार 
लेता हुआ और वहिर गमें सूर्य के आतप आदि की भ्रपेक्षाको धार रहा सनन्‍्ता शरीरकी उदराग्नि अनु- 
सार और अन्‍न्तरंगमें वीर्थास्तराय करमके किये गये विशेष क्षयोपशमसे उत्पन्न हुये बलका भ्राधान करता 
हुआ बढ़ता रहता है तथा भपने भ्राहार किये गये पदार्थके रस,रक्त,मांस, मेद, भ्रस्थि मज्जा, शुक्र श्रादि 
परिणामों से और अभ्यन्तर में होरहे निर्माण नाम कर्म के उदय का उपष्टम्भ हो जाने से भो बालक 
बढ़ता चला जाया है, उसी प्रकार वीज मे कारणवश जन्‍म ले चुका वनस्पतिकायिक जीव भी भ्रपने 
झायुष्य व नामकर्मका उदय होमे पर जीव का श्राश्रय हो रहा वही बीज अथवा वीज का श्राश्रय हो रहा 
वह जीव भला मिट्टी, जल, भ्रादि के रसो का आहार करता हुम्रा भ्न कुर होजाता है जेसे तपाया गया 
लोहे का पिण्ड सब श्रोर से जल को खीच कर श्रपने घात्मसात्‌ कर लेता है उसी प्रकार बह वीज में 
बेठा हुआ जीव पृथिवी, जल-सम्वन्धी रसो के प्राह्मर को स्वीकार करता हुश्रा ही भ्र कुर रूप करके 
बढ़ जाता है, अ्रन्तरंगमें अपने भनुकूल निर्माणा नामकमका उदय भी निश्चित रूपसे अपेक्ष गीग्न है,भ्रन्त- 
रंग, बद्धिरंग दोनो कारशो के मिलने पर कार्य-सिद्धि होती है, भ्रन्थथा नही, भतः केवज वीज ही झकुर 
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स्वरूप नही बढ़ गया है किन्तु जीव द्वारा श्राहार किये गये प्रथिवी प्रादि के रसों प्रनुसार भ्र'कुर बढ 
पाया है, भ्रन्य भी प्रन्तरंग बह़िरंग कारण अपेक्षणीय है । 


ततो न बृद्ठथमातरोंकुरादेः। यदप्युक्त,णे यत्परिणामश्च ततो न बृद्धिमान्‌ इष्टो 
यथा चीरपरिणामो दष्यादिन ज्षीरादिति। तत्र हेतुः कालात्ययापदिष्टो धमिदष्टांतग्राहक- 
प्रमाशवाधितत्वात्‌ , धर्मी ताबद्वीजपरिणामोंकुरादिस्ततो वृद्धिमानव प्रतिभासमानः कथं चा 5 
वृद्धिमाननुमातु' शक्‍यः । दृष्टांतश्च शौतक्षोरस्य तप्यसानोन्यो न दपैरपरिश पमों धर्मोद्र्तित 
दर्िपरिशामों वा ज्षीरादुवृद्धि ममुपलम्यमानः कथथ तद्दृद्धघभावसाध्ये निदर्शन। 


तिस कारण भ्रकुर श्रादि को बृद्धि का अभाव होजाना यह दोष हम जैनो पर लाग नही है 
क्यो कि वीज से श़तिरिक्त भी पदार्थ श्र कुर की वृद्धि मे कारण होरहे है श्रौर भी जो आक्षेपकार 
ने जा यह कहा था कि जो जिसका परिणाम है वह उससे ब्रद्धिको धार रहा नही देखा गया है ज॑से कि 
जमादिये गये टूघ का परिग्गाम दही. मथित श्रादिक उस दूध से बढ़े हुये नहीं पाये जाते हैं। एक सेर 
दूधका दही एक सेरसे श्रधिक परिमाण बाला नहीं होपाता है। इस प्रकार कहने पर तो हम जैन यो 
उत्तर कहते है कि उस अ्रनुमानमे कहा गया हेतु बाधितहेत्वाभास है क्योकि धर्मी श्ौर हृष्टान्तको ग्रहण 
करने वाले प्रमाणो करके उसके साध्य मे वाघा प्राप्त होजाती है । देखिये यहाँ धर्मी तो व्रीज का परि- 
णाम होरही श्र कुर आदि ग्रवस्था है किन्‍्तु वह श्रकुर भ्रादि तो उस परिणामी वीज से वृद्धि को धार 
रहा ही देखा जा रहा है, ऐसी दशा में नहीं-ब॒दि को घारने वाला इस साध्य का ग्रनुमान किस प्रकार 
किया जा सकता है ? 
अ्र्थात्‌-'तत्यरिणामत्व” हेतुसे “ततोवु दधभा व” इस साध्यको सिद्धि नही हो सकती है ज़ो_प्रमा- 
.ण़ पक्ष को जानेगा उसी समय वह साध्य में बाधा को उपस्थित कर देगा तथा दृष्टान्त भी वृद्धधभाव 
को नही साधने देता है। ठण्ड हो रहे दूध का तपाया जारहा दूध परिणाम कोई भ्रन्य नही है प्रथवा 
उष्णाता से उद्ध्तंन कर दिया गया दही परिणाप्र भी कोई दूध से न्‍्यारा नही है, भले ही वह दूध से 
बढतो को प्राप्त होरहा नहीं देखा जा रहा है वे दधि आदि भला वृद्धिआ्रभावकों साध्य करने मेहष्टा- 
न्त किस प्रकार होसकते हैं ? अर्थातृ-नही । भावार्थ-वीज का परिणाम अर कुर ठीक है किन्तु वह वढ्धि- 
युक्त देखा जा रहा है, हा क्षीर का परिणाम माना जा रहा दही भले ही बढता नही है किन्तु बह उस 
दूध का न्यारा परिणाम ही नहीं है, ठण्डा दूध. उध्ण दूध, दही, मथित, तक्र ये सब एक श्रपेक्षा दूध 
ही हैं, अत: परिणामी से न्‍्यारे परिणाम के वृद्धघभाव को साधने मे दृष्टा न्त नही होसकते हैं । 
तत्परिणामत्वादित्यपिद्ध/ च॒ साधन परिणाम्राभाव बादिनः । पराभ्यूपगम। व्‌ 
तस्सिद्धी इद्धिसिद्धिरपि तत एव स्यात्‌ सर्वथा विशेषाभावात्‌ । दक्ष इृद्धथमावात्‌ पर माभाव: 
स्याद्वादिनां प्रति साधयितु' शक्यः, परिणामाभावात्‌ दृद्थमावः सबथकांतवा|दनः प्रसिद्धथत्येव 


जन्मादभाववदिति निवेदितभ्राय॑ | 


दूसरा दोष यह भो है कि परिरामों के प्रभाव को कहने वाले वादियोके यहां तत्परिणशामत्त्र 
यह हेतु सिद्ध नही है, भ्रतः भ्रसिद्हेश्वाभ।स भी है। पक्ष में हैतु नही ठहरता है। यदि क्ृटस्थ वादी , 


पत्रम-भ्र बाय श्र 


यों कहैं कि परिणाम-वादी नंयायिक, जैन, अआ्रादि दूसरे विद्वानों के स्वीकार कर लेने से तदनुसार 
हम भी उस परिणाम की सिद्धि मान लेते है। इस पर ग्रन्थकार कहते हैं कि तब तो तिस ही 
कारण से यानी दूसरोके स्वीकार कर लेने मात्र से वृद्धि की सिद्धि भी होजाश्रो, सभी प्रकारो से 
कोई विशेषना नही है । दूसरे विद्वानों का एक स्वीकृत ग्रश माना जाय श्रौर दूसरा प्रतीतसिद्ध अंश 
नही माना जाय यो अरद्धंजरतीय न्याय का अनुसररा करना प्रशस्त माग नहीं है, तिस कारण वृद्धि 
का अभाव होजाने से परिशामका अ्रभाव यह स्थाद्वादियोके प्रति नही साधा जा सकता है। हा सर्बंथा 
एकान्त वादियों के प्रति परिणाम का अभाव होजाने से बृद्धि का झभाव प्रसिद्ध कर दिया ही जाता 
है | जैसे कि सर्वथा नित्यपन या सर्वथा क्षशिकपन को मान बैठे एकान्त-वादी पण्डितों के यहा जन्म, 
श्रस्तित्व आदिक का ग्रभाव प्रसिद्ध होजाता है, इस बात का हम पूर्व प्रकरणों में कई वार निवेदन 
कर चुके है, श्रभी चौथे भ्रध्याय के अन्त मे भी जन्म, अस्तित्व, विपरिणाम, वृद्धि, भ्रपक्षय और 
विनाश इन बिकारो की स्थाह्वाद सिद्धान्त अनुसार प्रक्रिया मानने पर ही सिद्धि बताई जा चुकी है, 


ग्रन्यथा नही । 

न हि निन्‍्येकांते परिशामोम्ति पूर्ताकार्विनाशाजहदूवृत्तोत्तराका रोत्पादानभ्युपग- 
मात्‌ स्थितिमात्राउस्थानात्‌ न च व्थितिमात्रं एरिशामः तथ्य पूर्वोत्तराकारपरित्यागोपादान- 
भावस्थितिलक्षगलात | 

सववेधा नित्यपन का एकान्त मानने पर परिणाम होना नहीं बन पाता है कुयोकि परिशाम 
का अर्थ ता पूर्व आकार का विन।श और कुछ ध्रुव अशा को नही छाड कर वर्तता तथा उत्तर आकार 
का उत्पाद होना है “पूर्वोत्तराकारपरिहारा वाध्तिस्थितिलक्षणपरिखणामेनारथक्रियोपपत्तेश्च” किन्तु नित्प 
एकान्त में उक्त परिणाम होना नही स्वीकार किया गया है वहाँ तो केवल स्थिति ही श्रवस्थित रहती 
है, पूर्व आकार का प्याग और उत्तर आकारो का ग्रटण नही सम्भवते है । केवल ध्रौन्‍्य श्रश्न करके 
स्थिति होना ही तो परणाम नही है, क्योकि उस परिणाम का लक्षण पूर्व आकार का परित्याग और 
उत्तर ग्राकर का उपादान तथा छ्ाव भाव ( आकार ) की स्थिति इतना अखण्ड है। 

सदा स्थास्नोर|स्मादेरर्थान्तरभूतो तिशय; कुतश्विदुपजञायमानः परिणाम इति चेत्‌, 
स तम्येति कुतः १ तदाश्रयत्वादिति चेत्‌ , कथमेकस्व॒भ!व मास्माद वस्तु कंदाचित्क“यचि- 
दतिशयस्याश्रयः कदाचिच- यस्येति संबाव्यते ? ध्वरभावविशेषादित चेठ, तह येन स्वभाव- 
विशेषेश।श्रयः कस्यचद्धावोी येन वानाश्रयः स तठोनर्थान्तरभृतश्चेत्त्ित्यत्वेकांतविरोध: | 
स ततोर्थान्तरभृतश्चेत्तस्पेति कुतः ? तद।श्रयत्वादिति चेतू, भ एवं पर्यनुयागोनवस्था च । 
सुद्रमपि गत्वा तस्य कथ॑ंचिदनर्थान्तरभूवस्वमात्रविशेषाम्युपगमे क्थ ततोर्थान्तरभरूतोतिशयः 
परिणामस्तदाश्रयः स्यात्‌ । 

नित्येकान्तवादी कहते हैं कि सर्वधा स्थिति-शील हो रहे शभ्रात्मा, आकाश, ग्रादिक श्रथों से 
संथा भिन्न पदार्थ होरहा अतिशय ही किन्ही कारणों से उपज रहा सन्‍ता परिणाम है, परिणामी से 
परिणाम ग्रभिन्न नही है । यो कहने पर तो ग्रन्थकार पूछते हैं, कि वह भिन्न पड़ा हुआ भ्रतिशय स्वरूप 


श्दरे इलोक-धाविफ 


परिसशाम उस झात्मा झादि का है, यह किससे निर्शीत क्या जाय बताग्रो ? यदि तुम नित्येकान्त- 
वादी यों कहो कि भिन्न पडा हुश्रा भी भ्रतिशय उस झात्मा के आश्रय पर श्राश्चित है, भ्रत: वह श्राधेय 
होरहा भ्रतिशय उस अधिक रश भूत झात्मा का कहा जा सकता है। यों कहने पर ता हम जेन कहते 
हैं कि एक स्वभाव वाले कूटश्थ झात्मा ग्रादिक वस्तुये कभी तो किसी एक अतिशय के आ्राश्रय हो जांय 
शोर कदाचित्‌ किसी अन्य प्रनित्य अतिशय के आधार होजाय यह किस प्रकार सम्भावना हास+ वा 
है ? भ्र्थात्‌ एक स्वभाव वाला पदार्थ एक ही पभ्रतिशय को धार सकेगा भिन्न भिन्न काल में न्‍्यारे २- 
जन्य अतिशयो को नही धार सकेगा क्यग्रोकि क़ूटस्थ नित्य पदार्थ ठीक एकभथा ही रहता है ' यदि नित्ये- 
कास्तवादी इस पर यो कहैं कि प्रात्मा आदिक किसी विशेष स्वभाव से कभी कभी किसी किसी प्रति- 
हाय के ्राश्नय होजायगे यो कहने पर हम जन अभ्रापादन कर ते हैं. कि जिस विशेष स्वभाव करके बह 
झ्रात्मा पदार्थ किसी एक अतिशय का ग्राश्नय है ! भ्रथवा जिस स्वभाव करके किसी दूसरे भ्रतिशय का 
बहू उस समय ग्राश्नथ नही है, वह स्वभाव विशेष उस क़ूटस्थ आत्मा से यदि अभिन्न ठोगा तव तो उस 
शझात्मा के कुटस्यनित्यपन के एकान्त का विरोध होजावेगा क्योकि वह स्वभाव विशेष तो सबंदा नही 
ठहरेगा, उससे ग्रभिन्न आत्मा भी कथंचित्‌ झनित्य बन जायगा, स्वभाव विशेषकों कारणों से जन्य ही 
तो मानोगे | हा यदि वह स्वभावविशेष उस झात्मासे भिन्न होगा तब कूटस्थनित्यपन तो उसका रक्षित 
रह गया किन्तु सबंधा भिन्न पड़ा हुप्रा “ वह स्वभावविशेष उस श्रात्मा का है” यह कंसे व्यशहृत्त कर 
लिया जाय ? सव्वथा भिन्न पडा हुआ पदार्थ या तो किसी का भी नही है। अथवा सबका उस पर 
एकसा अधिकार है। यदि नित्य एकान्त-वादी यो कहुँ कि आश्रय आत्माके वह स्वभाव विशेष आश्रित 
होरहा है, इस का रण “ वह स्वभावविशेष उस श्रात्मा का है ” ऐसा व्यवहार कर लिया जाता है । 
जैसे कि प्राश्वित होने से जिनदत्त का सेवक देवदत्त कह दिया जाता है । 

यो कहने पर तो हम जैनो को कहना पडता है कि पुन वही तर्क चलाया जायगा कि वह 
एक स्वभाववाला नित्य आत्मा कभी कभी न्यारे न्‍्यारे स्वभावविशेष या पग्रतिशयो का श्राश्रय कंसे 
होसकता है ” इस पर झापकी भ्रोर से वही स्वभाव विशज्ञेष उत्तर कहा जायगा, यो वही तक और 
समाधान श्नुसार प्राकांक्षाशान्ति नही हीने के कारण अ्रनवस्था दोष होजायगा । बहुत दूर भी जाकर 
स्वभाव विशेष को उस स्वभाववान्‌ श्रात्मा से कथंचित्‌ अभिन्न होरहा स्वीकार करोगे तब तो उस 
श्रात्मा से भिन्न माना जा रहा भ्रतिशय स्वरूप परिणाम किस प्रकार उस भआ्रात्मा के आश्रित होसकेगा 
अर्थातृ--जब स्वभाव विशेष श्रभिन्न होकर ही उस आश्रात्मा के आश्चित होसकता है, उसी प्रकार भले 
ही भ्रतिशय स्वरूप परिणाम माना जाय किन्तु वह ग्रात्मा श्रादि से कथंचित्‌ अभिन्न ही होगा और 
ऐसी दश्शा मे कुटस्थनिश्यपन का एकान्‍्त रक्षित नही रहा । 


यो यथा यत्र यदा यतोतिशयस्तस्य तथा तत्र तद।भ्रयीभाव हस्येबंरूपकस्व मा - 
वत्वादात्मादिभावस्यादोष एवेति चैन्न कात्मादिभावपरि कल्पनात विरोधः, प्थिव्याथतिशया- 
नामेकात्मातिशयत्व प्रसंगाद । शक्य॑ हि वक्‍तुमेक एवास्मेवंश्ूत स्वभाव विक्तर्तियेन यथा यत्र 
यदा प्रथिथ्याद्यतिशया; प्रभवंति तेषां तथा ततन्र तद'अयो श्रवतीति । तदतिशया एवं तेन धुन- 
रन्यद्र्यातिशय इति। द्व॒व्यांतराभावे कुतोतिशयाः म्युरास्मनंति चेतू, अल्शियांतरंभयः ए . 
चान्येपि परेम्यो तिशयम्प इस्यनादतिशयपरम्पर म्युपग मादनुपाशम्म; | 


पंचम-अध्याय १६३ 


कूटस्थनित्यवादी कहते है कि जो जिसप्रकार जहां जिस सप्रय जिससे भ्रतिश्यय उपजता है। 
उसका उस प्रकार बहा उस समय भ्राश्रय श्राश्रयी भाव होजाता है, थो इस प्रकार इतना प्रात्मा आदि 
भाव का एक ही स्वभाव है, भरत: कोई दोष नही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि 
झाप कूटस्थवादियों को एक श्षात्मा, झ्राकाश आदि भावों की परिकल्पना करने से विरोध उपस्थित 
होजायगा । पृथिबी, जल भ्रादि श्रतिशयो को एक पआरात्मा के प्रतिशय होजाने का प्रसग टोजायगा, हम 
यो नियम से कह सकते हैं कि एक हो प्रात्मा इस प्रकारके होरहे स्वभावों को धार लेता है, कि जिस 
करके जिस प्रकार, जहा, जब, पृथिवी-प्रादिक श्रतिशय उत्पन्न होते हैं उनका उस प्रकार वहा, तब, 
प्राश्नय होजाता है, इस प्रकार वे पृथिवी ग्रादिक उस आत्मा के अतिशय ही हैं। किन्तु फिर भ्रन्य 
द्र्यों के भ्रतिशय नही हैं । कूटस्थ नित्यवादी कहते है कि पृथिवी ग्रादिक द्वव्यो का प्रभाव मानने पर 
वे मतिशय आत्मामे भला किन कारणोसे उपज जायगे ? यो कहने प्र तो यही कहा जा सकता है कि 
अ्रन्य अतिशयो से वे शभ्रतिशय उपज जायगे श्रौर ये अ्रन्य श्रतिशय भी तीसरे, चौथे, पाचवे, भ्रादि 
निराले अ्तिशयों से उपजते रहेगे इस प्रकार अनादि काल से अ्रतिशयों की परम्परा का स्वीकार कर 
लेने से कोई उलाहना नही श्रासकता है। 


अस्त्येक एवात्मा पुरुषाद्न ताभ्युपगमादित्यपरः तस्यापि नात्मातिशयः परिणामों 
द्ंतप्रसंगातू । अनाधविद्योपदशिनः पृरुषस्यातिशयः परिणाम इति चेतू , तहिं न वास्तव: 
परिणामः पुरुषाह् तवादिनास्ति । 


ऐसे श्रवसर पर अपने पक्ष को पुष्ट हुप्ना देख कर ब्रह्माह तवादी बोल उठते हैं कि जगत्‌ मे 
एक हो तो आत्मा है क्योकि पुरुषाद्व त-वाद को स्वीकार कर रखा है। इस प्रकार किसी प्रपर पण्डित 
के कहने पर झ्राचाय कहते है, कि उस ब्रह्मा तवादी के यहा भी श्रात्मा का अतिशय होरहा परिणाम 
नही माना जा सकता है। क्योकि निराले प्रतिशय स्वरूप परिणाम और परमनब्रह्म को मानने से द्व॑ त- 
बाद का प्रसग हो जावेगा यदि अद्व त वादी यो कहै कि अनादि काल से लगी हुई अ्रविद्या करके उप- 
दर्शित हो रहे परम ब्रह्म का भ्रतिशय ही परिरणाम है, वस्तुतः एक परम पुरुष ही पदार्थ है, शभ्रन्य कोई 
नही | यों कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि तब तो पुरुषाह तबादी के यहा वास्तविक परिणाम 
नही सिद्ध दवा, अ्रविद्या के द्वारा दिखलाये गये कूंठे श्रतिशय को परिणाम मानने पर यथार्थ परि 
णाम की सिद्धि नही होपाती है, भरत: कुटस्थ नित्यवादी या ब्रह्माद तवादोके यहाँ परिणाम नही बन 


पाता है। 

योप्याह, प्रधानादनर्थान्तरभूत एवं महृदादिः परिणाम इहति, सोप्ययुक्तवादी, 
सर्वथा प्रधानाद भिश्वस्य महदादेः परिणामत्वविरोधात प्रधान-स्वात्मबत्‌ तस्य वा परिखामत्व- 
प्रसंगाव महद।दिवत्‌, ततो न प्रधान॑ परिणामि घटते नित्येकस्व॒मावत्वादास्मबत्‌। 


जो भी सांख्य यो कह रहा है कि सत्वगुण, तमोगरुण, रजोगुण, की साम्य झ्वस्था रूप प्रधा- 
नसे महत, अहंकार, आदि परिशाम होरहे प्रभिन्न हैं “प्रकृतेर्महांस्ततो5हंका रस्तस्मादग राश्च घोडक्षक: 
तस्मादपि घोडक्षकात्पचम्य: पच्रभूतानि ” । ग्रस्थकार कहते है कि वह सांख्य भी युक्तिरहित पदार्थों 
के कहने की ठेव को घारता दै। क्फेकि प्रधान से सभो अ्रकार प्रभिन्न हो रहे महृत्तत्व, भ्रहुंक्रार- अ्रादि 


१६४ इलौक-वातिक 


को परिणामपन का विरोध है, जैसे कि प्रधान से अभिन्न होरहा प्रधान का स्वात्मा तो प्रधान ही परि- 
णामी का परिणाम नही है। दूधरी बा। यह है कि अभिन्न पदार्थ ही यदि परिण्गाम होने लगे तो 
महत्‌ आदि के समात उस प्रधान को परिशामपन का प्रसंग श्राजावेगा तब तो महत्‌. अहका र आदि 
परिणामी होजायगे श्रौर प्रकृति उनका पल्णिम बन जावेगी तिस काररणा साख्यो के यहा साना गया 
प्रधान तो परिशामवाला नही घटित होता है। क्योकि सर्वथा नित्यपन ही उसका एक स्वभाव है, 
जैसे कि कापिलों के यठा एकान्त से नित्य व्वभात्र होते के कारण कूटस्थ ग्रात्मा परिणामी नहीं माना 
गया है ( परार्धानुमान ) । 


यदि पुनः प्रधानम्य महदादिरूपेणा विभाव तिरोमावास्युपगमात्‌ परिशासित्वमधि- 
घीयते तदा स एव स्याह्ादिभिरभिधीयमानः परिग्शमो नान्यथेति निन्‍्यस्वेकांत"क्षे परिणा- 


मसाभाव: ! 

यदि फिर कापिल यो कहे कि हम ग्रात्मा के क़ूटस्थनित्यपन से निराले प्रकार के प्रधान का 
मह॒न्‌, अ्रहकार, तन्मात्राये, आरदिरूप करके श्राविर्भाव और तिरोभाव को स्वीकार करते है, हा उत्पाद 
था विनाश हमको अभीण्ट नही है अझ्रृतः आविभूत, तिरोभूत हो रहे अपने अभिन्न परिण।मो के अनु- 
सार प्रधान दा परिणामीपना कहा जाता है। श्राचार्य कहते है कि तब तो स्थाद्वादियो करके वही 
परिणाम कहा जा रहा है, प्रकट होजाना, छिप जाना प्रादि ग्रन्य प्रकारों से परिणाम नही बनता है। 
प्र्थात्‌ श्राविर्भाव, तिरोभाव,का भ्रर्थ कभचित्‌ उत्पाद, विनाश, मानने पर ही निश्चिन्तता होसकेगी । 
ग्र्न मे मास या मल का सद॒भाव मानना अनुचित है, प्रगुलीके अ्रग्रभाग पर हाथियों के सौ भुण्डो का 
समा जाना स्वस्थ पुरुष नदी कह सकता है प्रतः स्थाद्वाद सद्धान्त अनुसार ही परिणाम बनता है। 
नित्यपन के एकान्त पक्ष मे परिणाम का अभाव है “न हि नित्येकान्ते परिणामोउस्ति” यहा से प्रारम्भ 
कर श्रब तक इस प्रकरण का विवरण केर दिया है । 

८5 ९ ० ५ धि 
ज्णिककांतेपि चणादुध्वस्थितेरभावात्‌ परिण माभावः, पृवंचणे निरन्वयविनाशा- 

दृत्तरक्षणोत्पादः परिणाम इति चेत्‌, कस्य परिणाप्तिन इ'त पक्तव्यं ! पूतरत्ष "स्‍्पबे,त चेन्न, 
तस्यात्यंत विनाशात्तदपरिशामित्वाच्चिर तनविनष्टचणवत्‌ । 

सम्पूर्ण पदार्थों को एकक्षणस्थायी मानने के एकान्त पक्ष मे भी परिणाम नही बनता है । 
क्योंकि क्षण से ऊपर दूसरे समया में पदार्थों को स्थिति का अभाव है, ऐसी दशा में कौन किस स्वरूप 
परिरामे ' जो जीवित रहेगा वह आनन्द भोग सकेगा, मरेहुये पदार्थ के लिये कुछ भी नही है। यदि 
बौद्ध यो कहै कि पहिले क्षण में प्रन्ववरहित हाकर पदार्थ का विनाश होजाने से उत्तर-वर्त्ती दूसरे 
क्षण मे नवीन पदार्थ का उत्पाद होना परिणाम है, या कहने पर तो हम जेन पूछते है कि वह उत्तर 
क्षण-वर्त्ती उत्पद भला किस परिणामी का परिणाम है ? यह तुमको स्पष्ट कहना चाहिये यदि पूर्व 
क्षणवर्त्ती पदार्थ का ही परिणाम वह उत्तर क्षण-वर्त्ती उत्पाद माना गया है, यह तो श्राप बौद्ध नही 
कह सकते है । क्योंकि उस पूर्व क्षण-वर्त्ती पदार्थ का अत्यन्त रूप से अनन्त काल तक के लिये बिनाझ 
होचुका है, भ्रत, बह पूर्व क्षण-वर्त्ती पदार्थ इस उत्तर क्षण-बर्त्ती पदार्थका परिणामी नही होसकता है। 
जैसे कि बहुत काल पहिले विभेषत या नष्ट ह्राचुस्ा क्षण ( स्वस्नक्षणपद्रार्श )इस बतेमात कालीन 


पेचम-पभ्रध्याय श्र 


उत्पाद का परिणाप्री नहीं माना गया है। यानी एकदिन पहिले मर गये अथवा पचास वर्ष पहिले सर 
गये बाबा आज इस समय गुड को नही खा सकते हैं । 


कार्यकारण भाव एवं परिणाभिमाव इति चेन्न, छणिकंकांते कार्यकारणभावस्य निर- 
स्‍्तत्वाद क्रमयोगपद्विरोधाब्ित्यत्वेकां तबत्‌ । संबृर्या कार्यक्रास्णभावे तु न वास्तत्रः परिणा- 
भिमाव: कयोशिचदिति त्णिककान्तपके परिणामामाव; सिद्ध | 


बौद्ध कहते है कि कार्यकारण भाव ही परिणाम परिणामीभाव है। पहिला क्षण कारण है, 
ग्रत' परिणामी है। और उत्तर क्षण-वर्त्ती स्वलक्षण काय है, भरत: परिणाम है । ऐसी अवस्था भें हम 
बौद्धोंके यहां परिणाम बन जायगा । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कह बैठना क्योंकि क्षाणिक पक्ष 
का एकान्त ग्रहण करने पर कार्य कारण भाव का निराकरण होचुकता है क्योकि क्षणिक एकान्त से 
क्रम और यौगपद्य होने का विरोध है जैसे कि सर्वेथा नित्यपन के एकान्त में क्रम और यौगपद्य घटित 
नही होते है, भ्रत: काय्का रणभावक। निराकरण होजाता है | कारक.पक्षमें कायेकारण भावके ब्यापक 
क्रम ओर योगपद्च है जैसे कि ज्ञापक पक्ष में कार्य कारण भाव के.व्यापक ग्रन्वय और व्यतिरेक है। 
यदि बांद्ध कूठी कल्पना या व्यवहार से कार्य कारण भाव को स्वीकार करेंगे तब तो किन्‍्ही एक 
नियत दो पदार्थों का होरहा परिणाम परिणामी भाव वास्तविक नहीं होसकता, इस प्रकार क्षणिक 
एकान्त पक्षमे परिणाम होने का अश्रभाव तिद्ध होगया । 


सवेदनाध ्वंते तु दुरोत्मारित एवं परिणाम इति सकलसर्वथेकांतवादिनां परिणा- 
माभातावदृध्यमावों अ१क्षयादभाववदव तिष्ठने । स्याद्वादिनां पुनः परिणामप्रसिद्धयु क्ता कस्य 
चिद्वद्धि! स्वका रणमञ्मिपातादपक्षयादिव त्तथाप्रतोतेवाधकाभावाव 
कोई कोई बौद्ध पण्डित तो सम्बेदन, चित्र, आदि का अद्ठ त मान बैठ हैं, श्राचाय कहते है कि 
सम्वेदन आदि के भ्रद्वत पक्ष मे तो परिणाम बहुत ही दूर फेक दिया गया है। एक ही पदार्थ भला 
क्या प.रणाप्र और परिणामी होसकता है ” यानी देवदत्त का इकलौता लडका जेठा, मफिला, या 
कनिष्ठ, नही हो तकता है। इस प्रकार सम्पूणा सर्वेया एकान्त-वादियों के यहा परिणाम की घटना 
नही हाने से बृद्धि का अ्रभाव व्यवस्थित होजाता है, जैसे कि अपक्षय, विनाश, ग्रादि का प्रभाव हो 
जाता है, हा स्थाद्वादियो के यहा तो फिर परिणाम की समीचीनवया प्रसिद्धि होजाने से किसी ग्र श 
की वृद्धि स्वकीय बृद्धि के कारणों का सन्निपात होजाने से समुचित बन जाती है। जैसे कि अपने अपने 
काररो का सान्निध्य होने से अ्रपक्षय, भ्रस्तित्व, अआादिक सध जाते हैं। तिस प्रकार की होरही प्रतीति 
का कोई वाधक प्रमाण नही है | जायते, ग्रस्ति, विपरिणमते, वद्धते, प्रपक्षयते, विनश्यति, अपने झपने 
कारणों भनुसार हो रहे इन छह विकारों की बालक बालिकाश्रो तक को प्रतीति ट्वोरही है। यहाँ तक 
« परिण माभावात्‌ बृद्धधभाव. सवर्थकान्तवादिन. ” इस कथन का उससहार कर दिया गय। है, 
परिणामों हि कश्चित्‌ पूवपस्शिमेन सचशो यथा प्रदपादेज्वालादिः, कश्थचिद्रि- 
सहशो यथा तसस्‍्येंव कज्जलादिः, कश्चित्सदशासहशों यथा सुब्याम्य क्टकादि। । तम्न पूवेस- 
स्थानाध रित्य|गे सति परिणामाधिक्यं इद्धि, सच्शेतर परिणामों यथा वालकर्प कुमार। दिभाव:। 
» । । । 


है६ इलोक-वातिक 


जगतमें परिशाम अनेक प्रकारके है,नैमित्तिक भाव भी झनेक प्रकारके है कोई कोई परिणाम 
तो पहिले पहिले परिणामोंके सहश होता है, जैसे कि प्रदीप श्रादि की ज्वाला, कलिका आदि हैं, प्रदीष 
की कलिका से कलिका पुन: कलिका से वेशी ही कलिका यो घण्टो तक दीपक सहृश परिणामों को 
घारता रहता है। हा कोई कोई परिणाम तो विसइृश यानी परिणामी से विलक्षण होता है जैसे कि 
उस ही प्रदीप आदि के काजल, घुभ्रां राख, झ्रादि परिणाम हैं तथा कोई कोई परिणाम कुछ अशो मे 
परिणामी के सह और ग्रन्य भ्रशो मे परिणामी से विलक्षण होता है जैसे कि सुवर्ण के ककरा, श्रादि 
परिणाम हैं । यहा सोनापन सद्टश है किन्तु पहिले फासेकी झाकृति स्बंधा विसदृश होकर कंकरा.हमस ली, 
कुण्डल झादि रूप होगई है। उन परिणामों में पहिले सस्थान ( रचना ) आदिका परित्याग नही 
होते सन्‍्ते परिणाम की अ्रधिकता होजाना तो वृद्धि है जो कि सहृश श्र विसदृश परिणामस्वरूप है 
जैसे कि बालक का कुमार श्रादि अवस्था रूप बृद्धि परिणाम है, यहा बालक की ही कुमार भ्रवस्था में 
बृद्धि होगयी है जिसके कारण मातृदुग्ध प्रश्न, जल सूर्याताप, उदराग्नि, वीयातरायक्षयोपश्म आदि भी 
कहे जा चुके हैं । 

सदृश एवायमित्ययुक्त, विसदशप्रत्ययोः५त्तेः । सबंथा साइश्ये बालकुमाराग्वस्थयोः 

कुमारायवस्थायामपि वरालप्रत्ययोन्‍्प सि्रसगात्‌, बालकावस्थायां वा कुमारादिप्रत्ययोत्पशिप्रसक्कत: 
सर्वथा विसदश एवं वालकपरिण।म।“कुमारादिपरिण[म इस्यपि न प्रातीतिक स ए4यमिति प्रत्य- 
यस्य भावात्‌ । आंतोसो प्रत्यय इति चेन्न धांधकाभावादान्मनि स एवांड प्रत्यय्रत्‌ । धवत्र तस्‍्य 
आतस्वोषसमभे नेरास्म्थवादालंबनप्रसंग/ः । न चामौ श्रेयान्‌ यतश्च सहशेतरपरिण।मास्मनो वस्तुनः 
साधनात, प्रत्यभिश्न!नस्याभेद- प्रत्ययस्य ॥ प्रामाण्यव्यवस्थापनाव । ततो युक्तः सच्शेतरपरि- 
शामात्मको वृद्धिपरिणा मः | 

बुद्धि नामक विकार को सहृश, विसहृश, दोनों 'वरूप नही मानते हुये कोई कहते हैं कि वह 
वृद्धिपरिणाम तो सहृश ही है वसा का वसा हो बालक पुनः कुमार या युवा हाता हुभ्ना बढ़ जाता है 
कोई विलक्षणात्ता नही दीखती है । प्रन्थकार कहते है कि यह कहना युक्तियोसे रहित है क्योकि बालक 
से कुमार होजाने पर विसदृशपनेका ज्ञान भी उपजता है किसी किसी बालक का तो श्रगली अवस्थाश्रो 
मे बहुत अन्तर पड़ जाता है यदि बालभअ्रवस्था और कुमार झादि अवस्थाग्रो को सभी प्रकारो से सहश 
ही माना जाथगा तो कुमार आदि श्रवस्था में भी बालक है, ऐसे ज्ञान के उपजने का प्रसंग भावेगा 
झ्थवा बालक प्रवस्था मे कुमारपन, युवापन, आदिक ज्ञानो की प्रतीति उपजने का प्रसग आजायगा 
कुमार को बालक या बालक को कुभार कोई नही कहता है । 


इसके विपरीत कोई दूसरे विद्वान यो कह रहे हैं कि बालक परिणाम से कुमार ग्रादिक परि- 
णाम सबंधा विसदृश (विलक्षण) ही है। आचार्य कहते हैं कि यह भी सिद्धान्त प्रतीतियों पर आरूढ़ 
नही कहा जासकता है, कारणकि वही बालक कुमार होगया है, इस प्रकारके प्रत्ययका सद्भाव है ऐसी 
दक्षा में वालक से कुमार को सर्वथा विलक्षण नहीं कहा जा सकता | माता, पिता. या अन्य ग्ररू जन 
उसी बालक को कुमार, युवा, झ्रादि भ्रवस्था पर्यन्त बढ़ता हुप्ला देख रहे है! यदि कोई पण्डित यों कहे 
कि बृंह प्रत्यभिज्ञान स्वरूप प्रत्यय तो आान्त है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उस 
कुदकधिलान का कोई वाधक प्रमाण नही है, जैसे कि प्रात्मा में यह वही है इस प्रत्यमिश्ञान के आधको 
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का भ्रभाव होजाने से वह प्रत्यभिज्ञान अभ्रान्‍्त समझा जाता है, सी१ में हुये चांदी के ज्ञान का “बह 
चांदी नही है,, ऐसा वाध्यक ज्ञान पदचात्‌ उपज जाता है, अतः सीप में चादी का ज्ञान भ्रान्त है किन्तु 
माता की गोद मे पड़ा हुआ वही बालक क्रम क्रम से कुमार, युवा, बृद्ध, होजाता है, इन प्रत्यभिज्ञानो 
का वाधक कोई समीचोम ज्ञान नहीं है | 

प्रत्यभिज्ञान की प्रमाणता पर भ्रास्था नही रखने वाले पण्डित यदि सभी स्थलों पर उ-। 
प्रत्यभिज्ञात का भ्रान्तपना स्वीकार करेंगे तब तो नरात्म्यवाद के झवलम्ब करने का प्रसंग प्रावेभा 
न्तु वह बौद्धों के यहा नेरात्म्यवाद का अ्रवलम्व किया जाना श्रष्ठमार्ग नही है क्योकि कालान्‍्तर- 
स्थायी प्रथवा ग्रनादि प्रनन्त भात्माकी सिद्धि हो चुकी है जो आत्माकों या आत्माके स्वरभावोंकों प्रथदाः 
अन्य पदार्थों के धर्मों को स्वीकार नही करते हैं वे झवश्य नराध्म्यवादी हैं, श्रतः बाल्य, कौमाय॑ं, आर. 
प्रवस्थाश्रोंमे हुआ्मा एकस्व प्रत्यमिज्ञान प्रमाण है, जिस कारण से कि पहिले प्रकरणों मे सहश, विसदृश, 
परिणाम स्वरू , या सामान्‍य विशेषात्मक वस्तु की सिद्धि की जा चुकी है प्रत्यभिज्ञान अथवा भ्रभेद को 
विषय करने वाले ज्ञानों की प्रमाणता का व्यवस्थापन होचुका है । तिस कारण से यह कहना सर्वाग 
युक्तिपूर्ण है कि वृद्धिस्वरूप होरहा परिणाम तो सहश परिणाम शौर विसदृशपरिणात्मक है, केवल सहश 
ही या केवल विसश्टश ही नही है। 


एतेना 'क्षयपरिणामो व्याख्यातः | यथा स्थूलम्य कायादेः सब्शेतर-प्रत्ययमद्धाबात्‌ 
स्दशे #त्मक इति। विसद्शपरिणासों जन्म तस्यापूवेग्रादुर्भावलक्त गत्वात्‌, तथा विनाशः पूव- 
विनाशस्यापूर्ब प्रादुर्भावरूपत्वात्‌ । तद्व्यतिरिक्तस्य विनाशस्पाप्रतीतेः । 


इस कथन करके अ्रपक्षय नाम के परिणाम का भी व्याख्यान कर दिया गया समझ लो | 
प्र्थात्‌ -पुष्ट शरीर वाला युवा पुरुष जब बुड्डा होता हुआ्ा कुछ क्षीण होजाता है प्रथवा कोई रोगी 
या दरिद्र पुरुष क्षोणशरीर होजाता है उसका वह श्रयक्षय भी कुछ साश्श्य औौर कुछ वेसाहश्य को लिये 
हये सहशेतरपरिणाम स्वरूप है। जिस प्रकार कि मोटे होरहे शरीर, मणि, शभ्रादिक का अपक्षय होने 
पर सहशपन और विसहृशपन को जानने वाले ज्ञान के तिषयताका सदभाव होजाने से वे काय झ्रादिक 
दार्थ सहृश, विसश्श, परिरताम-ग्रात्मक है | कृष्ण पक्ष मे क्षीण होरहा चन्द्रमा, शाण पर घिसी गयी 
पणि, वर्षा के पश्चात्‌ शरद ऋतु की नदिया, इनका श्र;क्षय परिणाम भी समान असमान उभया- 
त्मक है 
हां जन्म नामक परिणाम तो व्सिह्श परिणाम कहा जा सकता है,क्योंकि सर्वथा प्रपूर्व पदार्थ 
का प्रादुर्भाव होना उस जन्म का लक्षण है | घोडा मर कर मनुष्य उपज गया या मनुष्य मर कर स्वग 
मे देव का जन्म्र पाता है, बत्तो, तेल झ्ादि से कलिका विलक्षग्ग होरही उपजती है, यहा ग्रन्वित होरहे 
किसी भ्रौव्य श्रशकी विवक्षा नही की गयी है। तिस प्रकार जन्म, अस्तित्व आदि छः: भावों में गिना- 
या गया बिनाश परिणाम भो विसहश परिणाम कहा जाता है क्योकि पहिली पर्याय का बिनाषश 
होजाना प्रपववें पर्याय के प्रादुर्भाव स्वरूप है “कार्योत्पाद. क्षयों हेतो:” गेहुश्नों का क्षय चुन का उत्याद 
रूप है। इस झपूवंभवस्थाके प्रादुभावसे #तिरिक्त किसी तुच्छ बिनाशकी प्रतीति नहीं होरही है । नैया- 
यिकोंका-सा तुच्छ ध्वंस हमको पग्रभीष्ट नही है, झपूर्व प्रादुर्भावको हम विसहशपरिणाम कह ही चुकेहैं । 


ध्वंता धावो सती ति प्रत्ययविषयत्वा (दूत चेत्‌, ततश्च भांवस्त॒रभावस्वे नौरूपस्वप्रसंगात्‌ 


श्र इलोीक-वातिक 


नास्तीति प्रत्ययविषयरूपसद्धावाश्न नौरूपन्वमिति चेतु, तहिं भावस्वभाव एवं घिनाशः स्वभा- 
वत्वादुन्पादवत्‌ | प्रागभावेतरेतरामावान्यन्तामावानामप्यनेनेव भावस्य भावता व्याख्याता | 


यदि जैक्षेषिक यो कहैँ कि “ध्वंस रूप ग्रभाव है” ऐसी प्रतीतिका विषय होनेसे विनाश पदार्थ 
तो भाव पदार्थों से न्‍्यारा है। यो कहने पर तो हम जैन कहेगे कि उस प्रतीतिसे यदि ध्वंस को ग्रभाव 
रवभाव वाला माना जायगा तो नीरूपपने का प्रसंग आवेगा यानी उस तुच्छ ध्वंस के कोई भी स्वभाव 
या धर्म नही होनेके कारण वह ध्वंस निस्स्वभाव होजायगा निस्स्वभाव पदार्थ खरविषारवत अ्सत्‌ है, 
फिर भी वंज्ञेषिक यो कहैं कि “नही है” इस प्रकार के ज्ञान की विषयता ध्वंस में है ग्रत' ध्वंस के उस 
विषयताध्वरूप धर्म का सदृभाव होने से नीरूपपन यानी स्वभावरहितपन का प्रसंग नहीं भ्रावेगा । यो 
कहने पर तो हम जैन कहेंगे कि तब तो विनाश पदार्थ भाव का हो स्वभाव रहा ( प्रतिज्ञा ) स्वभाव 
होने से ( हेतु ) उत्पाद के समान ( भ्रन्वयदृष्टान्त )। ग्रतः उत्तर पर्यायस्वरूप ही पूर्व पर्याय का वि- 
नाश है जो कि विनाश स्वरूप परिणाम उस पूर्व कालीन परिणामी से विसट्शपरिणाम स्वरूप है । 
इस उक्त कथन करके ही प्रागभाव श्रन्योन्याभाव शौर श्रत्यन्ताभावका भी भावस्वभःवपना बच्वान 
दिया गया है प्रर्थात प्रागभाव्‌ भ्रादिक चारो अभाव भावस्वरूप ही पड़ते हैं इसका निर्णय ग्रन्थकार ने 
भ्रष्टसहज्री ग्रन्थ में श्रच्छा कर दिया है। “कार्यस्य झात्मलाभात्प्रागभवन प्रागभाव:” कार्य के प्रात्म- 
लाभ से पहिले काय का नही होना प्रागभाव है, जो कि कारये के प्रव्यवहित पूर्व-वर्त्ती या कायके सम्पूर्ण 
पूर्व-वर्त्ती परिणामों स्वरूप है। ऋजुसूत्रनयापंणात्‌ उपादानक्षण एबोपादेयस्य प्रध्वस., ऋजुसूत्र नय 
की अपेक्षा उपादेय परिणाम का उत्पाद ही पूर्व समग्र-वर्त्ती उपादान का प्रध्वंस है। 'स्वभावान्तर।- 
त्स्वभावव्याबृत्ति अन्योन्‍्याभाव.” किसी दूसरे स्वभावसे प्रकृृत स्वभाव की व्यावृत्ति होना भ्रन्योन्‍्याभाव 
है जेसे घट पट नही हैं यों घट या पट की स्वकीय परिणशतियों स्वरूप ही ग्रन्योन्याभाव है, याद स्वभा- 
वान्तरों से स्वभावकी व्यादृत्ति कालत्रय वृत्ति होजाय तो वे झ्ात्मा,प्राकाश आदिकी मिथ: परिण लिया 
प्रत्यन्ताभाव समभी जाती हैं । संक्षेप से प्रभावों को भाव रूप इसी ढगसे समक लिया जाय । यो बढ्ठि, 
_अपक्षय ,जन्म और विनाश इन चार १रिरणामो ( विकारो ) के सहशपन या विसहृशपत्र भ्रथवा उभय- 
 पन का विचार कर दिया गया है। 
ननु च यथा र्वपाव4 च्व[विशेषेषि घटःटयोनानात्वं विशिष्टप्रत्ययविषयत्य्तथा 
भावाभावयोर पि स्पादिति चेन्न,घटर्वेन वा स्व॒भाववच्ष स्या व्याप्त त्व।द्‌ घटस्य पटान्मकन्वासिद्ध:, 
पटल्य वा घटात्मकत्वानुपपत्तं: कथचिबझ्रानात्वव्यवस्थिते:। भात्रात्मकत्वेन तु स्वभान-स्य 
व्याप्तिसिद्धे सत्र भावात्ममतरेंण स्वभाव्वस्त्ाप्रसिद्ध रमावम्य ततो मादांत्मकत्वमिद्ध रप्रतति- 
बंधनात्‌ | तत्र विशिष्टप्रत्ययस्तु॒ पर्यायविशेषादुपपद्यते एवं घटे नवपुनाशादिप्रत्ययवत्‌ , यथेव 
घटो नवः पुराण इति विशिष्टप्रत्ययतामास्ममास्कुव॑श्नपि घटात्मतां न जहाति तथा भावोस्ति 
नास्‍्तीति विशिष्टप्रत्यय विषयता स्वीकुवृन्नपि न भावत्वमविशेष- त्‌ 


यहाँ वेशेषिको का पुनः स्वमन्सव्य भ्रवधारण है कि स्वभावसहितपन के विशेषता रहित होते 
हुये भी घट श्लौर पट मे तिस प्रकार विशिष्ट झान का विषय होजाने के कारण नानापन है, शीतको 
पट दूरकर देता है,कपड़ा तोड़ा मरोड़ा जा सकता है, घट नही । घट पानीको धारता है, कठिन है, पट 
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ऐसा नही है, उसी प्रकार भाव शौर प्रभाव में भी न्‍्यारे न्‍्यारे विशेष प्रत्ययों का गोचरपना होने से 
ग्रनेकपन होजावेगा । “द्रत्यमस्ति, गुण: अस्ति, कर्म अ्स्ति” थे ज्ञान भावों को विषय करते हैं ““प्राक्‌ 
नासीत, पदच्चान्न भविष्यति, इतरत्‌ इतरजत्र नास्ति प्रन्यत्‌ अन्यत्र कालत्रयेषपि नास्ति” ये ज्ञान अभावों 
को विषय करते है। ग्रन्थकार कहते है कि यट तो नहीं कहना क्योकि घटपने करके स्वभावसहितपना 
व्याप्त नही है श्रतः घट को पटस्वरूपपना असिद्ध है श्रीर पटको घट-आात्मकपना बन नही सकता है, 
इस कारशा घट, पट, दोनो में कथंचित्‌ नानापन की व्यवस्था समुचित होरही है। हाँ भावश्ात्मकपन 
करके तो स्वभावसहितपनको व्याप्ति सिद्ध है, ग्रत. सर्वत्र भाव-झात्मक बने बिना श्रभाव को स्वभाव- 
सहितपना अप्रसिद्ध होजायगा तिस कारण अभाव को तुच्छुया निरुपाख्य नहीं मानते हुये जेनों के 
यहा भाव-श्रात्मकपन की सिद्धि का कोई प्रतिबन्धक नहीं है। 


श्र्थावृ-प्रभावों मे श्रनेक स्वभाव त्तभी रह सकते है जब वि अभावों को भावश्मात्मक माना 
जाय | भूतल में घटका ग्रभाँव रीते भूतल स्वरूप है, हा उस अ्रभाव मे भावों करे ज्ञान की भ्पेक्षा कुछ 
विशेषताग्रों के लिये हुये ज्ञान का डोजाना ता यर्याव विशेष श्रतुसार बन जाता ही है, जैसे कि घट मे 
नवीन, पुराना, नीला, काला, पुष्ट, शिथिल, श्रादि ज्ञान उन उन विशेष पर्यायों अनुसार होजाते है । 
प्र्थात्‌-जिस ही प्रकार नवीन या पुराना घडा है इस प्रकार विशिष्ट ज्ञान की विषयता को झ्रात्मा- 
धीन करता हुश्ना भी वह घट अपने घट स्वरूप को नही छोडता हे तिस प्रकार “पदार्थ है ग्रथवा पदार्थ 
नही है” इस प्रकार विलक्षण ज्ञानो की विषयता को स्वीकार कर रहा भी भाव-पदार्थ प्रपने भावपन 
को नही छोडता है घटकी नई, पुरानी, श्रादि अवस्थाओ और भाव की सत्ता या असत्ता रूप अवस्थाश्रो 
मे कोई अन्तर नही है, अत भाव का पर्याय हो रहा अभाव पदार्थ कोई भाव से न्‍न्यारा तत्व नही है । 


न चाभादो आादपर्याय एवं न भाति सवंदा भॉगपरतंत्रत्वादभा उप्रसंगात्‌ । न च - 
| ध गो क. ब्कः 
सवदामावण्रतत्रो नीलस्वादिभावधर्मोडप्रसिद्धों येनामाणापि तदद्धार धर्मो न स्यात्‌ ' 


यदि वेशेषिक यो कहे कि सातवा अभाव पदार्थ तो स्वतत्र है किसी भी भाव पदार्थकी पर्याय 
ही नही है ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो त्रंशेषिक नही कहै क्योंकि सदा भावपदार्थों के ही पराधीन 
वत्ते रहा प्रभाव अदार्थ है, इस का रणा नील, नीलत्व, भ्रादि कं समान वह भावाधीन बत्त रहा अ्रभाव 
पदार्थ भी भाव पदार्थों का ही पर्याय है। म्रभाव को यदि भाव णा भावाधीन नहीं माना जायगा 
तो उस खर-विषाशण के समान तुच्छ प्रभाव का प्रसग होजायगा यहा “अभावप्रसंगात्‌” के स्थानपर 
“नीलत्वादिवत्‌” इस हृष्टान्तका पाठ अच्छा शोभता है। श्रस्तु । ग्रन्थकार हेतु को पुष्ट करते हैं कि 
सदा भावों के पराधीन व्त रहे नीलत्व, तील, भ्रादिक पदार्थ भाव के धर्म है, यह बा; श्रप्रसिद्ध नह 
है जिससे कि श्रमाव भी उन्ही नीलत्व ग्रादिक के समात भाव का धर्म नही होसके । 


प्रर्थात-नीलं द्रव्यं, नीलवानू घट:, नीलत्वजातिमत्‌ नीलरूप, यहा नील गुण वाला द्रव्य है 
नील में नीलत्व जाति रहती है, यो द्रव्य का विशेष नील और नील का विशेषण नीलत्व प्रसिद्ध ही 
है, इसी प्रकार घटःपटो न, घटाभाववद्भूतलं, ग्राकाशे ज्ञानाभाव', कपाले घट-ध्वंस , मत्तिकायां घटा- 
झाव: भ्रादि ह्यलो पर भाव पदार्थों का विशेषरण होरहा शभ्रभाव पदार्थ प्रतीत होरहा है । विश्योष्थों के 
प्रधीन विशेषर रहता है। मुख्य रूपसे प्रथमा विभक्ति वाला पद विशेष्य होता है, यह निवम ठोस नही 
है सिद्धान्त यह है कि चाहे पवंतो वन्हिमान्‌ कहो भ्रथवा पर्बते वम्हिः कहो पंत विज्लेष्य है और भ्ररिनि 
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विशेषज है। केवल प्रत्यय बदल जानेसे भाधार भूत विशेष्य कोई प्राधेय नही होसकता है और प्ाधेय_ 
भूत विशेषण विचारा आधार नहीं बन सकता है, प्रत: जो पदार्थोकों धारता है वह विशेष्य होगा और 
जो उसमे बता है वह विशेषण द्वोगा। ५५०४५ ० 5 

नच॒ सर्वदा भावपरतंत्रत्वमभावस्यासिद्धं, घटम्यामावः पदस्य चेत्प॑वं प्रतोतेः 
स्वतंत्रस्यामावस्य जातुचिदप्रतीत: अत ए4 भाववलच्चण्यममावस्येति वेन्ल, नल द 
व्यभिवारात्‌ । “लामेदर्मिस्येबं नीलादः स्वतम्रस्य संप्रत्यवात्मबेदा मत्रप्'तजत्वा 4द्र ते 
लादेन तेन व्यधिचार इते चेत्‌, तहिं तबाप्यसादे दमत्येव्मभावश्य स्वतंत्रस्य निश्वयात्‌ सर्वद' 
भावपारत5ययं न सिद्ध्येत्‌ ददमिति प्रतीयम्नम वर शेपणतयात्रामतः प्रतीतेरस्वतंत्रत्वे नौला- 
देरपि स्वतंत्रत्वं मा भूत्तत एवं, व्यवस्थ।तिप्रायं त5म।वस्य मावस्वभावत्वमिति न प्रथच्यते 

स्वरूपासिद्ध दोष का निराकरण करते हुये ग्रन्थकार पक्ष मे हेतु का वतंना पुष्ट करते है, 

कि अभाव के सदा भावों के पराधीन रहनापन असिद्ध नही है। देखिये घट का प्रभाव है, यहा पट 
का अभाव है, अनश्र पुस्तक नास्ति, इस प्रकार भाव के अ्रधीन होरहे ही प्रभाव की प्रतीति होती है । 
“अभाव है, प्रभाव है” इस प्रकार स्वतंत्र होरहे श्रभाव की कदाचित्‌ भी प्रतीति नही होती है यानी 
अ्रभावको कहते पर उसी समय उसका प्रतियोगी तिसी प्रकार लग बेठेगा जैसे कि ऊंणाता के कहने 
पर अग्नि, विजली ग्रादि षष्ठी विभक्ति वाले पद विशेष्य होकर लग जाते हैं। यहा वैशेषिक कहते 
हैं कि इस ही कारण से प्रभाव को भावों से विलक्षणपना माना जाता है। जैसे कि प्रग्नि की उष्णता 
है यहाँ प्रग्नि को हम वंशेषिक द्रव्य पदार्थ मानते हैं, और उष्णता को उस श्रग्नि से विलक्षण गुण 
पदार्थ ग्रभीष्ट किया गया है | प्रकरण में भी घटस्य श्रभाव. यहा घट न्यारा पदार्थ है । श्ौर अश्रभाव 
उससे विलक्षण निराला तत्व है जो भाव के अश्रधीन होगा वह भाव से स्यारा ग्रवश्य होगा, इस काररण 
झाप जैनों का भावों के पराघीनपना हेतु ही अभाव को भावों से निराला साध रहा है | 

ग्राचार्य कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि नील, पीत, सुगन्ध, दुर्गेन्ध क्रादि करके 
व्यभिचार होजायगा यानी नील, पीत, झ्रादिभी सदा भावोके पराधीन रहते हैं किन्तु वे नील प्रादिक 
तुम्हारे यहां छह भाव पदार्थों से विलक्षण नही माने गये हैं। तब तो “ ग्रत एवं ” ग्रादि इस वैशेषिकों 
के कथन अनुसार भावविलक्षणपना साधने के लिये दिया गया सदाभावपरतत्रत्व हेतु व्यभिचारी है। 
झ्रभावों के सवंधा भावों से विलक्षणपन का ग्राहक कोई प्रमाण भी नही है। यदि वेशेषिक यो कहे कि 
हेतु के शरीर में सदा यह पद पडा हुभा है, जो स्वंधा ही भावों-अ्रधीन रहेगा वह तो भावों से विल- 
क्षण प्रवश्य होगा किन्तु “यह नील है, यह पीत है यह दुर्गन्‍्ध है” इस प्रकार स्वतत्र होरहे नील श्रादि 
की भी समीचोन प्रतीति होरही है भ्रतः नील आदि का सववंदा भावों के पराधीनपना अमिद्ध है, कभी 
कभी वे स्वतंत्र भी प्रतोत होजाते हैं, इस कारण उन नील, श्रादि करके व्यभिचार नहीं है। ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यों कहोगे तब तो तुम वेशेषिकों के यहां भी “ यह असत्‌ है, यह ग्रभाव है” इन्थाद इस 
प्रकार स्वतंत्र होरहे श्रभाव का भी निश्चय होरहा है, भ्नत. अभावों को सदा भावों का परतंत्रपना 
नहीं सिद्ध होसकेगा, कभी कभी प्रभाव स्वत्तत्र भी जाने जाते हैं । 


यदि वेक्षेषिक यों कहैं कि “भसत है, अभाव है” यहां भले ही कोई विशेष्य मानेगये भाव को 
कण्ठोक्त नहीं कहे फिर भी भाव पदार्थ शर्थापलि करके गम्यमान होजाताः है। घट अ्रसद्‌ है, पुस्तकका 
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नास्तित्व है, यह यों भसत्‌ है, इस प्रकार अनुमान या प्रर्थापत्ति द्वारा प्रतीत किये जारहे भावों के 
विशेषण होरहेपन करके ही यहा श्रसत्‌ यानी अ्रभाब की प्रतीति होरही है। अत: भ्रभावों का स्वतंत्र- 
पना नही माना जाकर भावों के पराधीन होना ही माना जावेगा । यो तुम्हारे कहने पर तो हम जैन 
भी कहते हैं, कि तिस ही कारण से नील आदि को भी स्वतत्रपना नही होवे भ्र्थात -नील है, सुगन्ध 
है, इत्यादि स्वतन्न नीलादि की जहा प्रतीति होरही मानी गयी है। वहा भी विशेष्य हो रहे भावो की 
भ्र्थापत्या प्रतीति करली जाती है, श्रत: वे नील श्रादि भी स्वततन्न नही है, भावों के पराधीन है। 
तात्पय यह निकलता है कि भावों के पराधीन होरहे नील प्रादिक जैसे भावों की पर्याय ही हैं, उसी 
प्रकार भावो के पराधीन वर्त रहा प्रभाव भी भाव पर्याय ही है कोई स्वतंत्र तत्व नही है। एक बात 
यह भी है कि प्रभावों को भाव पदार्थों का स्वभावपतना हम पूर्व प्रकरणों में प्राय ( कईवार ) व्यव- 
स्थापित क्र चुक्े है, इस कारण यहा फिर उसका विस्तार नही किया जाता है । 
यत्पुनर स्तित्व॑ विपरिणमनं व जातस्य सतस्तत्सच्शपरिणामात्मकं 5ञ्र वेसाहश्यप्रस्ययानुत्पक्त: । 


वृद्धि, प्रपक्षय, जन्म, और विनाश इन चार विकारों का विचार किया जा चुका है, फिर जो 

छह विकारों मे श्रस्तित्व और विपरिणाम नाम के विकार है। वे तो उत्पन्न होचुके सदभूत पदार्थ के 
_ सदृश पर्याय स्वरूप हैं, क्योंकि उनमे विपहशपन के ज्ञान की उंत्पति नही होती है। प्रर्थात-जायते 
भ्रस्ति, विपरिणमते, वंर्धते, प्रपक्षयते, विनक्ष्यति, इस क्रम अनुसार पदार्थ पहिले उत्पन्न होता है। 
पीछे प्रात्मलाम कर चुका जो अपना अ्रवस्थान करता है, वही अस्तित्व है, उसके पश्चात्‌ उस पदार्थ 
की प्रन्य सहश श्रवस्थाओ की प्राप्ति हाजाना विपरिणाम है । भ्रत: श्रस्तित्व और विपरिणाम सहछृश 
अवस्थायें ही हैं, जन्म के समान विसदृश परिणांतया वे नही है। 
ननु च॒ सर्वस्य बस्तुनः सच्शेतरपरिण मात्मकत्वे स्याद्वादिनां कथं कश्चित्सद श- 

परिशामात्मक एवं कश्चिद्विसदशपरिणामात्मक:ः पर्योथा युज्यते इति चेत्‌, तथा पर्याया्िक- 
प्राधान्यात साहश्याथप्राधान्याद्वसाइश्यगुणमाबात्‌ साइश्यात्मकायं परिणाम इंत मनन्‍्य।म३, न 
पुनर्वेसाइश्यनिराकरणात्‌ | तथां वेसाहश्याथंग्राधान्यात्साइश्यस्प सतापि ग्ुण॒भावा।दव4दुशा- 
व्मकोय परिराम इति व्यवहरामदे । तदूभयाथंप्र/घान्यच सइशेतरपरिण।मात्मक हंत संगि- 
रामदे तथा प्रतोते: | ततोषि न कश्चिदुपालंभ:ः । | 

यहा कोई शका उठाता है कि स्याद्वादियों के यहाँ सम्पूर्ण वस्तुये जब सहशपर्याय भौर विस- 
हश पर्याय स्वरूप मानो जा चुकी है। ता फिर जन्म, विनाक्ष, म्रादि के विषय मे किया गया यह 
सिद्धान्त किस प्रकार युक्तियों से भरपूर होसकता है ? कि काई काई अस्तित्व और विपरिशाम नाम 
के विकार तो सहश परिणाम स्वरूप ही हांवे तथा कोई जन्म श्र विनाश नामक पर्याय झकेले विस- 
हृश परिणाम स्वरूप ही हावे ; प्र्थातु--' सामान्यविशेषात्मा तदर्थो विषय:” सामान्य विशेष-प्रात्मक 
सम्पूरा पदाथ हैं जो कि प्रमाण के विषय है, ऐसी दशा मे जन्म, विनाझ्,, तो विसहृश परिणाम ही 
झोर प्रस्तित्व, विपरिणाम, ये सहद्यपर्याथ हो कंसे माने जा सकते हैं ? हा वृद्धि और अपक्षय को 
सहश, विसहृश-आत्मक पर्याय स्वीकार करना यह समुचित है। था कहने पर ता ग्रन्थकार समाधान 
करते है कि तिस प्रकार प्रस्तित्व और विपरिणाम नामक विकारों मे पर्यायाधिकनय की प्रधानता से 


सहसपन प्ये का प्रबानता है । विंसद्शपन का नशा हे उभ्रतस्यई ऑस्थक्‍त्य या 


'क्किस्जमि प्ग॑की 
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पर्याय साहश्य स्वरूप है इस प्रकार हम स्याद्वादी विद्वान मान रहे हैं। कि-तु फिर विसहशपनका सर्वथा 
निराकरण कर देने से हम अ्रस्तित्व को केवल सहश-आत्मक नही कह रहे है। अर्थात्‌ृ-गौण रूप से 
इनमे विसहहता विद्यमान है| 


तिसी प्रकार जन्म श्रौर विनाश में भी समझ लेना, यहा विसहृशपन अर्थ की प्रधानता है, 
विद्यमान भी होरहे साहश्य का गौराभाव है ' इस कारण यह जन्म या विनाश नामक विकार विसहृद 
स्वरूप है यो हम स्याद्वादी कोविद व्यवहार कर रहे है, जैसे कि स्पश, रस, गन्ध, वर्ण, चारो गुणों 
के होते हुये भी मखमल या रूई को कोमल स्पद्दंवान्‌ और नीबू, लड्डू, भ्रादि को रसवान्‌ पदार्थ तथा 
कपूर, इन्न, को गन्धवान्‌ एवं सुन्दर शरीर चित्र, आदि को रूपवान पदार्थ कह दिया जाता है। हा 
उन साहध्य, वैसाहइ्य, दोनो श्रथोंकी प्रधानता से तो वृद्धि या अपक्षय ये विकार सहश परिणाम और 
विसहश परिशाम-आत्मक हैं । इस प्रकार #म स्याह्वादी प्रतिज्ञा पृवंक कहते है। क्योंकि तिस प्रकार 
की समीचोन प्रतीति होरही है। प्रतीतिसिद्ध पदार्थ का कौन अपलाप कर सकता है ” तिस कारण 
हमारे ऊपर कोई भी उलाहना नहीं भ्राता है “ भ्रपितानपितसिद्धं: ” यो स्वय सू+कार महोदय कहने 
वाले हैं । 

संकरव्यतिकर-व्यनिरेकेणा- रुद्धस्व मावानां निःसशय तदततर्परिश्ामांं विनि- 
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यतात्मनां जीवादिपदाथपु प्रसिद्ध)। सुख।दिपर्यायेषु सच्याद्यन्वयत्िवतेसद भपिलक्तितजन्आा- 
दिविकारविशेषवत्‌ ' जीवादयों द्रव्यपदार्था' सुखादयः पर्याया: विनियततदतत्परिणाममयत्व- 

विवते ्िक घब/_ फल. 

यितविकारा | इत्यइलकर्देवे रप्यभिधानातव | 


“ परस्परात्यताभावसमानाधिक रणत्वे सति धर्मिणोरेकत्र समावेश: सकरः ” परस्पर के 
श्रत्यन्ताआव का समान अधिक रणापना होते सन्‍्ते घमियों ,थवा विजातीय धर्मोंका एक स्थल में 
समागम होजाना सकर दोष है। श्रथवा “ येन रूपेशा भेदस्तेत भेदश्चाभेदश्चेति सकर. ”। ''परस्पर- 
विषयगमन व्यतिकर ” परस्पर में एक दूसरें के विषय मे चला जाना व्यतिकर दोष है। ज्ञीव ग्रादि 
पदार्थों मे सकर और व्यतिकर दोष का पृथग्‌ भाव करते हुये अविरुद्ध अनेक स्वभावरों को धार रहे 
झौर विज्येषर्प से नियत होकर भ्रपने अपने स्वरूप मे निमग्न होरहे सहंश, विसदृश, परिणामों की 
प्रसिद्धि होरही है, इस मे कोई सन्देह नहीं है जैसे कि सुख आदि पर्यायों मे सत्व, द्रब्यत्व आदि भ्रन्वयी 
विवर्तों के सन्दर्भ से उपलक्षित हारहे जन्म, विनाश, भ्रादि विज्वेष विकारों की लोक मे प्रसिद्धि होरही 
है। श्र्थात्‌-जीव झादिक सम्पूर्ण पदार्थ सहश, विसदृ॒श, परिणाम-पआात्मक हैं। इस बात का बालक 
बालिका तक जानते है| इसी प्रकार सुखादि पर्याय भी सत्व, द्रव्यत्व, श्रादि के प्रन्वय को घारती हुई 
सहक-प्रात्मक है वे ही सुलांदि पर्यायें जन्म श्रादि विकारों वालों विसहश-आरात्मक भी हैं । कोई संकर 
ब्येतिकर, उमय,विरोध, आदि दोफ नहीं आते है, हा इन धर्मों के अपेक्षणीय स्वभाव न्यारे न्यारे है। ! 

माननीय श्री अकलक महाराज ने भी इस प्रकार कहा है कि जीव, पुदूगल, प्र|दिक द्रष्य ' 
स्वरूप पदार्थ और सुख, मतिज्ञान, झ्रादि पर्याये ये सब विशेष विशेष के लिये नियत होरहे सह 
विसहृश परिणाम कराने वाले विवर्तेयिता तक्त्व के विकार हैं। 'भ्रथवा सह, विसहृश, १रिणामों को 
स्व के भ्रधीन कर रहे पर्यायी तत्व के ये जीवादि द्रव्य या सुखादि पर्याय विवत हैं । वस्तु प्रशी है भोर' 
क्षष्प या पर्याय उसके पद है जो कि मूल घारा से सामान्‍य विशेष-श्रास्‍्मक है। सा 


कर 


-पंत्रमप्रध्याय १डैरै 


तैतों नादस्थितस्पेत द्रृव्पस्य परिश्यमः, पूर्वापरस्वभावस्थामोपाद्धानब्रिरोधात्‌ । 
नाप्यनर्ास्थतस्येत्र सवंधान्वयरहितस्थ परिशमनाधटनादिति स्यादबस्थितस्य द्रव्याथादेशात, 
स्यादनव स्थितस्य पर्यायार्थादेशा दित्यादि सप्तमंगीभाक्‌ परिणामों वेदितिव्य:। सो्य परिणामः 
कालस्योपकार:, सृहूत्सवंपदा्थगस्य-परिणासस्य वाह्मकारणमंतरेणानुपप्रत्त वर्ण गत .फ्त्तद्क्ं 
|| मिम्रिसे से काल; | 
तिस कारणा से सिद्ध होजाता है कि सवंथा नित्य ग्रवस्थित होरहे ही द्रव्य के ये जन्म भादि 
परिणाम नही हैं, सर्वाज्भ ध्रुव द्रव्य के ही इनको विकार मानने पर पूर्व स्वभावो के त्याग भौर उत्तर 
स्वभावों के ग्रहरण , का विरोध होजावेगा तथा सर्वधा भ्रनवस्थित हो रहे ही क्षस्पिक परिणाम के भी 
ये जन्म आदि विकार नही है | क्योकि कालत्रय में ग्रोत प्रोत दोरहे भ्न्वय से स्बंधा रहित पदा पका 
परिणाम होना घटित नहीं होता है, जो दूसरे क्षण में ही मर जाता है वह परिणासों को क्‍या धारेगा 
इस फाररण यहाँ स्यद्गादनीति की योजना यो कर लेना कि द्रव्याथिक नय अनुमार कथन करने से कथ- ' 
चित्‌ अवस्थित होरहे द्रव्य के जन्म, वृद्धि, प्रादिक परिणाम है श्रौर पर्यायाथिक नय भ्नुसार क्रंथन 
करने से कथविन्‌ श्रनवस्थित हो रही पर्यायों के जन्म झ्ादि विवतं है, स्थात्‌ उभय है, स्फात्‌ भ्रनुभय है, 
इत्यादि रूप से सप्तभंगी को धार रहा यह परिणाम समझ बेना चाहिये जो कि यह प्रसिद्ध द्वोरहा 
परिणाम काल का उपकार है। कारण कि सम्पूर्णा पदार्थों में मुगपत्‌ ( एक बार ) प्राप्त होरहे परि- 
णामो की वाह्म कारण के विना सिद्धि नही होपाती है, इसका हम श्र्पन कर चुके हैं। जो उस परि- 
णाम का वहिरग निमित्त है वह काल प्रदा॑ है, व॒त्न॑ना का, निमित्त ,मुख्य काल. द्रव्य. है प्रौर परिणाम 
का वहिरंग कारण व्यवहा-एकाल है। 
ननु च कालस्य परिखामो यथस्ति तदासी वाह्मान्यनिमित्ताप्ेत सस्िप्नित्त परिणा- 
प्रभात्मसाहकुबदपरनिमिक्तपेज्षभिस्यनत्रस्थां स्थातू । कालपरिणामस्य वाह्मनिभित्तानपेक्षस्वे 
पुद्गलादिपरिशामस्यापि वह्यनिभित्तापेन्षा माभूत्‌। अथ कालस्प परिणामों नाह्ति “सर्वाथ- 
परिख'' निर्मित्तत्वात्‌ ” साधनमप्रयाजक॑ स्यात्त न ब्य|भेचारात्‌ ततो न कालस्य परिणामोः्जु- 
मापक हति कश्चित्‌ । 
यहां किसी का आ्राक्षेप प्रवरतंता है कि जिस प्रकार जीव, घट, भ्रादि का परिणाम होना भ्रन्‍्य 
वहिरंग निमित्तों की भ्रपेक्षा रखता है, उसी प्रकार यदि काल का भी परिणाम होता है। तब तो वह 
काल का प्रिणाम यदि वहिरंग अन्य निमित्त कारण की शभ्रपेक्षा रखता सन्‍्ता तज्जन्य परिणति को 
प्रपने अधीन करता हुआ पुन. तीसरे इतर निमित्त की भ्रपेक्षा करेगा श्र तोसरे का परिणाम भी 
प्रन्य चौथे काल सारिखे वेहिरग कारण की भ्रपेक्षा रखेगा यों पाचवे, छठे भ्रादि वहिरग कारणो की 
प्रपेक्षा की क्‍्राकांक्ा बढते बढते भ्रनवस्था होजायगी, काल के परिणाम को स्वात्म-लाभ में यदि वहि- 
» रंग निमित्तों की प्रपेक्षा नही मानी जावेगी तब तो पुदंगल, जीव, झ्रादि के परिणामों को मी बहिरंग 
निमित्त कारण म़ाने जा. रहे काल की भ्रपेक्षा नहीं होवे, काल के धोर पुदुगल भादि के परिष्प्मों में 
बहिरंग कारण की प्रपेक्षा रखने या नही रखने का कोई भ्रन्तर नही दीख रहा है, या तो दोनों रखेंगे 
२४ ह 
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झ्रथवा कोई भी पर की श्रपेक्षा नहीं रखेगा | यदि श्राप जैन आब ऐसी विपन्न दक्षा में यों कहैं कि काले 
का परिणाम होता ही नही हैं, तब तो हम प्राक्षे प-कर्त्ता कहेगे कि सम्पूर्ण प्रथोंके परिणाम का निमित्त 
कारणपना यह हेतु अनुकूल तर्क॑वाला नही ठहरेगा क्योकि उस काल के परिणाम करके व्यभिचार 
होजायगा सम्पूर्ण भ्र्थों मे काल भी भ्रागया किन्तु काल का परिणाम होना ही आप जैन नही मानते 
हैं। ऐसी दशा में सम्पूर्ण अ्रथों के परिणाम करा देने मे काल निमित्त नही होसका । एक बात यह भी 
है कि सम्पूर्ण वस्तुझ को परिणामी मानने वाले जेनो के यहाँ काल का परिणाम नही मानने पर 
प्रपसिद्धान्त दोष भ्राजाता है तिस कारण सिद्ध होता है, कि परिणाम होजाना काल का प्रनुमान 
कराने वाला नही है। जो कि आप जंनो ने पहिले कहा था, इस प्रकार कोई प्रतिवादी कह रहा है । 


सोपि न विपश्चित्‌, कालस्य सकलपरिणामनिमित्तत्वेन स्वपरिणामनिमित्तत (सिद्ध: 
सकलावगाहद्देतुत्वेनाका शस्यस्वावगाहहेतुबत्‌ पैरवी वदः सकलाथंसाक्षात्कारि-्वेन स्वात्म [- 
चात्कारित्ववद्धान्यया तदलुपपत्तें: । न चेंव पुदुगल।दयः सकलपरिण्यमहेतवः, सपरिणाम- 
हेतुत्वेपि सकलपरिखामहेतुत्वा भावात्‌ प्रतिनयतस्वपरिणामहेतुत्वात्‌ , 


आाचाय॑ कहते हैं कि वह भी श्राक्षेप कर्ता विचारशालो पण्डित नही है जब कि काल को 
सम्पूर्ण पदार्थों का नि।मत्तपना निर्णीत होचुका है, इस व्यवस्था करके काल का स्वकीय परिणामों 
का भी नि्ित्तपना सिद्ध है। काल की परिणति मे शभ्रन्तरग कारण भी काल है, और वहिरग कारस 
भी काल है भ्पनी पारणति मे स्वयं निमित्त बनजाना कोई प्रसिद्ध नही है। यो समभ्िये जैसे कि 
झ्राकाश को सम्पूर्ण पदार्थों के भ्रवगाह का हेतुपन करके अपने भी भ्रवगाह का हेतुपना सिद्ध है अ्रथवा 
सर्वज्ञ को सम्पूण श्रथों का प्रत्यक्षदर्शीपता हाने से स्वकोय आत्मा का भी प्रत्यक्ष द्शनपना सिद्ध है। 
झ्रन्यथा वह स्वभाव बच नहीं सकता है। श्रर्थात्‌ु-भ्राकाश यदि श्रपने को अभ्रवग्राह नही देगा तो सकल 
श्रथों के भ्रबगाहू का हेतु नही हासकता है जो सवज्ञ स्वात्मा को ही नही जानता है, वह अन्य सम्पूरण 
पदार्थों को मी नही जान सकता है, स्वय अनुदार होरहा पुरुष दूसरे को उदार नही बना सकता है । 
जिस प्रकार काल अपनेसे सहित श्रन्य सम्पूर्ण पदार्थोके परिणामका हेतु है, इस प्रकार पुदूगल प्रादिक 
द्रव्य तो सर्व द्रव्यों के परिणाम करानेके हेतु नही दहोसकते हैं क्योंकि अपनी श्रपनी परिणति का भ्रन्त- 
रग हेतु होते हुये भी उनमे सम्पूरा द्रव्यों की परिणति के हेतुपन का श्रभाव है, जब कि सम्पूरणं पदार्थों 
में स्वकीय स्वकीय परिणति का अ्रन्तर हेतुपना प्रतिनियत होन्हा है, हा सूर्यके स्वप्रकाशकपनके समान 
काल द्रव्य मे स्‍्व-परनिमित्तपना स्वभाव व्यवस्थित है “ स्वभावोहतकंगोचर: । ” 


ये स्वाहु), नान्‍्यान्यं परिणामयति भांवान्‌ नसों स्रय॑ च परिणमते विविधपरि- 
णामभाजां निभित्तमात्रं भवति काल इति ; तेपि न कालस्यापरिशामित्व॑ प्रतिपन्ना:, सर्वस्य 
चध्तुनः परिणामित्वात्‌ । न च स्वयपरिण मते इत्यनेन पुदूगलादिवत महत्त्ता देपरिणामग्रति- 
पेघातू। न चासौ मावासन्योन्यं परिणमयतीत्यननापि तेषां स्वयं परिग समानानां कालस्थ 
प्रधानकठ त्वप्रतिषेधात । तथ्यापि परिणाभहेतुस्व॑ निमित्तमत्रं भःति काल इति वचनातू । 
' तृतः सर्जा अस्तुपरिशयामों नि्िरद्रव्यद्देतुक एवान्यथा तदलुपपतेरिति प्रतिपध्य; | 


पचम-अश्रध्याय १६५ 


जो कोई पण्डित यहाँ यो कह रहे हैं कि श्राप जेनो के यहां तो काल द्रव्य के लिये यो लिखा 
है कि वह काल द्रव्य भावो को स्वयं नही परिणमाता है और स्वयं भी परिणमन नहीं करता है, हा 
नाना प्रकार परिणामों को धारने वाले पदार्थों का बह काल केवल निमित्त होजाता है, इस प्रकार 
काल के परिणाम नही होना सिद्ध है, फिर आप जैनो ने कालके यरिणाम होना कैसे कहा ? श्रर्थात्‌-- 
काल द्रव्य का परिणाम नही हाना चाहिये, गोम्मटसार मे कहा है कि -- 


ख य परिशमद सयं सो श॒ य परिणामेह अएण मण्णेहि । 
विविहपरिणांमियाणं हवदि हु कालो सयं हेदू ॥५६६ ॥ 


काल द्रव्य स्वयं परिणमन नही करता है और न दूसरे द्रव्यो को शअ्न्य द्रव्यो के साथ परिणा- 
मन कराता है,हाँ स्वत: झनेक प्रकार परिणमन कर रहे पदार्थोका काल द्रव्य हेतु होजाता है। यो कह 
चुकने पर ग्रन्थकार कहते है कि वे पण्डित भी काल के अपरिणामोपन को विश्वास प्राप्त नही करे, 
जब कि सम्पूर्ण वस्तुये परिणामी हे तो काल का अपरिशामीपना नही समझा जा सकता है उक्त पक्ति 
या गाथाका ऐदम्पर्य यह है कि काल स्वय परिणमन नही करता है, इस विशेषण करके कालमे पुदूगल 
पग्रादि के समान महत्व श्रादि परिणतियों का निषेध कर दिया जाता है । यानी पुदूगल की ज॑से स्थुल, 
सूक्ष्म, भेद, झ्रादि परिणतिया होती है श्रथता जीव की जैसे मतिज्नान. क्रोध, श्रादि परिणतियां होती 
है वैसी शुद्ध काल द्रव्य की विभाग परिणतिया नही होती हैं तथा वह काल भावों को परस्पर में नही 
परिणमाता है, इस दूसरे विशेषश करके भी कालके स्वय॒ परिणमन कर रहे उन भावोके प्रधानकर्त्ता- 
पन का प्रतिषेध किया गया है। श्रर्थात्‌-परिण्याम करने मे प्रधान कर्त्ता वे पदार्थ स्वय है, हां निएचय 
काल या व्यवहारकाल साधारण नि्भित्त हैं, प्र रक निमित्त नही हाँ कालकी कारणता उस उदासीन 
कारणावा या प्र रक-का रणता के बीच मे वत्ते रही-सी है, प्रधान कर्त्ता या प्रेरक कारण काल नही है 
फिर भी उसके परिणाम का हेतुपना वानी परिशामोक्रा केवल निमित्त कारण काल होजाता है, ऐसा 
जैन सिद्धान्त का वचन है, तिस कारण सिद्ध होताहै कि वस्तुओ के सम्पूर्ण परिशाम उस निमित्त 
कारणा होरहे काल द्रव्यको वहिरंग हेतु मान कर ही होते हैं श्रन्यथा यानी बहिरंग निमित्त के विना 
उन परिणामों का होना बन नही सकता है, यह भले प्रकार विश्वासपूर्वक समभ लेना चाहिये । 


का पुनः क्रिया ९ 


परिणाम का विचार होचुका भ्रब कोई जिज्ञासु प्रश्न करता है कि सूत्र मे कही गयी, क्रिया 
भला फिर क्‍या, पदार्थ है? ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार वात्तिको द्वारा क्रिया के लक्षण प्रोौर 


जेंदी को कहते हैं । 
परिस्पंदात्मको द्रव्यपर्याय: संप्रतीयते । 
क्रिया देशांतरप्राप्तिहेतुरगंत्यादिभेदभुत्‌ ॥३६॥ 
प्रयोगविलसोत्पादादूइ था संक्षेपतस्तु सा। 
प्रयोगजा पुनर्नानोत्लेपणादिप्रभेदत;; ॥४०॥ 


5९६ हलोक-वालिक 


विखरसोत्पत्तिका तेजोवं।ताँभःप्र मतिष्वियं । 
सर्वाप्यदष्टवेचित्रयात्‌ प्राणिनां फलभागिनाम॥०१॥ 


द्रव्य की हुलन, चलन भआादि परिस्पन्द-आ्रात्मक जो पर्याय मले प्रकार प्रतीत हो रही है वह 
क्रिया है जो कि पदार्थों के प्रकृत देश से श्रन्य देशो की प्राप्ति का कारण है, यह क्रिया गमन, भ्रमण, 
भाकु चन, आदि भेदो को धार रहीं है, जीव के प्रयोग करके उत्वत्ति होने से और जीवप्रयत्नके प्रति- 
रिक्त प्रन्य विद्नसा-भझ्ात्मक का रखो करके उत्पत्ति होजाने से वह किया संक्षप से तो दो प्रकार है, हा 
कुशल नृत्यकारिणी के नाच या एं जन, मशीन, यंत्रालय, झ्रादिके अनेक परिस्पन्दोकी श्रपेक्षा विस्तार 
से क्रिया के असंख्य भेद होसकते हैं, गेद का ऊपर उछालना, नीचे कुदना,पेंता फादता, पांव फैलानों 
इन उत्क्षेपण आदिक प्रभेदोसे वह जीवप्रयोग करके उपज रही क्रिया फिर अनेक प्रकार की है | दूसरी 
विस्नसा यॉनी जीव प्रयोगके सिवाय श्रन्य कारणो से जिस क्रिया की उत्यत्ति है ऐसी यह बैस्नसिक क्रिया 
तो तेजो द्रव्य, विजली. भ्रिन, वायु, ग्राधी, जलप्रपात, बादल, तरंगितसमुद्र, भूकम्प ग्रादि में होरही 
प्रनेक प्रकार हैं ये सभी क्रिंयायें शुभ प्रशुभ फलको भोगने वाले प्राशियोके पुण्य पाप,कर्मोंकी विचित्रता 
से होरही हैं। जगत्‌ के बहुभाग कार्यों मे जीवो का पुण्य पाप ही साक्षात्‌ या परम्परा से कारण पड 


जाता है। 
क्रियो क्षणक्षयेकांते पदार्थानां न युज्यते । 
भूतिरूपापि वस्तुलहाने रेकांतनित्यवत्‌ ॥४२॥ 


क्रमाक्रमप्रसिद्धिस्तु परिणामिनि वस्तुनि । 
प्रतीतिपदमापन्नाप्रमाणेन न वाध्यते ॥०१॥ 


बौद्धो के यहाँ मानेगये क्षरिकपन के एकान्त पक्ष में पदार्थों की क्रिया का होना पुक्त नहीं 
पडता है क्योकि कुछ पूर्वदेशस्थिति की अ्रवस्था को त्याग रहे ग्लौर उत्तरदेशस्थिति की प्रबस्था को 
ग्रहरा कर रहे तथा प्रन्वित रूप से कालान्तर-स्थायी होरहे नित्य, अ्रनित्य-प्रात्मक पदार्थ मे € क्रिया 
होना सम्भवता है “'भूतियेषा क्रिया प्रोक्ता” जिन बौंद्धों के यहा सवंथा भ्रसत्‌ की उत्पत्ति को ही पदार्थ 
की क्रिया माना गया है सो भी ठोक नही है क्योंकि ' नंवासतो जन्म, सतो न नाक्ो” सर्वथा भ्रसत्‌ का 
उत्पाद नही होता है भ्ौर सत्‌ का सर्वथा विनाश नहीं ' होता है, परिणा्ो वस्तु का कथंचित्‌ उत्पाद, 
विनाक्ष होता रहता है भ्रत: कूटस्थ नित्यपन का एकान्त मानने वाले सांख्यों के यहा जैसे मर्बंथा नित्य 
पदार्थमे क्रिया नही होपातो है उसीके समान क्षशिकपक्षमे भी क्रिया नही सम्भवती है, पदार्थों में परि- 
स्पन्द या अ्रपरिस्पन्द स्वरूप क्रिया कॉ माने बिना वस्तुस्वकी हानि है, जैसे कि खर विषारण कोई वस्तु 
नहीं है । | । 

'सत्वमर्थ क्रियया व्याप्त! 'प्रथं/क्रिया क्रयौगपश्ाम्पां व्याप्ता' श्र्थ-क्रियाको करने थाला पदार्थ 
ही सत्‌ है, प्रत्येक सत्‌ पदार्थ में ऋमसे या युगपेत्‌ प्र्थंक्रिया भव्य होती रहेती है। क्रम भौर भ्रक्रम की 
प्रसिद्धि तो परिणाम को घारने वाली वस्तु में होरही' हे हक के स्थान को प्राप्त होरदी है 
जो कि किसी भी प्रध्यक्ष, प्रनुमान, भावि प्रमाण करके नहीं है। प्रथ्ति-श्री प्रकलंक देव का 


पंचम- प्रध्याय १९७ 


सिद्धान्त वाक्य है “स्वंपरात्मोपादानापोहनव्यवस्थापाद्ं हि. वस्तुनों वस्तुत्वं” ग्वकीय ग्रशों को पकड़े 
रहना और परकीय स्वभावों का परित्याग करते रहना इस व्यवस्था से वस्तु का वस्तुत्व प्राप्त करा- 
या जाता है। श्री मासिक्यनन्दि श्राचाये महाराजका सूत्र है कि “पूर्वोत्तराकारपरिहारावाप्तिस्थिति- 
लक्षशा-परिणामेनाथक्रियोपपत्तेश्च,, पूर्वे आकारो वा परित्याग शौर उत्तर आ॥ञाकारो की प्राप्वि तथा 
प्रन्वित ध्ौव्यसे स्थिति इस परिणाम करके भ्रथंमे श्रथक्रिया होना बन जाता है, भरत: परिणाम बस्तुमें 
प्रथक्रिया या क्रमयौगपद्यकी प्रतिद्धि है.यही प्रमाणो द्वारा प्रतीत होरही है । &वंथा क्षरि।क या सवधा 
नित्य श्रर्थ भे क्रिया नही होसकती है। 


कथय पूनरेव॑ बधा क्रिया कालस्योपकारोस्तु यतम्त॑ गमयेत ? कालमतरेशानुपपथ 
मानत्वात्‌ परिणासत्रत्‌ | तथाहि-सक्क सवद्गब्पक्रिया बढहिरंगस।घारणकारणा, कारणापेक्ष काय- 
फे ५ ० 
“तू परिणामवर्त्‌ सकृत्मवेदायगतिस्थि यगाहत्रद्वा यत्तद्हिरंगसात्रारणकारणां स कालो5- 
न्यसमवात्‌ : 
कोई जिज्ञासु प्रश्न करता है क्ति आप जेनो ने वर्तना' परिणाम, क्रिया, परत्व, अ्रपरत्व इन 
उपकारो करके काल का श्रनुमान ज्ञान किया जाना बताया है किन्तु इस प्रकार की क्रिया फिर किस 
प्रकार काल का उपकार होवे ? जिसमे कि क्रिया उस काल को अनुमान द्वारा समझा सके ? इस प्रश्न 
का समाधान श्री आरचाय महाराज करते हैं कि काल के बिना वह क्रिया का होना किसी भी प्रकार 
नहीं बन सकता है जैसे कि काल के विना परिणाम होने की कोई युक्ति नही है, भ्रत: अन्यथानुपपत्ति 
की सामय्य से क्रिया करके काल का अनुमान टोजाता है, इसी को अश्रनुमान बनाकर यो स्पष्ट समझ 
लीजिये कि सम्पूर्ण द्रब्यो की युगपत्‌ होरही क्रिया ( पक्ष ) वहिरग किसी साधारण कारण करके की 
जाती है ( साध्यदल ) कारणों की श्रपेक्षा रखने वाली कार्य होने से | हेतु ) परिणाम के समान 
( भ्रन्वय दृष्टान्त ) प्रथवा सम्पूर्ण गतिमान्‌ जीव, पुदूगल पदार्थों की धुगपत्‌ होरही गति श्रौर सम्पूर्ण 
स्थिविशील पदार्थों की एक ही बार में होरही स्थिति तथा सम्पूर्ण पदार्थों का एक ही साथ होरहा 
ग्रवगाह ये क्रियाये जंसे वहिरंग साधारण कारणो की अपेक्षा रखतो हैं , भ्रन्य तीन श्रन्वयहृष्टान्त ) 
जो कोई यहा क्रियामे वहिरग राधारण कारण है वही काल पदार्थ है प्रन्य किसी पदार्थ की सम्भा- 


बना नही है । 

अर्थात्‌-पदार्थों के परिणाम होने मे साधारण कारण काल ( व्यवहार काल ) निर्णीत कर 
दिया गया है पदार्थों की गति में साधारण कारण धर्म द्रव्य को बता दिया है, पदार्थों की स्थिति में 
उदासीन त्तिमित्त श्रधर्म द्रव्य समझाया जा चुका है, ग्राकाश द्रव्य को सब के श्रवगाह का हेतुपना 
प्रतीत करा दिया है। इसी प्रकार सभी परिस्पन्द-प्रात्मक क्रियाओका वहिरंग कारण काल है। 
उदासीन कारणशा तथा च--प्र रक कारणा, निमित्त, उपादान कारणा, प्रयोजक कर्ता, साधकतमकररा, 
अन्तरंग कारण, वहिर|ग कारण, इत्यादि अनेक प्रकार कारणों में किसी को निबंल दूसरे को सबल 
या किसी को छोटा बड़ा श्थवा प्रधान श्रप्रधान, या मूल्यवान्‌ नहीं कह देना चाहिये देखो पुत्र की 
उत्पत्ति में माता पिता निमित्त हैं, विद्या पढाने में गुरू जी निमित्त हैं, मोक्ष प्राप्ति मे देव, क्षास्त्र, गुरू 
भी निमिस ही हैं, सिद्ध क्षे त्रजिनालय,जिनविम्ब ये सब धरंलाभके निमित्त ही तो हैं। इन सब निभि- 
तों की हम पूजा करते हैं। उपादान का उतना झ्ादर नही है। हा उपशम क्षेंणी या क्षपक क्षेणीमें 


५६्द इलो क -वालिक 


निज शुद्ध आत्माका ध्यान करनेपर उपादान॒का आदर बढ़ जाता है। उदासीन कारण रूप बृद्धाके पड़े 
अडासदाई मापा के की. 7... ऋषाकआाकमकक अरदडज मन थ भें ५ ५ कुरेअर+ रकम मरकग, पका करेट मे के 

रहनेसे चोर या कुशील पुरुष घरमें नहीं घुस पाते हैं । श्रवेतन उपादान का रणोसे नाना कार्योको चेतन 
कर्ता बना रहे हैं। यहाँ निमित्त कारण चेतन कर्त्ताश्रों की अपेक्षा, काठ, कुल्हाडी, छनी ग्रादि का 
भ्रधिक सम्मान नही है, हां सोने के कडो को गढते समय, हथोड़ा, चीमटा, श्रादि निरित्तो से उपादान 
मानेगये सोने का मूल्य अधिक है, जब कि काच को काटने वाली हीरा की कली के मूल्य से काच का 
मूल्य भ्रल्प है, मछली को चलाने में उदासीन निमित्त होरहे जलकी सामथ्य॑ न्‍्यून नही समझी जा 
सकती है। 


उपादान कारण होरहे जीवो की अपेक्षा निमित्त कारण कर्मो की शक्ति प्रवल है तभी तो वे 
कर्म इस जीव को नाना गतियोमे नचाते फिरते है, हाँ स्वकीय पुरुषार्थद्वारा कर्मोका धवस करते समय 
उपादान की शक्ति बढ़ जाती है। न्‍यायी राजा, इह लोकमय, पर लोकभय, सभ्यता, ये प्र रक निमित्त 
नही होते हुये भी अनेक पुरुषों को पापक्रिया करने से बचा लेते हैं, धर्म कील का स्थान दे रहे काठकी 
धवगाह शक्ति की श्रपेक्षा सबको युगपत्‌ प्रवकाश दे रहे भ्राकाश को श्रवगाह शक्ति बढ़ी चढी है, यहाँ 
वहाँ फु दक रहे जोब की गति मे प्र रक कारण होरही शक्ति की श्रपेक्षा स्थिर कालाणु की वह शक्ति 
प्रबल है जो कि नित्य निगोदिया जीव के व्यवहार राशिमे आगमन का कारण है ग्रत, कट से बिना 
बिचारे ही किसी उदासीन कारण वो भप्रप्रधान और प्र रक या उपादान का प्रधान नही कह बेठना 
चाहिये । कारणोका भ्रपमान इससे श्रधिक और क्या होसकता है ? पहिले कतिपय दृष्टान्तों मे लोहे 
को प्नल्प मूल्य श्रौर सोने को बहुमूृच्य कह दिया गया है, यह कहना भी व्याबहारिक है, कोई लोहा भी 
सोने से श्रधिक मूल्य रखता है। अनेक धान्य, वनस्पतिश्रो को उपजाने वाली मिट्टी की प्रशंसा सोने से 
कम नहीं है, जल ग्रग्नि, वायु भी बडे मुल्यवान्‌ पदा्व हैं । उक्त बाते केवल कारण तत्व की तह पर 
पहुचाने के लिये कही गयी थी वस्तुत. विचारा जाय तो सभी कारण श्रपनी ग्रपनी याग्यता अनुसार 
परिपूर्ण ध्षामर्थ्यकी रखते है, कोई छीटा बडा नही है। श्रन्न या जलमे भ्रथवा माता या पितामे किसको 
छोटा बड़ा कह दिया जाय ? कारणों को शर््ति पर किसी श्रकार का पर्यनुयोग नहीं चलाना चाहिये 
प्रकरण मे उदासीन का रण या साधारण कारणको छोटा मत समभो, श्रपेक्षा वश सभी कारण उच्च 
झसन पर विराजमान किये जा सकते है। यहा तक क्रियामे साधारण कारण होरहे काल की प्र3मान 
द्वारा सिद्धि कर दी गयी है। 


के पुनः परत्वापरत्वे १ 
वर्तेता, परिणाम, झौर क्रिया का विवेचन समझ लिया है। झ्रब महाराज यह बताझो कि 
सूत्र मे कहे गये परत्व और अपरत्व भला क्‍या पदार्थ हैं? ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार परत्व 
बोर अपरत्व का लक्षण करते हैं-- 
विप्रकृष्टे तरदेशापेच्चा +पां प्रशस्तेतरापेन्ष।सुपां व परत्वापरत्व|भ्यामनेकांतप्रकरक्ात्‌ 
अपर दिक्संवं धिनि निवेद्य इंद्धलुब्धके परत्थप्रत्ययकारणं परत्वं, परदिक्संवंधिनि च प्रशस्ते छु- 
मारतपस्विन्यपरत्वप्रत्ययहेतुरपरत्व॑ न तंद्धि गरुणकृत नचाहेतुकमिति तद्धतुना विशिष्देन 
भमवितव्यं स न: काल इति। 


पंचभ-प्रध्याय॑ १६६ 


दूरदेश-वर्ती और उससे न्‍्यारे निकटदेश-बर्ती पदार्थों की श्रपेक्षासे होनेवाले तथा प्रशंसनीय 
झौर श्रप्रशसनीय पदार्थोंकी अपेक्षात्रो करके होने वाले देशिक या गुराक्ृत परत्व, प्रपरत्व दोनों करके 
व्यभिचार हो जानेका प्रकरण भ्राता है। पअर्थात्‌-कालिक परत्वापरत्वके प्रकरणमे देश, दिशा या गुण, 
दोषकी भ्रपेक्षासे हो रहे परत्व.प्रपरत्वोमे वेपरीत्य होजाता है । देखिये निकट देश-बर्सी प्रपर दिशाका 
सम्बन्ध रखने वाले अप्रशस्त ( चाण्डाल ) लोभी व॒द्ध मनुष्य मे परत्व (ज्येष्त्व) ज्ञान का कारण 
परत्व स्वभाव है | तथा दूर देश-वर्त्ती पर दिशाका सम्बन्ध कर रहे प्रशस्त कुमार अ्रवस्थावाले तपस्बी 
मे भ्रपरत्व ज्ञान का काररा अपरत्व घ॒म्म विद्यमान है. वह बुढढे पुरुष मे वत रहा परत्व और कुमार 
मुनि मे पाया जा रहा प्रपरत्व धर्म जब कि गुणों के द्वारा किया गया तो नही है यानी गुण के द्वारा 
किया गया होता तो युवा तपस्वी को पर कहना चाहिये था और निक्ृष्ट लोभी वृद्ध को श्रपर कहा 
जा सकता था . इसी प्रकार वह परत्व, अभ्रपरत्व दिशाकृत भी नहीं है। दिशा कृत होते तो निकट देश 
में व्तं रहे बुडढे को भ्रपर कहना चाहिये और बुड़ढे की अपेक्षा बहुत दूर देश मे स्थित हो रहे कुमार 
तपस्वी को पर कहना चाहिये था किन्तु थहा उल्टी ही, दशा है वृद्ध को पर कहा जा रहा है और 
युवा साथुको ग्रपर कहा जा रहा है। उक्त परत्व, भ्रपरत्व स्वभाव विचारे हेतु के विना ही किये जा 
रहे तो नही माने जा सकते है, क्योकि जो पढ़िले नही होता हुआ पुन" उपजता है वह अ्रवश्य कारणों 
से जन्य है। इस कारण उन परत्व, अपरत्वो का कारगा दिशा या देश और गुण या दोष तो नही 
है । उनका का रण इन दिशा या गुण के अतिरिक्त कोई विशिष्ट पदार्थ होता चाहिये, बस वही पदार्थ 
हम स्याद्वादियों के यटा काल माना गया है, इस प्रकार काल की सिद्धि हो जाती है । 
काले तहिं दग्मेदगुणदोषानपेचे परत्थापरत्वे परः कालो5परः काल इति प्रत्यय- 
विशेषनिमित्त कि कृते स्थातामिति चेत्‌, अध्याशापकृते गोणेइति केचित्‌ , स्वध्दतुके सुरुये 
एवं ह्वान्यप्रत्ययममधिग पत्वादित्यन्ये | 
यहां किती पण्डित का श्राक्षेप है कि ज्येष्ठ, कनिष्ठ, जीव ग्रादि पदार्थों मे परत्व, अ्रपरत्व, 
यदि काल कृत हैं तो फिर काल में *' यह सो वर्ष का काल पर है, यह दो वर्ष का काल श्रपर है” 
इस प्रकार ज्ञान विशेष कराने के निमित्त होरहे परत्व, श्रपरत्व भला किस पदार्थ के द्वारा किये गये 
होगे ? बताओ, दिशाश्रो के भेद या गुर दोषो की श्रपेक्षा से तो काल मे परत्व अपरत्व नही किये जा 
सकते है, कारण कि व्यवहार काल मे दिशा भेद का अथवा गुण दोषो का प्रकरण ही कोई नही है, 
यदि श्रन्य कालकी भ्रपेक्षा इस कालमे परत्व अपरत्व किये जायगे तो उसमे भी परत्व,भ्रपरत्वको करने 
के लिये अन्य कालोकी अपेक्षाकी ग्राकाक्षा बढ़ती जा रही होने से अनवस्था दोष झ्राजाबेगा , इस 
प्राक्षेप का उत्तर कोई उतावले पण्डित भट यो दे बंठते हैं, कि काल मे परत्व, अपरत्व तो केवल 
धारोप किये गये हैं। मूर्त द्वव्यो मे पाये जा रहे परत्व, प्रपरत्व के समान थे मुख्य नही है, गौख हैं । 
जैसे कि जपाकुसुम की लालिमा का आरोप स्फटिके मे कर लिया जाता है। इस समाधान मे भ्रस्व रस 
है, भत: ग्रन्थकार दूसरे श्रन्य विद्वानु करके इसको योग्य समाधान कराये देते हैं, कि व्यवहार काल मे 
होरहे वे परत्व म्रपरत्व भी मुख्य ही है, भर उनका कारण वह काल स्वय है। क्योकि स्थ और अन्य 
के परत्व, भ्रपरत्व, का कारण होरहेपन करके बह काल भले प्रकार जाना जा रहा है, प्राकाश्न भी 
तो स्व और पर को अवगाह देता है, सर्वश्ञका ज्ञान या सभी ज्ञान स्व-पर-ज्ञायक हैं, सुय स्व-पर-प्रका- 
शक है इत्यादि हृष्टान्तो प्रनुसार काल को भी स्व झोर पर के परत्व, अपरत्वो, का द्वेतुपना निर्भीत 


५ 


५७७ इलोक-वा विर्क 


“होजाता है, इस प्रन्य विद्धनों. के समाधान-में ग्रन्थकार की. भी शुभ सम्मति है। 
न च॑ सर्वद्रब्येषु स्वहेतुके परत्वापरत्वे प्रतज्येते, निंबारी स्वद्ेतुकस्य तिक्तत्वादे- 


इंशनादोदनादाबपि तस्य ₹ देतुकत्वप्रसंगात्‌ निंवादिसंस्कारानपेक्तर ।+से! । 
याद यहा कोई यो कहे कि जैसे काल में परत्व अ्रपरत्व स्वयं कृत है, उसी प्रकार सम्पूर्ण 
द्रब्यों मे भी स्वयं निज को हेतु मान कर परत्व अ्रपरत्व होजायंगे, व्यर्थ काल को मानने की भश्रावश्य- 
कता नही | ग्रन्थकार कहते हैं कि इस प्रकार प्रसंग नही उठाया जा सकता है, क्योकि यो तो नीम, 
नीबू मिरच, लवण आ्रादि मे स्वय को ही हेतु मान कर उपज रहे तिक्तपन (कड़ुश्ना) कठृपन (चरपरा। 
नुनखरा आदि रसो का देखना होने से भात, दाल, साग, ब्रादि में भी प्राप्त हुये उस कड़ुप्रापन आदि 
को स्व यानी भात आ्रादि को ही हेतु मानकर उपज नजानेका प्रसंग आवेगा, ऐसो दशा मे भात आदिको 
नीम, जीरा, मिरच, निवुश्नरा आदि के सस्कार ( छोक ) की अपेक्षा नही रखने की प्रावत्ति आवेगी 
जो किसी को इष्ट नही है, दीपकका स्व पर प्रकाशकत्व धर्म मिट्टीके घड़मे नही धरा जा सकता है। 
व्यवहारकालस्य परिशामक्रियाप त्वापर वे'नुमेयत्य व न घुरू स्का लापेत्य' चाध- 
मनत्रद्य । द्विविधों छात्र ऋालो घुरूयो व्याद्ाररूपर्य नत्र मुझ्या तननुमेड:, उस्तु 
खणामावजुमेयः प्रतिपादितः सज्रे5 यथा परेणाम दग्न।णानर्क्पप्न तंबाव (ततांग्रदणेव4 पर्या- 
सत्वात | 
के एक बात यह भी है कि वतंना करके मुख्य काल का अनुमान करा दिया गया था श्रब पा र- 
खाम, क्रिया, परत्व भ्रौर भ्रप रत्व करके व्यवहार काल़का अनुमान कर लेना योग्य है, भ्रत: मुख्य काल 
की श्रपेक्षा करके उठाया गया उक्त तक ( कटाक्ष ) निर्दोष नही है। देखो यहा प्रकरण में एक मुख्य 
दूसरा व्यवहार रूप यो काल दो प्रकारका माता गया है। उन दो में मुख्य काल आचार्य करके बतंना 
के द्वारा अनुमान करने योग्य बत'या जा चुका है, दूसरा व्यवहार काल तो परिणाम, क्रिया श्रादि 
“ करके अनुमान कर लेने योग्य है, यह सूत्र मे समझा दिया गया है। अन्यथा यानी सूत्रकार द्वारा दो 
मुख्य ध्रौर व्यवहार क।ल का प्रतिपादन किया जाना यदि नहीं माना जायगा तो सूत्र मे परिणाम, 
क्रिया, झादि के ग्रहण के व्यथंपन का प्रसंग होगा क्योकि निश्चय काल को सिद्धि के लिये तो केवल 
सूत्र मे वर्तना के ग्रहरा करके ही परिषूर्ण कार्य का निर्वाह होजाता | अश्र्थातु+-परिणाम भ्रादिक व्यर्थ 
होकर ज्ञापन करते हैं. कि मुल्य काल से अतिरिक्त व्यवहार काल भी है। द्रव्य सग्रह में कहा है कि 
“ दब्बपरिवट्ृरूवो जो सो कालो हवेइ ववहारों। परिणामादीलक्खों वट्टणलक्खोय परमट्टो ” शुद्ध 
द्रव्य मानेगये मुख्य काल में तो परत्व, अप रत्व, प्रत्वय उप्रजते ही नह्ढी हैं। वेशेषिको ने भा भूत द्रब्यो 
में ही देशिक या कालिक परत्व, प्रपरत्व स्वीकार किय हैं। फिर भी कोई यदि सुदर्शन मेरु की. चोटी 
में बठी हुई कालासु की अपेक्षा सर्वार्भसिद्धि मे घरी हुई कालाणु को पर कहे या सौ वर्ष पहिले को 
काल़ाखु की पर्याय को दश वर्ष पर्व की कालाशु . झ्पर पर्याय श्रपेक्षा पर .कहे तो हमको काल में भी 
, दिश्ला या व्यवहार काल करके किये गये परत्व, अपरत्व, मानने में . कोई आपत्ति. नही है, हा व्यवहा र- 
._ कालमे हो यदि परत्व भपरत्व धरा जाय तो वह स्वयं व्यवहार काल करके सम्पादित होजाताः है जैसे 
, कि प्रभावज्ञाली .धामिक पुरुष स्त्रय धम्ंको बढ़ाता हुआ बूसरे मंद्र जीवोंको भी समीचान धर्मसे सस्‍्का- 
रित. कर देता है, .ग्रत: व्यवहार काल.की: पुष्टि, करते समय मुख्य काल की अभेक्षा करके उठाया यया 


जहुकक प्रजछा: नहीं दे । 


पेन्रम-मध्याय २०६ 


कः पुनरसी मुख्यः कालो नास ९ 
कोई जिज्ञासु पूछता है कि फिर भला वह सुख्य' काल क्‍या पदार्थ सम्भवता है २? समझाप्ो 
तो सही । ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार वातिको द्वारों समोधान करते हैं । 


लोकाकाशभपमभेदेषु कृत्स्नेष्वेकेकबृत्तित: । 
प्रतिप्रदेशमन्योन्यमवद्धा: परमाणवः ॥००॥ 


मुख्योपचा रभेदेस्ते -वयवे: परिवजिता: । 
निरंशा निष्क्रिया यस्मादवस्थानात्खदेशवत्‌ ॥४५॥ 


भ्मूर्तास्तद्देवेष्या: स्पर्शादिरहितत्वतः । 
कालाखूया मुख्यतो येस्तिकायेभ्योन्ये प्रकाशिता; ॥४६॥ 


ग्रखण्ड लोकाकाश के परमाणु बराबर कल्पित किये गये सम्पूर्ण प्रभेदो पर प्रत्येक प्रदेश मे 
एक एक कालद्रव्य की वृत्ति प्रनुसार परस्पर में एक दूधरे से नही बंध रही काल परमाणुये हैं, भले 
ही निरन्तराल ठसाठस भर रही होने के कारण उन का परस्परमे सयाग बना रहे । वे कालाणुये 
मुख्य या उपचार इन भेदों वाले श्रवयवों करके रहित है। प्र्थातु-पुदुगल परमाणु जैसे उपचरित 
अवयवो करके सहित है, और घट, पट, श्रादि स्कन्ध्र ता मुख्य ग्रवयवां करके सहित है ही वेसे भ्व- 
यवो से युक्त कालाणु नही है, कालाखुये निरवयव हैं, श्रत एवं #शों यानी अवयबों करके रहित 
हो रही कालायुये निरश कही जाती है, कालाणुये देश से देशान्तर हाना स्वरूप किया से रहित है, 
जिस कारण आकाश प्रदेशों के समान भर्वास्थत हाने से वे क्रियारहित होरही है । भ्रर्थात्‌--प्राकाश 
के प्रदेश जेसे जहाँ के तहाँ स्थित हैं, वैसे हो कालाणुये प्रवस्थित है, प्रथवा आकाश द्रव्य जैसे अपनी 
एक सख्या को नही छोड़ता है या प्राकाश के प्रदेश श्रपना नियत हो रही जिनह८्ट मध्यम श्रनन्तानन्त- 
संख्याका न्‍्यून, प्रधिक-पना नही करते हुये उतने के उतने ही भ्रवस्थित रहते है, उसो प्रकार कालागुय 
भी भ्रन्‍नी नियत हो रही मध्यम भ्सख्यातासख्यात्त यह इतनी पारमाणवालो संख्या का अ्तिवंतन नही 


करती हैं | 

तथा उन्ही प्राकाश्ष द्रव्य या झ्राकाश प्रदेशों के समान वे कालाणुये भो श्रमृूत इष्ट की गयी 
हैं,क्योंकि वे स्पर्श रस, मन्ध आदिसे रहित हो रही है हाँ कालाणुप्रोमें ठीक घन सम्चतुरञ्र छह पंलू 
बरफीके झाकार वालो पुदूगल परमाणु के समान भ्राक्ृति अ्रवश्य है । जगत॒मे ऐसी कोई वस्तु नहीं है, 
जिसकी कुछ न कुछ लम्बाई, चौड़ाई, मोटाई नही होय, सम्पूर्ण द्वव्यों मे पाये जा रहे प्रदेशवत्व गुण 
के विकार होरही भ्राकृति का होना प्लनिवार्य है, इस प्रकार सूत्रकार ने धमं, श्रधर्म भ्राकाश, द्वब्यो 
के लिये “नित्यावस्थितात्यरूपाशि” ““निष्क्रियारि च” सूत्रो करके जो विधान किया है वह विधान 
ब्रन्थका र ने काल द्रब्य में मी व्यत्रस्थित कर दिया है, हाँ “अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुद्यला:” इस 
यूत्रद्वारा धर्म प्रादिकों में जो प्रदेश प्रचय ट्रोने से कायपन की विधि को है, वह सर्वंदा परमाणु के 

र्् 


श्ण्र श्लोक-वा लिन 


बरायर होरहे काल द्रव्य में लागू नहीं है, कारण कि जो मुख्य रूप से काल नाप्रक द्रव्य हैं, वे श्र ते 
ज्ञान में पांच अस्तिकायों से न्‍्यारे प्रकाशित किये गये हैं, काल द्वथ्य में प्रदेशों का संचय कथमपि 


नहीं है । 
व्यवहारात्मक; काल: परिणामादिलक्षणः । 


द्रब्यवरतंनया लब्धकालाख्यस्तु ततोउपरः: ॥४७॥ 
मुख्य काल और प्रन्य पांचों द्रब्यीं मे पाये जा रहे अ्रनेक परिणाम जिसके ज्ञापक चिन्ह्र हैं 
बह व्यवहार-भात्मक काल है। तथा जीव पुदुगलो में पायी जा रही प्रिस्पन्द्रात्मक क्रिया भी 
जिसका ज्ञापक लक्षख है वह व्यवहार काल है एव,जाव पुदूगलोके विवर्तोमे पाये जारहे कालिक परत्व 
झपरत्व भी जैसे व्यवह्वारके ज्ञप्तिकारक लिग हैं, भ्र्वाव्‌-धर्म अधम,ग्राकाश काल इन द्र॒ष्यो का अ्रना- 
दि अनन्त अवस्थान का कोई छोटा या बड़ा नही है भरत: इनमे कालिक परत्व,ग्रपरत्व नही माता जा 
सकता है, हा धर्म श्रादिको के पर द्रव्य को निर्भिष्त मानकर हुये कतिपय स्वभावो में परत्व अपरत्व 
माना जा सकता है जैसे कि श्री ऋषमदेव भगवान्‌ की मोक्ष के प्रति गतिहेतुत्वगुण के स्वभात्र की भ्रपे- 
क्षा भगवान्‌ श्री महावीर स्वामो का मोक्षगमनहेतुत्व नामक धम द्रव्थ का स्वभाव भ्पर है एक वर्ष पूर्व 
नित्य निगोद से निकलने वाले व्यवहार राक्षि क जीव की म-द कषाय परिश्षति के सम्पादक कालाणखु 
के तत्कालीन 3पजे स्वभाव की अपेक्षा थौ वर्ष पहिले नित्य नियोद से निकालने वाली किसी जीव की 
परिसखति का सम्पादक टुप्ना सो वष पहिला काला का स्वभाव पर है। 
भगवान्‌ धान्तिनाथ को सिद्धक्षेत्र मे भ्रवगाह देने वाले श्राकाश के अ्रवगाहकत्व स्वभाव की 
अपेक्षा श्री लेमिनाथ को सिद्धक्षत्र मे श्रवस्थान देने वाला झ्राकाश के अवगाहगुण का स्वभाव श्रपर 
( पुराना )था छुद्ध द्रव्यो मे भी भिन्न भिन्न समयो में होने वाली अनेक द्रग्यों की परिणतियों के 
सम्पादक भ्रनन्तानन्त उत्पाद विनाश-शालो स्वभाव माने जाते हैं उस द्रव्य के प्रात्मभूत हो रहे विशेष 
स्वभाव को माने बिना उस द्रव्यके द्वारा किसी भी विशेष कार्यका सम्पादन नहीं हो सकता है। दर्पण 
म्रे हजारो,लाखों पदार्थों का प्रतिविम्ब पडता है इसका रहस्य भी यह है कि पुदुगल-निर्मित दपंण 
नामक शभ्रशुद्ध द्रव्य के स्वच्छत्व या प्रतिविम्बकत्व नामक पर्यायशक्तिस्वरूप ग्रुण के अनेक उत्पाद 
विनाशशाली स्वभाव है जो कि प्रतिविम्ब्य पदार्थों के योग,वियोग-भ्रनुतार उपजते,विनशते,रहते हैं । 
एक युवा मनुष्य भ्रपने मुख करके पान, इलायचो, सुपारी, रबड़ी,कडी रोटी,नरमपूरी,हलुभा 
भुजेचना,द्ूध, मलाई, रसगुल्ला,इमर्ती,पेड़ासक लपारे,चिर बा,ककड़ी, भुरभुरो गजक,श्रादि का खाता है । 
यहा प्रस्येक के खाने मे मुख की क्रिया और जबडो का प्रयत्न स्यारा न्यारा है जिस प्रयत्न से हलुश्रा 
खाया जाता है उस प्रयत्न से चने नही चबे जा सकते हैं तथा जो देवदत्त वीस सेर वजन ले जाता है 
वह एक सेर बोझ को भी ढो लेता है किन्तु वीस सेर,पन्द्रह सेर,दस सेर,पाच सेर, बोफा ढोने के प्रयल्न 
स्यारे स्यारे हैं, पांच सेर को ढोनेके लिये किये गये पुरुषा्थ करके वीस सेर बोका नही लादा ज्ञा सकता 
है यहाँ तक कि सृक्ष्म हृष्टि से विचारने पर से र,छुटाक,तोला,माहा,रत्ती,चावल,पोस्त, +लाग्र, तक के 
ढोने भे न्‍्यारा न्‍्यारा पुरुषार्थ तारतम्य मुद्रा से मानना पड़ेगा । कुर्सो, मूढा, खाट, गदेला, तरूत, भूमि 
' चौकी,पलंग,गाडी,हाथी,घोड़ा,ऊंट,खच्चर,ट्ट्ू, अरबी घोड़ा भ्ादि पर बैठने के स्वभाव स्यारे न्यारे हैं 
"सीधे साथे टट्टू. पर ही धरे रहनेवाले पण्डितजी महाराज तुर्की घोड़ा या ऊट पर नहीं 'बै5, सकते हैं 
क्योकि उनके पास वेसे उसके उपयोगी स्वभाव या पुरुषार्थ नही हैं । 


पच्रम-भ्रव्याय २०३ 


बात यह है कि धल्प से अल्प कारये के लिये भी कारण में न्‍्यारा स्थारा स्वभाव मानना पड़ता 
है चाहे वह कारण शुद्ध द्रब्य हो प्रथता अशुद्ध द्रव्य होय । पर नि्मित्त -जन्य ऐसे स्वभावोके उपजने या 
विनशजाने से शुद्ध द्रव्य के शरीर मे कोई क्षोभ नही पहुँचता है जेसे कि दपंण से पवित्र, श्रपवित्र नरम 
कठो र,भक्ष्य ग्रभक्य ,साधु, वेइ्या प्र/ग्न जल,गोप्य अ्रगोप्य, चल स्थिर,शास्त्र शस्त्र, श्रादि श्रसख्य पदार्थों 
का प्रतिविम्ब के पड़ जाने से दर्पण के निज डील में कोई क्षति नही भ्राजाती है हू दर्पण के स्वभावो 
का परिवर्सन प्रवश्य मानना पड़ेगा । एक छीके पर दस सेर,पाच से र,एक तोला,श्रादि बोकके लटकाने 
की भ्रवस्थाओ्रों में उसकी रस्सी की परिरणति न्‍्यारी न्यारी प्रव्य स्वीकार करनी पड़ेगी इसीप्रकार' 
सभी द्रव्यों में भिन्‍न भिन्‍न छोटे बडे कार्यों की अ्रपेक्षा उतने भनेक स्वभाव मानने पड़ते हैं, यह जेल 
न्याय का बहुत श्रच्छा परिष्कृत सिद्धान्त है। ह 


इस प्रकार परिशाम प्रादि ज्ञापक लक्षणों करके अनुमित हो रहा व्यवहार-प्रात्मक काल है 
झौर द्रव्य की वर्तना करके जिसने काल इस संज्ञा को प्राप्त किया है वह मुख्य काल तो उस व्यवहार 
काल से निराला है । अर्थात्‌-द्रव्यो के पर्यायो की बतेंना करके मुख्य काल का अनुमान कर लिया 
जाय और परिणाम ग्रादि करके व्यवहार काल की भ्नुमिति कर लो जाय जगत का छोटे से छोटा भी 
कोई पूरा कार्य एक समयसे कमती कालमें नहीं हो पाता है, उस अविभागी कालांश समय के समुदायों 
की या सूर्थोदय भ्रादि की ग्रपेक्षा अनेक व्यवहार काल मान लिये जाते हैं। द्रव्य के परिवर्तन रूप 
व्यवहार काल है । 


कुतश्चित्‌ परिच्छिन्नो 5 न्यपरिच्छेदनकारणम्‌ । 
प्रस्थादिवत्पपत्तव्योन्योन्यापेक्षमेदभृत्‌ ॥०5॥ 


ततस्त्रेविध्यसिद्धिश्व॒ तस्यभूतादिभेदतः । 
कथ॑चिन्नाविरुद्धा स्यात्‌ व्यवहारानुरोधतः ॥४६॥ 


वह व्यवहार काल किसी एक पदार्थ करके परिच्छिन्न (नाप) कर लिया जाता है, भौर पन्‍्य 

की १रिच्छित्ति का कारण होजाता है, प्रस्थ प्रढ्दया, धरा, आदि के समान समभ लेना चाहिये । 
भ्र्थात्‌-जैसे दक्षिण देश मे ग्राधा सेर, सेर, ढ़ाई सेर झ्रादि को नापने के लिये वर्तन बने हुये हैं, वे 
पहिले दूसरे नापने बाले पदार्थ करके ठीक मर्यादित कर दिये जाते हैं भौर पीछे भ्रम्य गेंहू, चावल, 
प्रादिसे नापने या तोलने के कारण होजाते हैं, उत्तर प्रान्त मे भी दूध का पऊप्ना, अघसेरा, सेर, पादि 
के नियत वर्तनों करके परिष्छेद कर लिया जाता है भ्रथवा लोहे, पथरा, पीतल, के बाट भी दूसरे 
बांटों से तोल नाप कर बना लिये जाते हैं, पुन वे सेर, दुसेरी, मनौटा झादि के बांट इतर, चना, गेंह, 
घृत, खांड़, सुपारी श्रादिको तोलने के कारण होजाते हैं, इसी प्रकार गायो के दोहने के श्रवसर को 
गोदोहन वेला कह दिया जाता है, गायें घूल उडाती हुयीं चरागाहू से जब घर को लौटती है. इस क्रिया 
झनुसार गो धूल समय नियत करलिया जाता है कलेऊ करते की क्रियासे कलेऊ का ्षमय निर्धारित 
होजाता है, कलेऊ के समय तुम गांव को जाना, यों उस व्यवहार काल द्वारा गाव को जाने की परि. . 
डिछत्ति करा दी जाती है। 


र७४ इलोक -वाति[ 


परमाशु की एक प्रदेश से दूसरे झाकाश प्रदेश तक होने बाली मन्दगति भनुसारं सबसे छोटे 
कालाश हो रहे समय को नाप लिया जाता है, जगत्‌ का कोई भी पूरा कार्य एक समय से कमती 
काल में नही होसकता है। यह व्यवहार काल परस्पर की श्रपेक्षा से होरहे प्रभेदों को धार रहा है 
यानी भविष्यकाल कुछ देर पीछे वर्तमान होजाता है, बर्तमान काल थोडी देर पश्चात्‌ भूत होजाता 
है, भूतकाल चिरभूत होजाता है, तथा भूत को पूर्व-वर्त्ती मान कर काल मे वर्तमानपन का व्यपदेश है, 
झ्ौर वर्तमान को वीच मे डाल कर भागे पीछे के कालो को भूत, भविष्य-पन का व्यवहार कर दिया 
जाता है, तिस कारण परस्परापेक्ष होने से उस काल से भूत, वर्तमान भादि भेदों करके त्रिविधपन की 
सिद्धि होजाती है- लोकिक व्यवहारों के अनुसार काल मे किसी न किसी भ्रपेक्षा से होरही भूत, वर्ते- 
मान भविष्यपन को व्यवस्था अ्रबिरुद्ध है, कोई भी वाडी, प्रतिवादी इसका विरोधी नही है जो भी 
कोई पण्डित “वत्तमानाभाव-पतित: पतित पतितब्य-कालोपपत्ते, ॥३७॥” तयोरप्यभावो वर्तमानाभावे- 
तदपेक्षत्वात्‌ ॥ ३८ ॥” नातीतानागतयोश्तिरेतरापेक्षासिद्धि: ॥ ३६ ॥” गौतम न्यायसूत्र मे यो वतमान 
काल का खण्डन मण्डन करते है, उन सब को व्यवहार के प्रनुरोध से तीनो काल मानने पड़ते हैं। 


यथा प्रतितरु प्राप्तप्राप्नुवल्राप्स्यदुच्यते । 
तरुपक्ति क्रमादश्वप्रभुत्यनुसरव मतं ॥४०॥ 


तथावस्थितकालाणूनां जीवायनुसंगमात्‌ । 
भूत॑ स्याह्रत॑मानं व्‌ भविष्यच्चाप्यपेत्ञया ॥५१॥ 


काल के तित्व कौ आचाये हृष्टान्‍्त द्वारा सिद्ध करते हैं, कि बाग मे गमन कर रहे घोड़ा, 
देवदस, श्रादि द्रव्य जिस प्रकार वृक्षों की पंक्ति का क्रम से प्रनुसरण कर रहे सन्‍्ते एक एक बृक्ष के 
प्रत्ति प्राप्त होचुके, प्राप्त होरहे, प्राप्त होवेंगे, यो कहे जा रहे माने गये हैं, तिस प्रकार जहा तहा अवब- 
स्थित होरहे कालाशुझों का भ्रमुगमन करने से जीव प्रादि द्रव्य भी श्रपेक्षा करके भूत और वर्तमान 
तथा भविष्य कह दिये जाते हैं । 


भूतादिव्यवहारोतः काले स्यादुपचारत:। 
परमार्थात्मनि मुख्यस्तु स स्थात सांव्यवहारिके ॥५२॥ 


इस का रण यानी क्रियावान्‌ द्वव्यों की अपेक्षा होने से भ्रथवा व्यवहार काल के द्वारा किया 
गया होने से परमार्थ स्वरूप मुख्य काल में भूत झादि का व्यवहार तो उपचार मे ही कहा गया माना 
जाता है। भ्र्थात्‌-निकट-वर्ती विवक्षित द्रव्य की वर्तता का भ्रनुभव कर चुकी कालागु भूत कही 
जाती है, शौर उस द्रव्य को वर्ता रही कालाणु वर्तमान मानी जाती है. तथा भविष्य में उस द्रव्य की 
वर्तना का सम्बन्ध करने वाली कालाणु भी भविष्य कह दी जाती है। हां समीच्षीन व्यवहार काल में 
तो वह भूत, वर्तमान, झ्रादि का व्यपदेश मुख्य ही होगा जेसे “यब्टि: पुरुष.,, यहाँ लकड़ी में छड़ीपन 
का व्यवहार मुख्य है, भ्ौर पुरुष में लकडीपनका व्यवहार लाक्षरिक होरहा गौण है, उसी प्रकार काल 
परमायु में भूत प्रादि व्यवहार गोण है, हाँ व्यवह्रकाल में भूत, वर्तमान, भविष्यपन मुद्य हैं, 


पंचजम-अध्याय र२०भ 


एवं प्रतित्षणादित्यगतिप्रचयभेदतः । 
समयावलिकोच्दवासप्राशस्तोकलवात्मक: ॥५३॥ 


नालिकादिश्व विख्यात; कालोनेकविधः सतां । 
मुख्यकालाविनाभूतां कालाख्यां प्रतिपद्यते ॥४०॥ 


इस प्रकार ढाई द्वीप में प्रति क्षण होरही सूर्य की मति के समुदाय के भेद प्रभेदो से समय, 
भ्रावलि, उत्श्वास, प्राण, स्तोक, लव स्वरूप श्रौर नाली, मुहृत. दिन, पक्ष, मास, ऋतु, वर्ष,पृर्व आादिक 
झनेक प्रकार व्यवहार काल सज्जन विद्वानों के यहाँ प्रसिद्ध होरहा है, जो कि मुख्य काल के बिना नही 
होने वाले व्यवहार काल इस सज्ञा को प्राप्त कर लेता है। भ्र्थात्‌॒मन्दगति से परमाणु का दूसरे 
प्रदेशपर गमन जितने काल में हो वह एक समय नामका व्यवहार काल है। 


जघन्य युक्तासंख्यात प्रमागा समयों का पिण्ड काल झावलि है, संख्यात ग्रावलियो का स- 
मूह उच्छुवास काल है, नीरोग पुरुष का एक वार मे व्वास चलना या नाडी की गति होना उच्छुबास 
प्राण कहा जाता है,सात उच्छवास काल का समुदाय एक स्तोक होता है सात स्‍्तोक काल का एक लव 
होता है,साढ़े अडतीस या साढ़े सेतीस लव कालका सघात एक नाली यानी घडी है,दो घडीका एक मुहूर्त 
होता है, तीसमुहर्तका एक दिन रात, और पन्द्रह दिन रात का एक पक्ष दो पक्षका एक मास,दो मास्त 
की एक ऋतु, और तीन ऋतु का एक अयन होता है. दो भ्रयन काल का एक वर्ष होता है, चौरासी 
लाख वर्षों का एक पूर्वाज्भ होता है. चौरासी लाख पूर्वाड्रों का एक पूर्व होता है. ग्रथवा सात नील 
पांच खरे साठ अभ्ररब ७०५६०००००००००० वर्षों का एक पूर्व होता है. भ्रसंख्याते पूर्वों का एक उद्धार 
पल्य होता है, दस कोट,कीटि उद्धार पलयो का एक उद्धार सागर होता है पअ्रसंख्याते उदार सागरो का 
एक श्रद्धासागर होता है, बीस कोटाकोटी अद्धासागरो का एक कल्प काल होता है, श्रसंख्यात कल्प 
कालो का एक सूच्यंगुल काल होता है । 

यानी एक प्रदेश लम्बे चौडे और श्राठ पडे जौ प्रमाण उत्सेधांगुल परिमित ऊँचे श्राकाश 
मे परमाणु वरोबर उतने प्रदेश है, जितने कि असंख्याते कल्पकालो के समय है, यो प्रनेक प्रकार व्यव- 
हार काल सज्जनो के यहा मान्य है । श्वेताम्बर भाई मुख्य काल को नही मान कर केवल व्यवहार 
काल को मान बेठे हैं, वे उचित मार्ग पर नहीं चल रहे है, व्यवहार काल मुख्य का प्रविनाभावी है 
जैसे कि देवदत्त में उपचार से आरोपा गया सिंहपना कचित्‌ मुख्य सिह को माने बिना नहीं घटित 
होपाता है । 


परापरचिरक्ति: ऋमाक्रमधियामपि । 
हेतुः प एवं सवंत्र वस्तुतों गुणतः स्मृतः ॥५५॥ 


किसी बुडढ़े में परपने की बुद्धि, बालक में भ्रपरपने की कनि८ठ बुद्धि, देरी से किये गये 
कार्य में चिरपने की बुद्धि, शीघ्र किये गये कार्य में शीक्षता का ज्ञान, इसी प्रकार क्रम से होरहा प्रक्रम 
से द्वोरहा इत्यादि ज्ञानों का मी बहिरंग कारण प्रधानतया वह व्यवहार-काल ही सबंध माना गया 
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है | हाँ बास्ताबिक मुख्य कालको भी गौरा रूप से परापर भादि बुद्धियों का कारण झाचाये परिपाटी 
प्रनुसार स्मरण किया गया है। भ्र्थात्‌ृ-जहाँ व्यवहारकाल प्रधान कारणा है, वहा भी गौणा रूप से 
मुख्य काल कारण होरहा है, वेशेषिकों ने भी “अ्रपरस्मिन्नपरं युगपत्‌ु चिर क्षिप्रमिति काल-लिड्भानि,, 
॥६॥ इस कराद सूत्र द्वारा काल की ज्ञप्ति करायी है। 


क्रियेव काल इत्येतदनेनेवापसारितं। 
वर्तनानुमितः काल: सिद्धों हि परमार्थतः ॥५६॥ 
धर्मादिवर्गवत्कार्यविशेषज्यवसायतः । 
वाधकाभावतश्चापि सर्वथा तन्न तत्वतः ॥५७॥ 


कोई पण्डित कह रहे हैं कि काल केवल क्रिया स्वरूप हो है परमाणु एक प्रदेश से दूसरे 
प्रदेश पर मन्दगति भ्रनुसार चलती है बह क्रिया समय कही जाती है, प्रात: कालसे सायकाल तक सुथका 
अमरा तो दिवस माना जाता है, गोदोहन क्रिया तो भोदोहन वेलासे प्रसिद्ध ही है। ग्रन्थकार कहते हैं 
कि इस प्रकार किसी का कथन तो इस उक्त कथन करके ही दूर फेक दिया गया है जब कि वतेना 
करके भ्रनुमान किये जा चुके मुख्य रूप से काल द्रव्य को सिद्ध कर दिया है जैसे कि गति,स्थिति,भआादि 
कार्य-विशेषों का निर्णय होजाने से त्था सभी प्रकारों करके वास्तविक रूप से उन घर्मादिको मे ( के ) 
बाधक प्रमाणों का भ्रभाव हो जाने से भी धर्म झ्रादि द्ब्यो के समूह को सिद्ध कर दिया गया है । 
झ्र्थात्‌-धर्म प्रादि करके हुये गति झ्रादि कार्यों के समान काल द्रव्य करके भी बतंता नामक काय हो 
रहा है भोर “'प्रसम्भवद्वाधकत्वात्‌ सत्वसिद्धि:,, काल द्रव्य का कोई वाधक भी नही है । 
सांप्रत सवंषां धर्मादीनामनुमेयार्थानामानुमानिकी ग्रतिपत्ति: सत्रसामर्थ्यादूषजञाता 
प्रस्यवार्थभ्रती तिव सन वाध्यत हत्युपसंहरन्नाह । 
जिस प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाण से जाने हुये घट भ्रादि भ्रथों की प्रतीति का वाधक कोई नही है 
उसी प्रकार “गतिस्थित्युपग्रहों धर्माधर्भयोरुपकार.” इस सूत्र से प्रारम्भकर “वर्तना परिणाम: क्रिया 
परत्वापरत्वे च कालस्य”यहां तक के सूत्रों की सामर्थ्य से भ्रनुमान करने योग्य धर्म,भ्रधर्म आदि सम्पू- 


ख पदार्थों की भनुमान प्रमाण से होने बाली प्रतिपत्ति उपज चुकी भी किसी प्रमाण से वाधी नही 
जाती है। इस अवसर पर इसी बात के प्रकरणको संकोचते हुये ग्रन्थकार श्रग्रिम व!र्त्तिकको कहते हैं । 


एवं सर्वानुमेयार्थप्र तिपत्तिन वाध्यते । 
सूत्रसामथ्यंतो जाता प्रत्षार्थप्रतो तिबत्‌ । ॥५४८॥ 


यद्यपि ध्म,प्रधमं,प्राकाश श्रौर कालाणय अध्यस्त परोक्ष हैं, हा कितने ही पुद्गलोंका प्रत्यक्ष 
होता है फिर भी पुद्गल का बहुभाग प्रस्मदादिकों को परोक्ष है, स्वयं प्रपने जीवका प्रत्यक्ष भले ही 
होजाय किन्तु सामान्य जीवो का सम्पूर्ण जीवो का प्रत्यक्ष होजाना अलीक है, हां बोलना,चेष्टा, प्रादि 
स्रे कतिपय ज्ञोवो का अनुमान किया भा सकता है। यह भ्रच्छी बात है कि अतशानसे सस्पूर्ण द्रब्यो की 


ऊ 
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प्रतिषत्ति हो जाती है तथापि प्रकाण्ड विद्वान्‌ श्री उमास्त्रामी महाराज के इन सूत्रों की सामथ्यसे 
पध्रनुमान करने योग्य सम्पूर्ण छहों दृव्यों की इस प्रकार होचुकी प्रतिपत्ति तो किसी भी प्रमाण करके 
वाघी नहीं जाती है जैसे कि हथेली पर रखे हुये आमलेके समान प्रत्यक्ष किये जारहे पदार्थोको प्रतीति 
निर्वाध है| श्र्थात-सू त्रकार महाराज ने बडी विद्वता के साथ ज्ञापकर्लियों करके ग्रतीव परोक्ष धर्मा- 
दिकोंका निर्वाध अनुमान करा दिया है। भ्रास्तिक पुरुष थोड़ासाभी विचार करेंगे तो कुशलता पूर्वक वे 
धर्मादि द्रब्यों को बाधा रहित समझ जाय॑ंगे। 


यों स्थूल घुद्धि वाले जीव तो प्रत्यक्ष किये जा चुके पदार्थों का ही अपलाप कर दें तो कोई 
क्या कर सकता है? शरीर मे रक्त को सदा गतिमात्‌ रखने वाली शक्ति ग्रवश्य माननी पड़ेगी । हडडी, 
मांस,भ्रादिको स्थिर रखने वाले प्रयत्न भी स्वीकार करने पड़ते हैं। भोजन,पान,वायु,भ्रादिको भ्रवगाह 
देने बाले कारण भी शरीर मे विद्यमान हैं, पुदगल पिण्ड-श्रात्मक तो शरीर है ही । जीवित शरीर में 
झात्म-द्रव्य को सभी इृष्ट कर लेते हैं, श्रन्न ग्रादि को पचाने या रस ग्रादि को यहां वहां योग्य भ्रवयवों 
में पहूं चाने ग्रथवा अवयवो को जीणं कराने वाले पदार्थ भी इस शरीर में पाये जाते हैं। इसी प्रकार 
लोक मे छटो द्रव्य भरे हुये है यदि किसी को स्वब॒द्धि की न्यूनता से उनका परिज्ञान नहीं होय तो 
इसमे पदार्थों का कोई दाष नही है खरहा (खरगोश) यदि कानो से श्राखो को दुवकाकर प्रत्यक्ष पदाथों 
को नही देखे एतावता उन पदार्थों की असत्ता नही मानी जायगी,अथवा उच्णास्पर्श वाले और नाड़ी 
की क्रिया को रखने वाले शरीर को कोई कुवंद्य मत शरीर कह रहा यदि उसमे चेतन्य का प्रनुमान 
नही कर सकता है इतने ही से उस शरी र-वर्त्ती जीव का भ्रभाव नहीं मान लिया जाता है। स्वञ्ञ 
प्रणीत झ्रागम और गति,उपग्रह,भ्रादि लिगों से उपजे अनुमानोंक रके भ्रथवा सवज्ञ प्रत्यक्ष करके धर्म 
श्रादि द्वव्यों की निर्वाघ प्रसिद्धि होरही है । 


न हि धर्मास्तिकायायनुमेयाथंप्रतिपत्तिरस्मदादिश्रत्यक्षेण बाष्यते तस्य तदविषय- 
त्वात्‌ू न सति धर्मादयाउनुपलब्धे: खरशु ड्रगवदित्याद नुमानेन वाध्यते इतिचेन्न,तस्पाप्रयाजक- 
त्वात्‌ । परचेताबस्‍््यादिना व्यमिचार।त्‌ । दृश्यानुपलब्धि. पुनरत्रासिद्धव सवंथा पर्मादीनाम- 
स्मदादिभिः प्रत्यक्षवीनुपलम्यत्वात्‌ । कालात्ययापदिष्टश्न देतुः प्रभाजभूता गमावाधितपच्चनिदद - 
शानंत्रर प्रयुकतत्वात्‌ एवथव.वितश्रतीतिगो चराथप्रकाशिनः प्रजकारादय; श्रेज्ञावतां स्तोत्रार्ई 


इति स्तुबंति । 


अनुमान करने योग्य धर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय, झादि भ्र्थों की होरही प्रतिपत्ति कुछ 
हम लोगो के प्रत्यक्ष करके वाधित नही होतो है। क्यांकि हम लोगों का प्रत्यक्ष उन धर्म भ्रादिको को 
विषय ही नहीं कर पाता है, जो ज्ञान जिस पदार्थों विषय हो नही कर पाता है । वह उसका साधक 
या बाधक क्‍या होगा ? जंसे कि घास खोदने वाला गवार पुरुष किसी वंज्ञानिक के गढ़ रहस्यों पर 
कोई उपपत्ति या अभ्नुपपत्ति नहीं दे सकता है। कोई पण्डित यहा घर्म ध्ादि द्रब्यो का वाधक अनुमान 
प्रमाण यों उपस्थित करता है, कि धर्म श्रादिक द्रव्य ( पक्ष ) नही हैं ( साध्य » उपलब्धि नही होने से 
( हेतु ) गधे के सींग समाअ.( अ्त्रय दृष्दान्त, ) । ,भ्रववा धर्म प्रादि द्रव्य नहीं हैं, ( प्रतिज्ञा ) क्योंकि 
छनके द्वारा किये माने गये गति, स्थिति श्रोदि के सब प्र यर्क निमिख्त या उपादान कारखों करके ही 


५्७्द ईलौक-वा तिर्क 


निष्पन्न होजायंगे, साधारण कारणों की प्रावश्यकता नही है। ( हेतु ) इत्यादिक प्रनुमानों करके धर्म 
प्रादि वाध डाले जाते हैं। ग्रन्थकार कहते हैं, कि यह तो नही कहना क्योंकि वह अनुपलब्धि हेतु प्रपने 
साध्य का प्रयोजक नही है। झनुकूल तक॑ नही होने से | अपने नियत गढ लिये गये नास्तित्व साध्य को 
नही साथ पाता है। तथा दूसरे जीवोके चित्त की बृत्तिया, कृपणों के धन, गुप्त रोग, श्रादि करके 
व्यभिचार होजायगा कुटिल मायाचारियोकी चित्त वृत्तिका बड़े बड़े वुद्धिमानोको पता नही चलपाता है 
छृपण के धन का परिज्ञान दूसरे पुरुषो को नहीं होता है। कई भिखारियो के पास हजारो रुपये पाये 
गये सुने जाते हैं। अपने अपने छोटे छोटे रोग भ्रौर दूसरो के गुप्त रोग नही दिखते हैं, फिर भी इस 
अनुपलब्धि से उनका अ्रभाव नही मान लिया जाता है | 


हाँ देखने योग्य होरहे पदार्थों की अनुपलब्धि से उनका अभाव साधा जा सकता है, किन्तु 
बह दृश्य की प्रनुपलब्धि तो फिर यहा श्रांसद्ध ही है। क्योकि अस्मदादि जीवो करके धम आदिको 
की प्रत्यक्ष प्रमाण से सर्वथा उपलब्धि नही होसकती है। अ्रत. देखने योग्य नही होने से हृदपानुपलब्धि 
हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास है। तथा यह अनुपलब्धि हेतु वाधितहेत्वाभास भी है क्योकि प्रमाण भूत 
ध्रागम से प्रवाधित होरहे धर्म धादि पक्षा के कथन हा चुकने के प्रनन्तर प्रयुक्त किया गया है “काला- 
त्ययापदिष्ट: कालातीत.” । इस प्रकार वाधा रहित हारही प्रतीतियों के विषय--भूत प्र्थों के प्रकाशने 
बाले सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज और श्री समन्‍्तभद्व, श्री भ्रकलंक देव, ग्रादिक झचाय तो द्ित 
प्रहित, को विचारने वाले प्र क्षावान्‌ पुरुषों के स्तबन करने पाग्य है। इस कारण ग्रन्थकार भक्ति वश 
होकर उन ग्ाचार्यों की स्तुति करते है। श्रतीन्द्रिय अनेक सूक्ष्म पदार्थों की निर्वाध प्रतिपत्ति कराने 
वाले ठोस ग्राचार्यों के ऊपर क्ृतज्ञ विद्वानों की श्रद्धा हाजाना और उन की स्तुति करना स्वाभ।विक 


ही है। 
निरस्तनिःशेषविप बसाधनेर जीवभावा निखिला: प्रसाधिता: । 
प्रपंचतो येरिह नीतिशालिमिरजयंति ते विश्वविपश्चितां पता; ।४६। 


सम्पूर्ण विपक्ष यानी बाधकों का निराकरण कर चुके समीचीन साधनों करके जिन नीति- 
न्‍्याय-शाली सूत्रकार आदि महाराजो ने विस्तार के साथ सम्पूर्ण श्रजोवपदार्थो को यहाँ वाईसमे सूत्र 
तक पांचवे अध्याय में भले प्रकार सिद्ध करादिया है, जगत्‌ के सम्पूर्ण विद्वानों के यहा मान्य हो रहे वे 
प्राचार्य महाराज जयवल्ते होरहे है। भर्थातु-धन्य हैं वे झ्ाचायं महाराज जिन्‍्होने न्याय पूर्वक समी- 
चीन युक्तियो करके धर्म म्रादि अजीव पदार्थो की प्रमाणो से सिद्धि करा दी है, ऐसे तत्वज्ञान के बोधक 
विद्वानों को सभी शिरसा मान्य करते हैं, वे महामना: सद गुरु इस सवंदा सर्वहित--कारिणी क्रिया 
'करके जयवन्त हो रहे हैं । 


इति पंचमस्याध्याय+्य प्रथममाहविकम । 


हस अकार पाचवें अध्याय का ग्री विदानन्द स्कामो कृत पहिला अकर ए-समुह-स्वरूप 
पहला आन्हिक यहांतक समाप्त हुआ | 


इसके आगे अन्य प्रकरणों क्र श्रत्य किया कया | 
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झतिशयितमहत्वाएुलम त्रेण भिन्न । 
समघनचतुरख व्योमवत्युदूगलाणु ॥ 
अनुमितमपका रेद्रंव्यमात्मादि चारुपान्‌ । 
जयति विपुलविद्यानन्युम।स्वामिसूरि: ॥ १॥ 


यहा कोई विनीत शिष्य श्री उमास्वामी महाराज के प्रति जिज्ञासा प्रगट करता है कि गुरु 
जी महाराज जो आपने धर्म, श्रधर्म, आकाश, पुदूगल, जीव और काल के उपकार बहुत अच्छे कहे हैं 
वे हमने समक लिये है, किन्तु पुद्गल भ्रापने नही कहा कृपा कर उसको समभाइये ऐसी शिष्य की नम 
जिज्ञासा प्रवतने पर सुत्रकार महोदय भ्रप्नमिम सूत्र को कहते है । 


स्पशरसगंधवशवन्तः एद्गल्ाः ॥ २३ ॥ 


स्पर्श,रस, गन्ध, और वर्णा ये गुणा जिन द्॒व्योमे पाये जाते है वे पदूगल है। श्रर्थात्‌-कोमल, 
कठिन.भारी, हलका, शीत,उष्रा, रूखा, चिकना, इन श्राठ पर्यायों वाला स्पश-गुण और कहा, चर- 
परा, कसायला, मीठा, प्रामला ( खट्टा ) इन पाचर विवर्तों को घार रहा रस ग्रुण है। मधुर मे नुन- 
खरे का भअन्तर्भाव होजाता है, दक्षिण मे नोन को मीठ कहते भी है| तथा सुगन्ध, दुर्गन्‍्ध, दो पर्यायों 
को धार रहा गन्ध एवं काला, नीला, पीला, सफेद, लाल, इन पांच परिणामों का धारी वर्ण ये गुण 
पुदूगल के अ्नुजीवी गुणोमे से है । एक ग्रुणकी एक समयमे एक हो परिणति होसकतों है, न्यूत, अधिक 
नही । स्पर्श गुग में इतनी विशेषता समझी जाय कि कोमल, कठिन, भारो, हलक, ये चारो परिणाम 
पुद्गल स्कन्ध के है, परमाणु के नहीं। पुदंगल परमाणु में स्पर्श नाम के दो गुगा हैं, एक ही स्पर्शन 
इन्द्रिय द्वारा उन दोनो गुणों के विवर्त ज्ञात होजाते है। इस कारण दोनो का नाम एक स्पर्शगृण रख 
दिया गया है, सहभावी नित्य होरहे प्रथम स्पर्श गुण की एक समय शीत या उष्ण इन दो यर्या थे में 
से किसी भी एक पर्याय स्वरूप परिणाति होगी भ्रौर दूसरे स्पशें गुणा का विकार एक समय मे चाहे 
चिकना श्रथवा रूखा कोई भो एक होगा, यो पुदुग । मे स्पर्श्नन, रसना, प्राण, चक्ष. इन चार इन्द्रियो 
से जानने याग्य पांच गुणो के नानाकालवर्त्ती सोलह या वीस परिणतियों मे से एक समय मे पाच पायी 
जाती है। हा पुदगल स्कन्धो मे सात परिणतिया युगपत्‌ हारही माना जाग्री ज॑से कि सम्पूर्ण ससारी 
ग्शुद्ध जीवो मे भ्रनादि काल से तेरहमे गुणस्थान तक योगशक्ति पायी जाती है, अथवा अनादि काल 
से चौदहमे गुणस्थान तक पर्याप्ति शक्ति पायी जाती है पश्चात्‌ शुद्ध जीवमे उक्त दो ॥ पर्याय शक्तिया 
विनश जाती हैं, उसी प्रकार स्कन्ध गब्रवस्था में पुद्गल के दो पर्याय शक्तिया उपज ज्ञानी हैं एक का 
परिणाम एक समय से हलका या भारी दोनो मे से कोई भी एक होगा और दूसरी का विवत एक 
समय नरम, कठिन दोनो में से एक कोई भी होगा पुद्गल का शुद्ध भ्रवस्था होजाने पर परमाएुओं में 
बे दोनो पर्याय शक्तिया विधट जाती हैं । 


स्पर्शग्रहशमादी रिपयबलटशंनत्‌ । सर्वेषु दि विपयेपु रणदिपु, स्पशेस्य बल॑ 
क्३ 


२१०७ इलौब -व तिक 


द्व्यि ् न ए 
दृश्यते स्पष्टब्राहिष्विद्रियेपु स्पशध्यादों ग्रदरणव्यक्तेः,सर्व मंमारिजोवग्रदणयोर्यत्वाच्वादौ स्पशेस्य 
ग्रहण । 


इस सूत्र मे सब की आरादि में स्पर्श का ग्रहणा किया गया है कप्रोंकि स्रश नामक विषय का 
वल प्रधिक देखा जाता है, सम्पूर्ण रस, गन्ध झ्रादि विषयोमे स्पर्शका वल प्रधान देखा जा रहा है। छुपे 
जा चुके पदार्थों को ग्रहण करने वालो इन्द्रियों में स्पर्श का ग्रहण आदि मे व्यक्त रूप से हो जाता है। 
धर्थातु-- “ पुट्ठ सुशोदि सह' अपुद्र पुणा पस्सदे रूव । फासं रस व गध वद्ध पुटठ वियाणादि ” इस 
क्रम भ्रनुसार कतिपयर इन्द्रियद्रिषयों का शरीर के साथ स्पर्श होते ही आ्रादि में कट स्तर्श छू लिया ज्ञात 
है । एक बात यह भी है कि यह स्पर्श सम्पूर्ण ससारी जोबोके ग्रदगा करने सोग्य है, रस झ्रादिको केवल 
जस ही ग्रहण ( सम्बेदन | कर सकते हैं। किन्तु त्सों से श्रसख्यात लोकगुगों पृथिवी, जल, तेज, वायु, 
काय के जीव प्रौर त्रसो से या उक्त चार धातु से अनन्तानन्त गुरों वतस्पषि काय के जीव है. ये 
सभी संसारी जीव स्पशन इन्द्रिय द्वारा स्यज का ज्ञान कर लेते है, अतः आदि में स्पशका ग्रहण किया 
गया उचित है । 


रसग्रहणामा दो प्रसज्यते विपयत्बलदशनात्‌ स्पशसुखनिरुससुक्रेष्पि स्सव्यापाद 
शंनादिति चेन्‍्न, स्पशें सति तद॒व्यापार/त्‌ | तत एवानंतरं रसत्चन, स्पशग्रः शानतरभ'वि हि 
रसग्रदणं | 


यहा कोई पण्डित कटाक्ष करता है कि यो तो आदि मे रस के ग्रहण करने का भी प्रसग 
प्राता है, कारण कि रसयुक्त पदार्थों के रस विषय की सामर्थ्य भी अ्रधिक देखी जाती है । स्पर्शके सुर 
में उत्कण्टा रहित हो रहे भी जीवो मे रस का व्यापार देखा जाता है। मेंध्ृन सज्ञा, कामपुरुषार्थ, 
अनुकूल छुना, इन क्रिपाओ। से उदामीन होरहे अश्रनेक जोव प्रम के साथ रसीले पदार्थके रस का आस्वा- 
दन करते देखे जाते है, भले हो स्पर्श का जानने वाले जीव गिनती में अधिक होय उत्तावता रस का 
बल न्यून नही दोजाता है शक्तिशाली पदार्थों के भाक्ता जीत जभत्‌ मे थोड़े ही हुआ्ना करते हैं । ग्रल्थका र 
कहते हैं कि यह नो नही कहना क्यों कि स्पर्ण के हो चुकने पर ही उस रस का व्यापार देवा जाता है 
तिस ही कारण मूत्रकार ने स्पर्श के प्रव्यवहित पीछे रस का कट्टा है जिस कारगा से कि स्पश-पग्रहण 
के प्रनन्‍्तर होन बाला रस का ग्रड॒ण है । 


रूपांत्प्रभ्गवप्चन मचा चुपत्वात्‌ अन्ते वर ग्रह स्थील्ये सति तदुपरूव्धे: , निस्‍्य- 
गे मतःवानात्‌ क्षीरिणो न्यग्रोधा इत्यादिवत्‌ स्पर्शादिसामान्यस्थ निन्ययाभात्पुद्‌गलेषु | 

रूपसे पहिल गन्धका निरूपण करना तो यो उचित है कि गन्धका चक्ष, इन्द्रिय-जन्ध 
प्रत्यक्ष नही हो पाता है । म्रन्त में वर्ण का ग्रदण किया जाता है क्योकि स्थूलता होने पर उस रूप की 
उपलब्धि हो पाती है। प्रशस्त, नित्ययोग, पुष्कल, निन्‍्दा, अ्रतिशय, श्रादि ग्रनेक ग्रथों को मतुप्‌ प्रत्यय 
कहता है किन्तु यहा सदा योग बने रहने के अथंमे मतुप्‌ प्रत्ययका विधान है जैसे कि नित्य ही क्षी रका 
योग रखने वाल वड के पेड है, यहा मत्वर्थीय इन प्रत्यय नित्ययोग भ्र्थमे हो रहा है, ज्ञानवान्‌ धात्मा, 
गुणापर्यायवदद्रब्य, इत्य दि स्थलों मे नित्य योग श्र्थ को कह रहा मनुप्‌ प्रत्यय है। इसी प्रकार भ्रनादि 
काल से पुदुगलो मे स्पर्श आदि गुणा का सामान्य रूप से नित्य योग हो रहा है, भ्रत, “ स्पश रसगन्ध- 
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वर्णावस्त: पुद्गला ” यह सूत्ररचना समीचीन हो रही सम ली जाय । 
अथ स्पर्शादिमंतः स्युः पुदूगला इति मचनात्‌ । 
चित्यादिजातिभेदानां प्रकल्पननिराकृति:॥ १ ॥ 


स्पर्श आझ्रादि गुणों वाले पुदूगल होते हैं इस प्रहार सूत्रकार द्वारा सूचना कर देते से अत 
पृथिवी, जल, प्रादि मिन्‍न भिन्‍न जातियों के द्वरव्यों की बढिया मानों यप्रो झल्‍्पना का निराकरण कर 
दिया ज्ञात है। अर्थात्‌- बैश्वेषिको ने एक्र पुदूगल तत्व को नहीं मानकर प्थिवी, जन, तेज, वायु, 
इन चार जाति के न्यारे न्यारे चार द्रव्य स्वोकार किये हैं “पथिव्यपस्तेजो वायुराकाश कालो दिया- 
त्मा मन इति नव द्रव्पयाशि ५” वेशेषिक दर्शन के पहिले प्रध्याय का पाचवा सूत्र है | तत्वान्तर 
होने से इनका परस्पर मे उपदान उप।देय भाव भी नही मात्रा गया है किल्‍तु यह सर्वधा अलीक है । 
आयु से मेष बन जाता है, मेघ जल से काठ पत्थर अन्न, आझ्रादि उपज जाते हैं। लक्कठ जलाया गया 
४ग्नि हो जाता है, दोप कलिक। का उत्तर परिणाम काजल बन जात; है पेद मे चनो की वायु बन 
जाती है, जल से मोती हो जाता है इत्यादि रूप से पिथित्री झ्रादि का पन्‍टपर में उपदान उगदेय भाव 
दखा जाता है अत. विज्ञान सुद्रा से भी एक पुदगल तत्व की विद्धि ग्रनिवार्थ हो जाती है । 
प्रथिव्यप्तेजोबायबो हि पुदुगलद्रव्यम्य पर्यायाः स्पर्शादिमत्वात्‌ ये न तत्पर्यायास्ते 
न प्पर्शादिमंतों दृष्टा यथाका शादय: स्पर्शादिमंतश्च एथिव्यादय इ,त तज्जातिभेदानां निरा- 
करण भिद्ध । 
पृथिवो, जल, तेज, वायु, ये ( पक्ष ) पुदुगल द्रव्य की पर्यायें है ( साध्य ) स्पर्श, रस, ग्रादि 
गुगा वाली होने से ( हेतु ) जो पदार्थ उस पृद्गल की पर्याय नहीं है वे स्पर्श प्रादि गुणों वाल भी नहीं 
देखे गये हैं जेसे कि प्राकाश, काल, झ्रादिक हैं ( ब्यतिरेकदष्टान्त ) पृथिवी प्रादिक जब कि स्पर्श झ्रादि 
गुण वाले है; उपनय ) अत: वे पुद्गल के पर्याय निर्णीत हो जाते है (निग मन )। इत भनुमान द्वारा 
उस पृथिवी आदिक जातिणों के भेद से भिन्न भिन्‍न माने जा रहे पृथिवी आदि विशेष तत्वान्तरों का 
निराकरण सिद्ध हुआ । 
नन्वयं पद्चाव्यापको हेतुः स्पर्शादिजले गंधस्यामावाततेजसि गंधरसयो! वायौ गंध- 


रसरूपाणा भनुपलब्धेरिति ब्रुवाएं प्रत्याह | 

यहा बंशेषिक का पूर्व पक्ष है कि आप जैनो का कहा गया स्पर्श झादि से सहितपना या 
/ तद्ृत्वं तदेव” इस नियम अनुसार स्पर्श आ्रादि यह हेतु पूरे पक्ष मे नही व्याप रहा है, पक्ष के एक 
देश मे वृत्ति और पक्ष के दूसरे देशो ) प्रवृत्ति होने से भागासिद्ध हेत्वाभास है, कारणा कि पक्ष किये 
जा रहे पृश्वी, जल, तेज, वायुयों मे से पृथिवों मे तो स्पशे प्रादि चारो रह जाते हैं किन्तु जल में 
ग़न्ध नही है, तेजो द्रव्य में गन्ध और रस इन दो का अ्रभाव है। वायुमे गन्ध, रस, भ्रौर रूप तीनो की 
उपलब्धि नही है | वैशेषिक मत ग्रनुसार “' वायोर्न वंकादशतेजसो गरुणा:। जलक्षितिप्राशभूतां चतु- 
देश । दिबवकालपो: पंच षडेव चाम्बरे, महेश्वरेष्टौ सनसस्तथंव च |” पृथ्चिवी में रूप, रस, गन्ष, स्पदं, 
सख्या, परिमाणा, पृथक्त्व,संयोग, विभाग, परत्व, भपरत्व, गुरुत्व, ने मित्तिकद्रव॒त्व, वेग यों चौदह .ग्रुण 
माने गंये हैं और जल मे रूप, रस, स्प॒द्ग, संख्या, परिमाण ,पृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व ,अपरत्व, 


रू 
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गुरुत्व, सांसिद्धिक्द्रवत्व, वेग, स्नेह ये चौदह गुण वर्त रहे कल्पित किये गये हैं तथा तेजो द्रव्य में रूप 
स्पर्श, संख्या, परिमाण, प्रथवत्व, सयोग विभाग, प्रत्व, प्रपरत्व, नैमित्तिउद्रवत्व, वेग, ये ग्यारह 
गुण स्वीकार किये गये हैं एव वायु द्रव्य में स्पर्श, सख्या, परिमाणा, पृथवत्व, संयोग, विभाग, परत्व, 
झपरत्व, वेग ये नौ गुण वर्त रहे इष्ट किये गये है. इस प्रकार कह रहे बेशेषिक पण्डित के प्रति 
श्री विद्ञानन्द स्वामी ग्ग्रिम वात्तिक द्वारा समाघान वचन को कहते हैं । 


नाभावो 5न्यतमस्यापि स्पर्शादीनाअदृशिति: । 
तस्पानुमानसिद्धत्ात्थाभिप्रेताथ तत्ववत्‌ ॥ २ ॥ 


स्पर्श श्रादि चारो गुग एक दूसरे के ग्रविनाभावी है स्पर्श झ्रादि चारों में से किसी एक की 
भी प्ज्ञान-वश अनुपलब्धि होजाने से कट उसका ग्रभातव नहीं कह दिया जाता है। , प्रतिज्ञा ) जब 
कि उन मे से भ्रन्तरग, वहिरग, कारणों के नहीं मिलने के कारणा नहीं देखे जारहे उस किसो एक 
(या दो, तीन ) की अनुमान प्रमाण द्वारा सिद्ध कर दी जाती है ( हेतु ) भ्रपने अपने दक्षन शास्त्रों 
प्रनुसार अ्रभीष्ट तिये गये प्रतेक ग्रपत्यक्ष पदार्थों का जेसे तत्वरूपेण सदूृभाव मानना पड जाता है। 
( अ्रन्वय हृष्टान्त ) भ्र्थात्‌ू-सभी पदार्थ तो किसी भी दार्शनिक पण्डित को प्रत्यक्ष गोचर नहीं है, 
भ्राकाश, काल, परमाणु, स्वर्ग प्रपवर्ग, प्रत्यभाव, महापरिमाण, ईश्वर, भ्रनेक जीव ग्रात्माये मन, 
विशेष पदार्थ. इनका वंशेषिको ने सवज्ञ के प्रतिरिक्त युष्मदादिको को प्रत्यक्ष होना नहीं माना है। 
किस्तु इनकी श्रनुमानों से सिद्धि कर दी जाती है। छिपे रखे हुये भो कस्तू री या इच्न की गन्धका निकट 
देश मे ध्लाण इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष होजाता है, भ्रपने प्राश्रय भूत पृथिवी को छोड कर भ्रकेल! गन्ध गुण 
तो प्राण में घुम नदी जाता है, गुण मे क्रिया भी नहीं मानी गयी है, द्वव्प के विता गझ्केल। गु. ठहर 
नही पाता है। श्रतः गन्धगुण वाले प्रथिवी के स्कन्ध ही शीशी से निकल रहे मानने पडे गे भ्रथवा जैन 
पिद्धान्त अनुसार शीशी मे से सुगन्धित पदार्थ नहीं भी निकले फ़िर भी उस सुगन्बित वस्तु को निमित्त 
पाकर दूर तक फेल रहे पुदूगल पिण्ड सुरप्षि होजाते हैं। किन्तु उन नासिका के निकटवर्त्ती सुगन्धित 
पुदूगलो की गन्ध का ज॑सा प्रत्यक्ष होजाता है, वैसा उनके रस, स्पर्श, या रूप का इन्द्रियों द्वारा उप- 
लम्भ नहीं होपाता है। इस भ्रवसर पर वंशेषिक जैसे उस सुगन्धित प्रथिवी से रूप ग्रादि चारोफ़ो 
स्वीकार कर लेते हैं, नही दीखना होने से गन्धवान्‌ द्रव्य मे तीन गुणों का अश्रभाव नही कह दिया जाता 
है, उसी प्रकार जलमे गंध, तेज मे गन्ध, रस, तथा वायु मे गन्ध, रस, रूप, गुणो का श्रभाव नही कह 
कर सद्भाव स्वीकार करना श्रनिवार्य है । 


किलिय प्रत्यत्त निश्वत्तरनुपलब्धिराहोस्वत्सकलप्र मास निषुत्ति: १ प्रथमा चेन ततः 
सलिलादिषु स्पर्शादीना मन्यतमस्याप्यमाव [रदुष्यत्‌ | स्थर्मिप्रेतेनाटों द्ियण धर्मादिनानेकातात्‌ 
तस्यानुमानसिद्ध त्वेप्सु मघस्थ, तेजसि गधरसयो:, पवन गंधरसरूपाणामनुमानांसद्धत्वमस्तु । 
तथाहि आपो गधवत्यस्तेजो गधरसबद्वायुः गंधरसरूपवान्‌ स्पशे१-त्‌ पृथ्वाबत्‌। 


वेशेषिको को भाचर्य पूछते हैं कि वायु श्रादि में स्पर्श, रस, झादिको की प्रत्यक्ष प्रमाण 
ह्वारा उपलब्धि नहीं होना यह यहां मानी गई भनुपलब्धि कया भला भ्रकेले प्रत्यक्ष प्रमाण की निदृत्त 
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है प्रथवा क्या सम्पूर्ण प्रमाणों की निषृत्ति है? बताओ्नो । यदि पहिली प्रत्यक्ष प्रमाणारी निवृत्तिको 
प्रनुपलव्धि पकड़ागे तब तो उस प्रत्यक्ष की भ्रनुपलब्धि से जल श्रादि पदार्थों में स्पश श्रादिको में 
से किसी भी एक का भो प्रभाव सिद्ध तहीं होथकैगा। अनुमान को प्रधाण मानने वालो के 
प्रति अभ्रतुमान से जलादि में गन्धादि की सिद्धि करदी जायगी । तथा वह प्रत्यक्षानुपलब्धि हेतु 
स्वयं वैशेषिकों के यहा अभीष्ट होरहे प्रतीन्द्रिय पुग्य, पाप, परमाणु, मन झादि करके व्यभिचारी 
होजायगा. भ्रसर्वज्ञ पुरुषोको धर्मादिकों का प्रत्यक्ष नहीं होता है फिर भी उनका सद्भाव वंशेषिको 
ने स्वयं माना है। जैनों के यहा भी धर्म श्रादिक श्रतीन्द्रिय पदार्थोकी सत्ता स्वीकार की गयीहै। 
यदि उन पुष्य ग्रादि प्रतीन्द्रिय पदार्थों की श्रनुमान से सिद्धि होना इष्ट किया जायगा तब तो जल 
मे गन्ध की, तेजों द्रव्य मे गन्ध प्लौर रस की, तथा वायु में गन्ध, रस, रूप गुर की भी भ्रनुमान से 
सिद्धि करली जाओ, इसका झधिक स्पष्टीकररगा यो समझ लिया जाय कि सम्पूर्ण जल [ पक्ष) गन्ध 
वाले ( साध्य ) स्पश्ञत्राले होने से | हेतु प्रथ्वी के समान ( अस्वय दृष्टान्त )। तथा तेजो द्रव्य ( पक्ष ) 
गन्ध, रस, गुग्गो वाला है ( साध्य ) स्पशवास्‌ होने से ( हेतु पुथिवी के समान ( श्रन्वयदृष्टान्त ) । 
एवं वायु ( पक्ष ) गन्ध, रस, रूप, गुणों वाला है ( साध्य ) स्पश वाला होने से ( हेतु ) प्रथिवी द्रव्य 
के समान ( ग्रस्वय-ष्टान्त ) । 


कालाग ययापदिष्टो हेतु प्रत्यक्षममविरुडषपक्षनिर्देशानंतर प्रयुक्तत्वात्‌ तेजस्यनुष्ण- 
त्वे साध्ये द्रब्यल्ववद्रिति चेत न नायनररिमिष्वनुद्भूतरूपस्पशविशेषे साध्ये तजसत्वहेतो! काला- 
त्ययापदिष्टत्वप्रसंगात । 


बशेषिक कहते हैं कि जैनो की ओर से कहा गया यह स्परशंवत्व हेतु वाधिनहेत्वाभास है कक्‍्यो- 
कि प्रत्यक्ष प्रमाण और प्रागम प्रमाणसे विरुद्ध होरहे पक्षनिर्देश के १शचात्‌ वह हेतु प्रयुक्त किया गया है 
जैसे कि भ्रग्नि मे श्रनुष्णापना साथ्य करने पर प्रयुक्त किया गया ब्रव्यत्व हेतु वाधित है इसीप्रकार 
प्रत्यक्ष प्रमाण से जल में गस्व नहीं सूधी जा रही है, भग्निमें गन्ध या रस का इच्द्रियों से प्रत्यक्ष नही 
हो? हा है, वायुमे भन्‍्व, रस, रूपो की प्राण, रपना, झौर चक्षु से उपलब्धि नहीं हीती है। तथा हमारे 
बंशेषिकःर्शन के द्वितीय अध्यायमें धह सूत्र है 'रूपरसगन्धस्पर्शवती पृथिवरी” , १॥ रूपरसस्पशवत्त्य 
श्रापो द्रवा. स्निग्धा: ॥२॥ तेजो रूपस्प्श बत्‌ ॥३॥ स्पर्शवान्‌ वायु' ॥४॥”इस झागमसे भी जैनोका हेतु 
बाधित है । 


ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि यो तो गनुथ्य श्रादि के चक्षु की किरणों मे 
अ्प्रकट रूप और अब्यक्त उष्णस्पर्श विशेष को साध्य करने पर तेजसत्व हेतु से वाधित हेत्वाभास- 
पन का प्रसंग प्रावेगा भ्रर्थातू-वेशेषिको ने चक्षु का तेजो द्रव्य से निमित होना स्वीकार किया है और 
तेजोद्रव्य में उष्णस्पश् और भासुर रूप गुण माने जा चुके है, दूरवर्त्ती पदार्थों के साथ प्राप्यकारी चक्षु 
इन्द्रिय की किरण सयुक्त होरही मानी गई हैं । 


अ्रव वेशेषिको के प्रति यह प्रदन उठाया जाता है कि पांचसो हाथ दूर रखे हुए पदार्थ को 
देख रही दोनो प्राखोंकी किरणें भला क्यो नही दीखती हैं ” रेलगाड़ी के एजिन या मोटरकार मे लगे 
हुये विद्य त्‌ प्रदीपों की किरणों तो स्पष्ट दीख जाती है, इसी प्रकार चक्षु को तेजस किरणों का उच्ण 
स्पष् भ्रौर चमकदार शुक्ल हूप का प्रत्यक्ष मी होना चाहिये भाप वंक्षेषिको ने तेजो द्रष्य में रूप- स्पर्श, 
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दोनों का प्रनुदृुभूतपना स्वीकार नहीं किया है, उष्णजल में घुसे हये तेज़ो द्रव्य के भास्त्र रूप का 
भले ही प्रत्यक्ष नही होय किन्तु प्रत्रिष्ट होरहे माने गये उस प्रग्नि द्रव्य के उप्ण स्पर्श का प्रत्यक्ष हो 
रहा है, हा तेजोद्रब्य माने गये सुबर्णा में उष्ण स्पर्श के ग्रनुदभूत होने पर भी भास्वर रूप ग्नुद्भूत 
नही होरहा है। प्रब उस बात उत्तर दो कि आरखो की दूरवर्तो पदार्य तक पहुँच रही मध्यवर्ती ते ।स 
किरणो के भास्वर रूप झौर उष्णा स्पर्श का प्रत्यक्ष क्यो नही होता है ? । 


इस पर वेशेषिक यह ग्रनुमान कह कर समाधान करते है कि चक्षु 0 किरणो पे रूप, रस साथ, 
श्रवध्य हैं मले ही वे अनुद्भूत होय, कारण कि वे चक्षुकी कि गों तेजोद्व्णफी बन ई है। इस प हम 
जैनों का कहना है कि जैसे जल मे गन्ध को साधने पर य। तेजो द्रव्य मे गन्ध और रस गुरा के साबने 
पर अ्रथवा वायु मे रस, गन्ध, रूपो से सहितप्ना वाध्य करते पर प्रयुक्त किये गये स्पद्उत्त हेतु को 
झापने वाधित कह दिया है और प्रत्यक्ष था प्रामम से विरोध दिखल।ने का दुस्साश्स किया है इसी 
प्रकार मनुष्व प्रादि के चक्षु की किरणो मे अनुद्‌ थत् रूप स्पर्शो के साधने पर कहा गया तुम्हारा तैज- 
सत्व हेतु भी वाधित क्‍यों नही होजाबे ? प्रथम तो मनुष्य कबूतर, चिडिया आदि की शाखा मे किरणें 
ही नही दीखती है यदि बिल्ली, व्याप्र, कुत्ता, बैल आदि की आखो से किर भी मान ले जाय तो 
उनका चन्द्रमा, ताराग्रो तक पहुँचना या वीसो कोस तक के पर्वतो तक पहढुँचना ता प्रत्यक्षवधित है 
ही और उन मध्यदेश मे रो होकर जारही मानी गयी किरणों में उष्ण साश या रूप का स्वाकार करना 
तो प्रत्यक्ष प्रमाण से नितानत वाधित है। 
जिनागम मे “मूलुण्हपहा भअ्रग्गी प्रादावों होदि उण्हसहियपहा। ग्राइच्चे तेरिच्छे उप्हूएापहा हु 
उज्जोश्रो ॥ २३॥(गोम्टसार कमंकाण्ड ), मूल मे उष्ण होरहे झौर उष्णाप्रभा वाले पदार्थ को अग्निद्रव्य 
कहा है, सुबर्रा कथमपि अ्रग्नि द्रव्य नही है तथव झाखे या उनकी किरण भी तेजोद्रव्यसे निम्मित नहीं 
हैं, ऐसी दशा मे चक्षुत्ी किरणो मे उष्णस्पर्श या भास्वररूप स्वीकार करना वाधित पड़ जाता है, यदि 
अपने तेजसत्व हेतुका प्रवाधित कहते हो तो हमारे स्पर्शवत्व हेतुकों भी अ्रवाधित कहना पडेगा। न्याय 
माग समान होना चाहिये ॥ 


तन्न।गमेन विरोधाभ।वात्तद्भावप्रतिपादनान्न दोष इति चेत्‌ू, तत एव्रान्‍्यत्र दोषा 
माभूत । स्पाद्वादागमस्य प्रमाणत्वमत्तिद्धमिति चेन्न, तस्येत्र प्रामाएयसाधनात्‌। यौगागमरस्येत 
सत्र दृ्टेष्टविरुद्धत्वेन प्रामाण्यानुपपत्तेः 


यदि वेशेषिक यो कहै कि चक्षु्री किरणोमे अ्नुद्भूत रूप या स्पशंके मानने पर स्थूल प्रत्यक्ष 
से भले ही विरोध श्रावे किन्तु श्रागम प्रमाण से कोई विरोध नही आ्राता है, भ्रत: हमने नयन किरणो 
में रूप या स्पर्श के सदभाव को अनुमान द्वारा कह कर भी समभा दिया है कोई दोष नही आता है 
प्रथवा उन जल आदिमे झ्ागम से विरोध नही झ्ानेके कारण उन गन्ध ग्रादिका श्रभाव होरहा समझा 
दिया है। यो कहने पर तो हमजेन सिद्धान्तीमी झ्रापको अतिपत्ति कराते है कि तिस ही कारणसे यानी 
प्रागमविरोध होने से भ्रन्य स्थल पर भी कोई वाधा भागासिद्ध, व्यभिचार ये दोष नहीं प्राप्त होग्रो 
प्र्थात्‌ू-जल आदि मे गन्ध झादि को साध्य करने पर भी किसी समीबीन श्रागम से विरोध नही 
झ्राता है, भतः हमने पृथिवी, जल, तेज, वायु, चारो मे रूप, रस गन्ध, स्पर्श, गुणों का सद्भाव साध 
विया है। | दर हे 


पंचमभ-अध्याय २१४५ 


यदि वैशेषिक या नैयायिक यो कहे कि जैनों के स्याद्वाद सिद्धान्त झागम का प्रमाणपन सिद्ध 
नही होसका । ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहो कहना चाहिये क्योकि सत्यबाव यह है कि उस जिना- 
गम को ही प्रमाणपन की सिद्धि होचुकी है ? पूर्वापर भ्रविरोध, वाधकासम्भव, युक्तिसद््‌भाव, सम्वन्धा- 
भिधेय, शक्‍्यानुष्ठान इष्टप्रयोजन-सहितपन, तत्तोपदेश, आप्तोपज्ञता, अनुल्लध्यता, दृष्टेष्टावि रोध 
ग्रादि हेतुओं से जिनागम को हो प्रमाणपना सधता शोभता है प्रत्युत न॑यायिक या बैशेपिको के आगम 
को ही सर्वत्र प्रत्यक्ष, भ्रनुमान, प्रमाणो द्वारा विरोध आने का कारण प्रमाणपना नही बन पाता है 
भावार्थ-नवीन नैयायिक या प्राचोन नैयायिकों के मन्तव्यों मे अनेक स्थलो पर विरोध झ्ाता है कोई 
वायु का प्रत्यक्ष मानते है अन्य पण्डित वायु का प्रत्यक्ष नही मानते है, वंशेषिक दर्शन के छठे ग्रध्याय 
प्रथम भ्रान्हिदमे "एतेन हीनसम वशिष्टप्रा मिकेम्प: परस्वादान व्यास्यातम्‌ ॥१२।।| तथा विरुद्धाना त्याग: 
॥१३। हीने परत्वाग: ॥१४॥ समे ब्रात्मत्याग: परत्यागों वा ॥१५॥ इत सूत्रो द्वारा चोरी और हिसा 
का विधान पाया जाता हैजा कि पण्डित शकरमिश्रकृत उपस्कार को देखने पर श्रधिक स्पष्ट 
होजाता है। 


युक्‍त्यनुग्ृह' तन्‍्वेन चागमस्य प्रा माएयमनुमन्ध मान: कथमितरेतर/श्रयदं।प॑ परिहरेत्‌ ९ 
मिद्ठे ल्यागमप्रस्य तत्प्रतिपादकस्य प्रामाण्ये तत्र देतारतीतकालस्वाभावसिद्धिः तित्सिद्धों च 
तदनुमानेनानुयृही तस्य तदागमस्य प्रमाण्यसिद्धिरिति । स्याद्वादिनां तु सुनिश्चितासंभबद्धाव- 
कप्रमागत्वेनागमम्य प्राम एयसिद्धी नायं दोप: | अत एवं जलादिपु गंद्याद्यपावसाधन सवल्य 
हेतार्तीतकालत्व॑ प्रस्येतव्यं, तस्य प्रम'ए भूतजनागमविरुद्ध त्वात्‌ । ततो न काल त्ययापदिष्टो 
हेतुः। नाप्यनेकांतिको विपक्षदृत्पमावात्‌ । 


तथा युक्तियों द्वारा भ्रनुग्रह को प्राप्त होरहेपन करके श्रागम का प्रमाणापना स्वीकार कर 
रहा वेशेषिक श्रयने ऊपर आये हुये इस झन्योन्याश्रयदोप का परिहार भला क॑से कर सकेगा ? कि उस 
चच्चुरश्मियो के भ्रनुद्‌भूत रूप, स्पर्श, सहितपन के प्रतिपादक झ्रागम क्रा प्रमाणपना सिद्ध होचुकने पर 
तो उभ चक्षु रश्मिपो के अनुद॒भूत रूप, स्पश, सहितपन को साधने मे प्रयुक्त कियेगये तेजसत्व हेतु के 
बाधितपनेका अ्रभाव सिद्ध होय और हेतुके उस भ्रवाधितपनकी सिद्धि हो चुकने पर उस निर्वाध भ्रनुमान 
करके भनुग्रहीत हो रहे उस क्षागम के प्रमाणपन की सिद्धि होसके | यह वेशेषिकों के ऊपर परस्पराश्रय 
दोष ग्रारहा हैं। हा स्याह्वादियोके यहा तो वाधक प्रमाणोके अ्सम्भवपनेका बढिया निरंचय होचुका है 
इस कारणा जिनोक्त झ्रागमके प्रमाणपनकी सिद्धि करनेमे यह इतरेतराश्रय दोष नही श्राता है, इस ही 
कारण से जल प्रादि मे गन्ध आदि का ग्रभाव;साधने मे कहे गये वंशेषिकों के सम्पूर्ण हेतुओ के ( में ) 
बाधित हेत्वाभासपन का विश्वास कर लेना चाहिये क्योकि वहु जल आदि में गन्ध झादि का प्रभाव 
ता प्रमाणभूत जिनागमो से विरुद्ध पड़ता है तिप ही कारण स हमारा स्पर्दावत्व हेतु कालात्ययापदिष्ट 
( वाधित ) नही है और पूरे वेषक्ष या विपक्ष के एक देश मे वृत्ति नही होने के कारण स्पर्दावत्व हेतु 
ब्यभिचारी भी नही है तथा पृथिवी, जल, तेज, वायुओ को पुदुगल द्रव्य की पर्याय होना साधने में दिया 
गया स्पर्शादिमत्व हेतु भो निर्दोष है। 


अन्वयामातरादगमक ,इति चेन, सर्वस्य केवल्व्यतिरकिण।5प्यो जकत्वप्र संमाद 


२१६ श्लोक-वातिफ 


साध्याविनामावनियमनिश्चयात्‌ कस्यचित्प्रयोजकत्वे प्रकृतद्वेतोस्तत एवं प्रयोजकत्वमस्तु | 
पुदगलद्रव्यपर्यायत्वा मावे चित्यादीनां स्पशवत्ताभावनियमनिश्चयात्‌ । 


यहाँ कोई बैशेषिक प्राक्षेप करता है कि अ्न्वयदृष्टान्त नही मिलनेके कारण जैनोका स्पर्शादि- 
मल्व हेतु अपने साध्य किये जा रहे पुदगल द्रव्य की पर्याय होने को नही साध सकता है, भ्रत: इस 
साध्य का झप्तिका रण नही है अन्वयहष्टान्त मे साध्य के साथ जिनको व्याप्ति ग्रहण करली जाती है, 
वे ही हेतु प्रपने नियत साध्य के गमक होते है ! 
अब आचाय कहते है, कि यह तो नही कहना क्योंक्रि यों तो प्रमेयत्व ग्रादि केवलान्थ्यी या 
प्रन्वयव्यतिरेकी धूम भ्रादि हेतु भले ही ज्ञापक होजाय विन्तु “जीवच्छरीरं सात्मक प्राणादिमत्वात्‌ 
लोष्ठवत्‌” “पृथिवी इतरजनादित्रयोदशम्यों भिद्यते गन्धवत्वात्‌ जलादिवतु” इत्यादिक सम्पूर्ण केवल 
व्यतिरेकी हेतुओ की प्रयोजकता के रहितपन का प्रसंग प्रावेगा । नेयायिक या वैशेषिको ने त्रैविध्यम- 
नुमानस्य केवलान्वयिभेद तः,द विध्य तु भवेद्‌ व्य|'ते रन्‍्वयव्यतिरेकत:॥ ग्न्वयब्याप्तिरुक्त व व्यतिरेका द- 
थोच्यते” यो कह कर केवलब्यतिरेको लिग को इृष्ट किया है। यदि साध्य के साथ अविनाभाव स्वरूप 
नियम का निश्चय हा रहने से किसो भी चाहे जिस केवल व्यतिरेकी हेतु को साध्य का प्रयोजक मान 
लिया जायगा तब तो तिस ही कारण यानी साध्यके साथ अपनी प्रन्यधानुपपत्ति का निश्चय हो जानेसे 
प्रकरणप्राप्त स्पर्शादिमत्व हेतुका भी प्रयोजकपना स्वीकार कर लिया जाओ, कारणा कि साध्य होरहे 
पुद्गल द्रव्य की पर्यायपन का श्रमाव होने पर पृथिवी प्रादिको को स्पद्मसहितता के श्रभाव रूप वियम 


का निदचय हो रहा है “साध्याभावे साधनाभावो व्यतिरेक:” । 


एतन सवग्रमाणनिवृत्तिनुपलब्धिरधिद्वा न तोयादिषु गवाद्यमावसाधिनीत्युक्त 
वेदितव्यं, प्रवचनस्यानुमानस्य च तद्भावावेदिनः प्रवृत्तः 


इस सूत्र को दूसरी वात्तिक का विवरण प्रारम्भ करते हुये दो विकल्प उठाये गये थे कि यह 
प्रनुपलब्धि क्या प्रत्यक्ष प्रमाण की निर्वृत्ति है ? श्रथवा क्या सम्पूणा प्रमाणों की निवृत्ति स्वरूप है। 
पहिले विकल्प का भ्रच्छा विचार कर दिया गया है, श्रव दूसरे विकल्प भ्रनुसार ग्रन्थकार कहते है कि 
सम्पूरं प्रमाणा को निवृत्ति होजाना स्वरूप ग्रनुपलब्धि तो श्रसिद्ध ही है । नैयायिकों का अनुपलब्धि 
हेतु स्वरूपासिद्ध हेववामास है, जब कि अ्रनुमान प्रमाद या श्रागम प्रमाण ही जल श्रादि में गन्ध भ्रादि 
के साधक विद्यमान हैं। प्रत: जल ग्रादि में गन्ध के प्रभाव को साधने वाली वह सर्व प्रमाण की 
निवुतति सिद्ध नही होसकती है। यो यह दूसरा विकल्प भो इस उक्त कथन करके कह दिया गया सम 
लेना चाहिये क्योंकि जल ब्रादि मे उन सन्‍्ध झादि के सदभाव को निवेदन कर रहे भ्रागम प्रमाण और 
प्रतुमान प्रमाण को प्रवुति होरही है । 


श्रब पुदूगलो के सम्पूर्ण विशेष परिज्ञन के होचुकने पर भी पुदूगलो के निरूपण मे शेष रहे 
कुछ विकारो का परिज्ञान कराने के निये' पृतकऋर्र झ्रगले सूत्र को कहते हैं । 


पँचम-प्रध्याय॑ 


शब्दबंधशेक्रम्यस्थोल्यसंस्थानभेदतमश्डा यातपो 
चयीतवन्तश्च ॥ २४ ॥ 


शब्द होना, बधजाना, सूक्ष्मपना, स्थूलपना, प्राकृति होना, टुकड़ा होजाना, भ्रन्धकार परि- 
णति, छाया, श्रातप (घाम ) उद्योत (अनुष्णप्रभा ) इत दश स्वकीप विकारो वाले भी पुदुगल द्रव्प 
हैं। श्र्थात्‌-स्पर्श रसगन्धवर्णा वन्त: पुदूगला इपमसूत्र करके शुद्ध पुदू्गल ओर अशुद्ध पुद्ग लो की सह- 
भावी या क्रमभावी पर्यायो का निरूपण किया गया है किन्तु इस “ शब्दबध ” झ्रादि सूत्र करके प्रशुद्ध 
द्रव्य होरहे पुदूगल स्कल्धो के विकारो का प्रज्ञापन क्रियागया है ये शब्द झ्रादि तो उपलक्षण है, इन 
के सिवाय सयोग, प्रकाश, ज्योति:, बेग, कोक, आदि का भी ग्रहण कर लिया जाय । शब्द प्ादि में 
प्रनेक प्रवादियों की त्रिप्रतिपत्ति है, भ्रत. इनको कण्ठोक्त करदिया है । 


२१७ 


पुद्गला इन्यनुचतंते। तत्र शब्दादीनामभिहितनिव चनानां परिप्राप्तद् द्वानामवा भिसंबंधः । 


पहले सूत्र से “पुद्गला” इस शब्द की अनुवृत्ति कर ली जाती है जिनकी निरुक्ति की जा 
चुकी है और द्वन्द्ध समास का परिप्राप्त होचुके ऐसे शब्द, वध, प्रादि पदों का ही परस्परापेक्ष सम्बन्ध 
वहाँ पुद्गलोमे जोड लिया जाता है। अर्थात्‌ 'शपति इति शब्द ” बच्चते टति बन्ध:, सूच्यते सूचतमात्र 
वा सूक्ष्म , स्थुल्यते य. स स्थूल ,सस्थीयते सस्थितिर्वा संस्थान, भिद्यते भेद:, तम्यते श्रनेन तम', छिद्यते 
इति छाया, ग्रातप्यते इति आतप:,उद्योत्यते उद्योतनमात्र' उद्योत',, यो उक्त पदोकी व्युत्पत्ति कर पुनः 
“शब्दर्वबधरच,, इत्यादि रूप से द्वन्द्र समास कर दिया जाता है, वे शब्द आदिक जिनके विकार है, 
वे शब्द प्रादि वाले पुद्गल है । 


शब्दों द्वथा भापाल तुणों विपीतश्र। भापात्मकों दंधा अक्षरात्मकी अनच्षरात्मक- 
श्च । प्रथम: शास्त्रा:भेव्यजकः संस्कृतादिभेदादायम्लेच्छव्यवहारहेतुः, अनक्षरात्मकों ढींद्रिया- 
दीनामतिशयज्ञानस्वरूपग्र तिपादनहेतुश्व | से ए५ै प्रायोगिक एवं । 


उन दस विका रोमे शब्द नाम का विवर्त दो प्रकार है, द्वीन्द्रिय जीवो से प्रारम्भ कर पं बेन्द्रिय 
पर्यन्त त्रस जीवो द्वारा बोला जा रहा वचन भाषास्वरूत है। दूसरा उससे विपरीत ग्रभाषा-आात्मक 
है, पहिला भाषाग्रात्मक शब्द तो श्रक्ष र-प्रात्मक और अ्नक्षर-प्रात्मक यो दो प्रकार है, पहला श्रक्षरा- 
ध्मक शब्द तो श्ञास्त्र के प्रथ्ोका प्रकट करने वाला है जो कि सस्कृत,प्राकृत, देशभाषा, प्रपश्र श, 
प्रादि भेदों से श्राय पुरुष था म्लेच्छ पुरुषों के व्यवहार का काररा है। दूसरा ग्रनक्षर-प्रात्मक छ्षब्द तो 
द्वीनिद्रय,त्री नद्रिय, भ्रादि जी वोके अभ्रतिशय ज्ञानके स्वरूपकी प्रतिपत्ति करानेका हेतु है, अर्थाव-द्वी रिद्रिय, 
ञीन्द्रिय, ओव भी कुछ बोलते है, मकवी वरं, ततंया, भोगुर, डाँस, भनमनाते रहते है, भले ही इनका 
बोलना मन नहीं होने से विचारपूर्वक नहीं है, फिर भो एकेन्द्रय की अपेक्षा इनका ज्ञान कुच् 
अतिशय युक्त है, तभी तो विशेष विशेष संध्याकाल, ऋतु, तरिपत्ति, हर्ष, प्रादि का अवसर मिलने पर 
वे बोला करने हैं । 


र्प् 
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इस पंक्ति का अर्थ यह भी किया जा सकता है, कि प्नेक प्रतिशयों से युक्त होरहे कैवलज्ञान 
के स्वप या श्र त के प्रतिपादन का का रण होरहा श्री प्रहेन्‍्त परमेष्ठी का शब्द भी प्रनक्षर-प्रात्मक 
है । प्राचीन विद्वानों द्वारा सुना जा रहा है, कि केवलज्ञानी महाराज को सर्वांगों से उपज रह॑' भ ष. 
प्रनक्षर-आत्मक है पीछे देवकृत प्रतिदयों द्वारा श्रोताग्रो के कानमे प्रक्षर-प्रात्मक परिणाम जाती है, 
प्रस्तु-इतना अवश्य कहना है कि केवलज्ञानी महाराज की भाषा को सर्वथा झ्नक्षर-प्रात्मक कहने में 
जी हिचकता है "देवकृतो ध्वनिरित्यसदेतद्देवगुणस्य तथा विहृति: स्यात्‌ । साक्षर एव च वर्ण-समूहा- 
न्नैवविनार्थगतिजंगति स्थात्‌,, इस पर भी विद्वानों को विचार करना चाहिये, हाँ सयोगकेव्रली के 
“« श॒ य सच्चमोसजुत्तो जो दुमणोसो गझ्सच्चमोसमणो,, यह अनुमय वचन सम्भवता है गोम्मटसार 
जीवकाण्ड में “'मज्किमचउमणवयणे सण्णिप्पहुदि दु जावखीणोत्ति | सेसाणं जोगित्ति य अ्रग्युभवव 
यण तु वियलादो,, विकलेन्द्रियो से प्रारम्भ कर तेरहमे गुणल्धान तक अनुभव वचन स्वीकार किया 
है। सो ये भ्रक्षर भ्रनक्ष र-प्रात्मक शब्द तो द्वीन्द्रिय प्रादि जीवों के कण्ठ तालु, आदि भअवयवो द्वारा 
किये गये प्रयोग ( पुरुषार्थ ) को निमित्त पाकर ही उपजते है । 
अभापात्मको द्व था प्रयोगविश्वमानिमित्तत्वात्‌। तत्र प्रयोगनिभित्तश्चतुर्धा,ततादि- 
भेदाव । चर्मंतननाक्ततः पुस्करादिप्र भव:, तंत्रीकृतों विततो वी परादिसमुद्धवः, छांस्यतालादिजों 
घनः, वंशादिनिमित्त: शौपिरः, विस्रसानिमित्तः राब्दो मेधादिश्र मत । 
दूसरा उस भाषात्मक शब्द से विपरीत होरहा प्रभाषात्मक शब्द तो दो प्रकार है पहिला 
प्रायोगिक तो जीव-प्रयोगो को निपित्त पाकर उत्पन्न होता है और दूसरा वस्नसिक तो जीव प्रयत्न के 
झ्रतिरिक्त प्रन्य सभी शब्द उत्पादक जड कारणों की निम्ित्तता अनुसार उपज जाता है, उन दा में 
प्रयोग को निमित्त पाकर हुप्रा भ्रभाषात्मक शब्द तव, वितत, आदि भेदों से चार प्रकार इष्ट किया 
गया है, चमडा के तनने से जो ग्राघात पूर्वक शब्द उपजता है वह तत है, पुष्कर ( ढप ) नगाडा श्रादि 
वादित्रों से उपजा हुश्ना शब्द तत है। तात बजा कर किया गया दाब्द वितत है जो कि वीणा, सारगी 
चिकाड़ा, शभ्रादि बाजो से सुन्दर उपज रहा है। जो कासे के बने हुये घड़ियाल, घण्टा, राभरी, 
मंजीरा शभ्रादि बाजोके अभिघातसे जन्य है वह घन है. वासरी, बास, वैन, तुरई, शंख भ्रादि को निमित्त 
पाकर उपजा हुआ गब्द शौषिर है। दूसरा ग्रभाषात्मक दब्द वेख्सिक तो मेघ, विजली, समुद्र भ्रादि 
से उपज रहा माना जाता है । 
बंधो द्वितिधो विस्रप्राप्रयोगभेदात्‌ विख्सा बधो5्नादिरादिमांश्च, ग्रयोगवंधः 
पुनरादिमानेव पर्यायतः । 
पुदूगल की बन्ध नामक पर्याव भी विज्लसा और जीव प्रयोग करके उपजने के श्रनुसार भेद से 
दो प्रकार है यहां प्रकरण मे विल्लसा छब्द का भर्थ जीव प्रयत्न के प्रतिरिक्त प्रन्य सभी कारण है । 
उनमे वैज्लसिक बन्धके दो भेद हैं, उनमे पहिला महास्कन्ध भ्रादि का श्रनादि बन्ध है श्रौर चिकनापन 
या रूखापन को नि्तित्त पाकर बिजली मेघ इन्द्र धनुष श्रादि का बर्ध हुआ सादि बन्ध है। भ्रर्थात्‌- 
इतनी लम्बी चौड़ी, विजली प्रनेक चमकोले पुदगलो का पिण्ड है वे पुदूगल परस्पर मे एक दूसरे के 
साथ बध रहे हैं सूय की किरणों को निमित्त पाकर भ्ाकाश में भरे हुए बादल भ्रादि पुदगलों का इन्द्र 
प्नुष स्वहूप परिणमन होजाता है। जैसे कि एक शुक्न वर्ग, मोटे, पैलवारु, कांच को या पैलदार 
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हीरा को घाम में रख देने से प्रथवा प्रकाक्ष मे कांच या हीरा को आंख के पास लगा कर पार दृष्टि 
बनने पर कई रंग की किरणों पड़ती दीखती है, निमित्त, शक्ति भ्चित्य है, प्रभव्य मुनियो के उपदेश 
से भी भ्रसख्य जीवो ने मुक्ति प्राप्त की है। पीली हल्दी को शुक्ल चुना लाल कर देता है, जल श्रमृत 
है श्र धृत भी श्रमृत है किन्तु दोनोको कई बार घोट देने पर उनमे विष शक्ति उपज जाती है एक ही 
पदा्थे किसी को हानिकर होता हुभ्रा दूसरे को लाभकर हाजाता है। अनेक धातुर्यें काच मे अपने रग 
से न्यारी जाति के रंगो को उपजा देती हैं, कसेली हरड़ सा चुकने पर पीया हुआ जल ब्रघधिक मीठा 
लगने लगता है, शुक्ल वर्ण सूर्य या हीरा ॥ कोई पांच या सात रग्रो का सम्मेलन नहीं है। तथा 
दूसरा प्रयोग-जन्य बन्ध तो फिर सादि ही है, आत्मा का मन, वचन, कायो के साथ सयोग होना रूप 
पर्याय से उपज रहा वह आादिमान्‌ ही होसकत। है । 
सौच्म्य॑ द्वित्िपमंत्यमापेज्षिकं च | तथा स्थौल्य संध्थानमिस्थ॑लक्षणं चतुरखतादिक- 

मनित्यथलक्षणं च अनियताकारं | भेदः पोढ। उत्करश्यूशः खण्डश्चूशिंका प्रतरोणुचटनमिति । 
तमो दृष्टिप्रतिबंधकारणं केपाचित्‌ | छाया प्रकाशावरण । आतप उच्शप्रकाशलक्षण: । उद्यो- 
तश्चंद्रादिप्रकांशानुष्ण: । त एते शब्दादयः स्वरूपता भेदतश्च सुप्र[मद्ध। एवं । 

सूक्मपता परिणाम ता अन्त में होने वाला श्रौर भ्रपेक्षा से होने वाला यो दो प्रकार है। 
उमी प्रकार भ्रन्त मे होने वाला और श्रपक्षा से होने वाला स्थूलपन भी दो प्रकार समझ लेना चाहिये 
सस्थान नामक पुदूगल परिणति तो एक इस प्रकार नियत श्राकार स्वरूप है श्रौर दूसरी नहीं नियत 
होरहे आकार स्वरूप है । चौकोर, गोल, तिकौना, लम्बा चौकोर, धन चौकोर, श्रण्डाकार प्रादि 
सस्थान तो इत्थलक्षण हैं, इनसे श्रन्य बादलो, वायुत्रो श्रादि का आकार प्ननित्थं-लक्षण है। पुदूगल 
को भेद नामक पर्याय तो उत्कर, चूरा, खण्ड, चूरिका, प्रतर, प्रणुचटन, इन भेदो से छह प्रकार है, 
करोत (आरा वरमा ग्रादि करके काठ, लोहा, चादी, आदि का उत्कर नामक भेदन किया जाता है, 
जौ मेंहँ, आदि का सतुआ, चुन श्रादि रवरूप से भिदना तो चूरां है, घट श्रादिको के टुकड़े, कपाल 
ठिकुच्ची, श्रादि खण्ड कहे जाते है। उडद, मूंग, झ्ादि के टुकडे चुनी कही जाती है, मेघपटल, ग्रादि 
के छिन्न, भिन्न, होजाने पर किये गये टुकड़े प्रतर हैं, सतप्त लोह-पिण्ड आदि को हथौडा, घन, श्रादि 
करके ताडन करने पर जो फुलिगा उछलते है, वह भ्रणुचटन नामका भेद होना है, यो भेद के छः 
विकल्प हैं । 


पुदूगल की अन्धकार नामक पर्याय तो किन्‍्ही दिव्राचर जोबो के देखने का प्रतिब-घक हेतु 
है | श्र्थात्‌-बिल्ली, सिंद्र, कुत्ता उल्लू, चमगादर झ्ादि रात्रिचर जीवो को दृष्टि को भ्रन्धकार नही 
रोक पांता है, हा मनुष्य, कबूतर, बिडिया भ्रांद के चारक्षुष प्रत्यक्षों को श्रन्धकार रोकदेता है। प्रकाश 
को रोकने वाले पदार्थों के निमित्त से पुदुग ल की छाया नामक पर्याय उपज जाती है । 

भावार्थ--जगत्‌ में सर्वत्र पुदूगल स्कन्ध भरे हुये हैं। सू्यंका प्रकाश होजाने पर वे ही पुदुगल 
जैसे ग्रातप रूप परिणाम जाते हैं। चन्द्रमा का निमित्त पाकर उद्योत स्वरूप चमकीले परिणम जाते 
हैं। उसी प्रकार प्रकाशक पदार्थों का आवररा होजाने पर वे पुदुगल स्कन्ध ही काले काले भ्रन्धकार या 
स्वल्प काली छाया श्रथवा भ्रन्य जाति के प्रतिविम्ब स्वरूप परिणाम जाते हैं। निमित्त, नैमित्तिक, कई 
प्रकार के होते हैं, श्रग्ति को निमित्त पाकर हुयी काली ईंट को लाल ई'ट रूप पर्याय तो निमित्त के 
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नष्ट होने पर भी नष्ट नहीं होती है। जल मे भ्रग्नि के निमित्त से भ्रागयी उष्णता घण्टे दो धण्टे पीछे 
विधट जाती है| वेजश्ञेषिक जो ऐसा मानते हैं कि उद्ण जल मे अग्नितन्व धुप श्राता है। उस भ्रर्नि का 
ही उष्ण स्पशे प्रतीत होता है. श्रर्त के उद्भूत उध्ण स्पर्ण से जल की गाठ का शीतस्पर् छिप जाता 
है, यह वेशेषिक्रो का सिद्धान्त श्रसत्य है। वास्तविक सिद्धान्त यह है कि जल का शीत स्पश्ञ ही भ्रग्नि 
का निमित्त पाकर उप्ण स्पर्श ड्रोकर बदल गया है, पानी जल पुदुगल के स्पर्श गुछ/ का पहिले शीत 
परिणाम था भ्रग्नि को निमित्त पाकर भअ्रब उस स्पर्श गुणा की उष्णा पर्याय उपज गयी है जंसे कि 
भिन्न भिन्न वृक्षो को निमित्त पाकर उपादान हो रहे मेघ जल का उन उन वृक्षों के रस स्वरूप परि- 
णाम होजाता है। 

राजप्रहीके कुण्डोका जल प्रथम से ही उष्ण है, शीतकालमे अन्य कृपोका जल भी कुछ उष्ण 
रहता है हा पीछे वायु, वहिभू मि, को निमित्त पाकर शीतल होजाता है। तथा कोई नैभित्तिक काय तो 
नैमित्तिकके नष्ट होजाने पर झट नष्ट होजाते है,जैसेकरि जिजलीका प्रकाश है। दपण स्वच्छु जल,चादी 
का थाल, आदि मे पड रही छाया, वर्ण आकृति झ्ादि स्वरूप से परिणमी है किस्यु घाम, चादनी, 
श्रादि के अवसर पर वृक्ष, मनुष्य, ग्रादि की पड रही छाया तो केवल प्रतितिम्त् स्वरूप है वस्त्र के 
ग्रनेक परत भ्रथवा कई कागजो की तह के भीतर ' ऐक्सरे ” यत्न के द्वारा प्रकाश के पहुँचा देने पर 
उम तहीों के भीतर रखे हुये पदार्थ का प्रतिविम्ब पड़ जाता है झ्तः छात्रा का लक्षश उचित है | श्रातप 
तो उष्ण प्रकाश स्वरूप है, तथा चन्द्र, पटवोजना, पन्चा ग्रादि का अनुष्णप्रकाश तो पुदुगल की उद्योत 
पर्याय है । 

भ्र्थात्‌--“' मूलुण्हपहा श्रग्गी श्रादावों होदि उण्डसहियपहा । ग्राइच्चे तेरिच्छे उण्हृगापहा हु 
उज्जोभो ” ( गोम्मटसार कर्ंकाण्ड ) इस गाथा अनुसार झातप का लक्षण तो मूल मे श्रनुष्ण और 
प्रभा में उष्ण होरहे पदार्थ का प्रकाश स्वरूप किया गया है, और मूल मे ग्रनुष्ण हाते हुये अनुष्ण 
प्रभा के उत्पादक पदार्थ का प्रकाश उद्योत है सूर्य का विमान अनुष्ण है वह उष्ण आझ्रातप का निमित्त 
होजाता है। ज॑से कि मूल मे शीतल होरही पानी की वर्फ उदर में दाह को बढा देती है, लाल वस्त्र 
भाखों मे उप्णता का सम्पादक है, श्रनुष्ण होरहा मकरध्वज या अभ्रक भस्म शोगी के उदर में 
प्राग फू'क देता है। ध्त्यादि रृष्टान्तो से निमित्तों की ग्रचित्य शक्तियों का प्रभाव प्रकट होरहा है । यो 
ये शब्द, बन्ध, झादिक पुदूगल परिणाम स्वरूप से और भेदों से भले प्रकार प्रसिद्ध ही हैं, विज्ञान भी 
इस सिद्धान्त का परिपूर्ण रीत्या पोषक है। 


कुतः पुनः पुदूगला: शब्दादिमन्तः सिद्धा इस्याह | 
कोई शिष्य पूछता है कि ये पुदूगल फिर किस युक्ति से बब्द प्रादि पर्यायों वाले सिद्ध हैं ? 
बताझो, ऐसी जिज्ञासा प्रवतंने पर ग्रन्थकार ग्रगली वात्तिक द्वारा समाधान को कहते हैं । 
प्रोक्ता: शब्दादिमन्तस्तु पुदूगलाः स्कंघमेदत:। 
तथा प्रमाणसदभावादन्यथातदभावतः ॥ १॥ 


पभरुस्वरूप पुदूगल तो केवल श्रनुजीबी गुरण, प्रतिजीवीगुण, सप्तभगी-प्रात्मक अनेक स्वभाव 
ब्रथा इतर धर्मों को धार रहे है किन्तु स्कन्ध नामक भेदो से प्रसिद्ध होरहे स्थूल पुदूगल ही शब्द भ्रादि 
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विकारों वाले प्रच्छे कहे जाचुके हैं क्योंकि तिस प्रकार शब्द झ्ादि पर्याय वाले पुदंगलो के साधक 
प्रमाणों का सदभाव है। श्रग्यथा उन शब्द आदिको का अभाव होजावेगा अथवा पुद्गल की पर्याय 
नही ज्ञापन कर शब्द आदिको को दूसरे प्रकार साधने वाले प्रमाणों का अभाव है। श्रर्थात--जैसे 
वैशेषिक शब्द को श्राकाश का गुण मानते हैं | कोई बंध को संयोग विशेष स्वीकार करते हैं, स्थुलता, 
सूक्ष्मता, तो परिभारात्व की व्याप्य जातिया है। कृति भी परिमाणा विशेष है, भेद को विभाग या 
ध्बंस में गर्भित कर लेते हैं। तेजोद्रब्य का प्रभाव स्वरूप अन्धकार माना गया है। श्रातप और उद्योत 
को दूरवर्त्ती सूय चन्द्रगा, पटवीजना, के निमित्त से यहा ही के फैले हुये पुदूगलो का विकार नही 
मानकर सूर्य या चन्द्रमा की चली आई किरणों स्वरूप अभीष्ट किया गया है जो कि तेजस या पाथिव 
होसकेगी किन्तु यह उन पण्डिता का मन्तव्य “प्रामाणिक है। 


न हि परमाणवः शब्दादिमन्त. सन्ति विगेधात्‌ म्हंधस्येत्र शब्दादिमत्तया प्रतीत: । 
शब्दस्या ऋाशगुणस्वान्न तद्दान्‌ पुद्गलस्कंत इत्येके, तस्य मृतद्रव्यत्वादित्यन्ये | तान्‌ प्रध्याह । 


ग्ग्माणयें तो शब्द ग्रादि पर्यायों के धारी नही है क्योकि विरोध ग्राता है देखिये 
धबद, बध, णशादिक परिणतिग्रों का हम, तुम, पादि को वहिरग इन्द्रियो द्वारा प्रत्यक्ष दो जाता है 
मुध्य परभाण श्रतीन्द्रिय है यदि परमार के ये शब्द ग्रादि परिणाम होते तो छम्मस्थ जीवों को इनका 
इन्द्रियप्रत्यक्ष ही नरी हो पाता । हो ग्रन्तिम सीमा को प्राप्त होरही सूक्ष्तता भले हो परमाणु मे पायी 
जाय यदि एक परमाणु का दूसरी परमाणु के साथ बध होगा तो वह बन्ध पर्याय द्वबणुक स्कन्ध की 
समभी जायगी | परमाग़ुश्नरो का समोग कहा जा सकता है जो कि श्रवद्ध पुदूगल परमाणुभ्रीमे, काला- 
शणुझ्ो मे, धम प्रधर्म मे भी पाया जाता है, अत सिद्ध है कि शब्द, बध श्रादि विकारों से सहितपने 
करके स्कन्ध की हो प्रतीति होरही है। यहाँ कोई एक पण्डित यो श्राक्षेप कर रहे है कि प्राकाश द्रव्य 
का गुग्प दाडद हे भ्रत. शब्दवान्‌ ग्राकाश कहा जा सकता है, उस शब्दवाला पुदूगल स्कन्ध नही है तथा 
श्रन्य कोई मीमांसक पण्डित यो कह रहे है कि वह शब्द द्रव्य तो है किन्तु स्पर्श आदि या परिच्छिन्न 
परिमारा नहीं होने के कारण वह जब्द श्रमुर्त द्रव्य है और भी कई-पण्डितो की अनेक विप्रत्तिपक्तिया 
है । उन पण्दितों के प्रति ग्रस्थकार महाराज श्रग्निम-वात्तिको द्वारा समाधात कहते है | 


न शब्दः खग॒ुणो वाह्मकरणज्ञानगोचर: । 
सिद्धों गंधादिवन्नेव सोमूतंद्रव्यमप्यतः ॥२॥ 


शब्द ग्राकाश का गुरा नही सिद्ध हो पाता है क्योंकि वह वहिरग इन्द्रियों से जन्य 
हुये ज्ञान का विशेष होरहा है जेसे कि बहिरंग इन्द्रिय प्रत्यक्षो के विषय होरहे गन्ध श्रादिक पदार्थ 
ग्राकाश के गुण नही हैं अर्थात्‌-जब कि झ्राकाश अत्यन्त परोक्ष पदाथ है तो उसके गुणो का इन्द्रिय- 
प्रत्यक्ष कथमपि नहीं होसकता है, केवलज्ञान या विशिष्ट श्र्‌ तज्ञान के अ्रतिरित्त सर्वावधि श्र विपु- 
लमति मन: पर्यय ज्ञानो की भी भ्ररूपी भश्राकाश या उसके ततो$पि श्रधिक सूक्ष्म गुणों मे प्रवृत्ति 
नहीं है फिर वहिरिन्द्रिय प्रत्यक्ष का यहां क्या मुल्य होसकता है ? तथा इस ही कारण से यानी बढि- 
रंग इन्द्रियों का विषय होने से वहू शब्द श्रमूत द्रव्य भी नही है मूते द्रव्य का विवतं ही बह़िरंग 
इन्द्रियों से जाना जा सकता है । ह 
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न स्फोटात्मापि तस्येकस्व॒भावस्याप्रतीतितः । 
शब्दात्मनस्सदा नानास्वभावस्यावभासनात्‌ ॥ ३ ॥ 


यह सुना जा रहा शब्द तो स्फोटस्वरूप भी नहीं है भ्रर्थातु-मीमासको ने वर्शाय्फोट , 
पदस्फोट, वाक्यस्फोट, को भ्रथ का वाचक माना है शब्द के समान स्फोट को भी मीमासक नित्य और 
व्यापक स्वीकार करते हैं नियत श्रर्थ की प्रतीति का हेतु होरहा वह स्फोट झक्रम और निरश माना 
गया है । पझ्राजायें कहते हैं कि मीमासको के यहाँ स्फोट को कल्पना नही हो सकती है. स्फोट का निश्य- 
पना और व्यापकपना भी निराकृत होजाता है पूर्व के अप्रकट रूप का त्याग करने पर और उत्तर 
वर्ती प्रकट रूप का ग्रहण करने पर स्फोट का कूटरथ नित्यपना वाधित होजाता है। व्यजक काररों 
करके स्फोट की अभिव्यक्ति यदि स्फोट से अभिन्‍न की गयी तो किर स्फोट ही किया गया समझा 
जायगा, भिन्‍न पड़ी हुयी श्रभिव्याक्ति से स्फोटका स्वरूप पू्वंबत्‌ भ्रम्घेरेमें ही पडा रहेगा । यो स्फोटवाद 
में भ्रनेक दोष आ्राते हैं। तथा वह शब्द तीत्र, मन्द, खर, निषाद, धैंवत, उदात्त, श्रपश्र श सम्कृत,सत्य 
भ्रामतण, निष्ठुर, आदि अ्रनेक स्वभावों वाला है एक ही स्वभाव वाले शब्द की प्ररीनल नही हो 
रही है नाना स्वभावा वाले शब्द स्वरूतका सबंदा प्रतिमास हो रहा है,किसी भी एक शब्दको दूरदेश- 
वर्त्ती, निकथ्देश-वर्त्ती प्रति समीप देशवर्त्ती, अ्रमेक पुरुष न्‍्यारे न्‍्यारे ढगों से सुनते है, यावन्ति कार्यारिग 
तावन्त: प्रत्येकस्वभावभेदा: ,, इस नियम अनुसार वे सम्पूर्ण स्वभाव शब्द की आत्गा में प्रविष्ट 
होरहे माने ही ज्ञाते है.स्वचतुष्टयसे शब्द है परकीय चतुष्टयसे नही यो भी शब्द अनेक सवभावों वाल! 
है। शब्द में उत्पाद, व्यय, ध्रौ5:, भी है, भ्रतः श्रनेक युक्तयों से नाना स्वभाव वाला शब्द सिद्ध हो 
जाता है । 


अतःप्रकाशरूपस्तु शब्दस्फोयोपरोध्वने: । 
यथार्थगतिहेतुः स्यात्तथा गंधादितोपर: ॥ ४ ॥ 
गंधरूपरसस्पर्शर्फोट; कि नोपगम्यते। 
तत्राद्नेपसमाधानसमतात्सवेथार्थत: ॥ ५॥ 


शब्दादेतवादी पण्डित सम्पूर्णो ज्ञानो या श्रथों को दाब्द-भ्रास्मक स्वीकार करते हैं 
उनका प्रनुभव है कि यदि ज्ञानों में से शब्द स्वरूप को निकाल दिया जाय तो ज्ञान का पूरा शरीर 
मर जायगा, वागुरूपता ही तो ज्ञान को प्रकाशती है, वही विचार करने वाली है, अ्नादि अनन्त शब्द 
ब्रह्म ही जगत्‌ के श्रनेक पदार्थों स्वरूप परिणम जाता है बेखरी, मध्यमा, पश्यन्ति और सूक्ष्मा ये चार 
वाणी हैं, इनमें सूक्ष्म वाणी श्रन्तरंग प्रकाशस्वरूप है, यह शब्दस्फोट भी कहा जा सकता है जो कि 
वायुस्वरूप ध्वनिसे निराला है, यही शब्दस्फोट वाच्यक्री यथाथ प्रतीति का कारण है। ग्रन्थकार कहते 
हैं कि प्रथम तो शब्दाद्व त हो प्रत्यक्षवाधित है भ्रथ या ज्ञानो को यदि शब्द से श्रनुविद्ध माना जायगा 
तो बालक, ग गे, मौनब्रती, भ्रादि को पदार्थों का प्रतिभास नहीं हो सकेगा, पत्थर, अग्नि, तो०्गोला, 
विजली, झादि शब्दों के सनते ही कान जलजाने, फूट जाने आदि का प्रसग आवेगा जब कि शब्द 
केवल श्रोत्रइन्द्रिय का विषय है तो वह श्रन्य इन्द्रियों के विषयों या सम्पूर्ण ज्ञानों के साथ तादात्य 
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क्रथमपि नही र॑ख सकता है प्रस्त:प्रकाशरूप तो चैतन्यपदार्थ ही है, वाणी या शब्दस्फोट श्रन्तर्ज्योती- 
रूप नही हैं, ध्वनि से निराला प्रन्तरंग प्रकाशस्वरूप शब्द स्फोट यदि न्यूनातिरिक्त प्रर्थों की ज्ञप्ति 
का हेतु समझा जायगा तब तो गन्ध, रूप, भ्रादि से निराला गन्ध स्फोट रूपस्फोट, रसस्फोट , स्पश्॑- 
स्फोट भी क्‍यों नहीं स्वीकार कर लिये जावें ? भ्रर्थात्‌-प्रसिद्ध हो रहे गन्‍्ध को श्रर्थ का प्रत्यापक 
नहीं मानकर गन्धमें एक नित्य व्यापक निरंश,गन्धस्फोट मान लियाजाय जेंसे कि शब्दस्फोट गढ़ लिया 
गया है । यदि गन्धस्फोट पर कोई आाक्ष प किया जायगा तो वही भ्राक्षेप मीमासको के दाब्दस्फोट पर 
भी लागू होगा। मीमांसक यदि शब्द स्फोट पर लगागे गये भ्राक्षेप का कोई समाधान करेंगे वही धमा- 
धान गन्धस्फोट के लिये भी श्रौषधी होजापगा, रसस्फोट श्रादि में भी यही लगा लेना । सत्यार्थ रूप 
से विचार करने पर शब्दस्फोट के समान उन गन्धस्फोट आदि में भी ग्राक्षेप और ससाधान सभी 


“प्रकार तुल्यरूप से लागू होजाते हैं। 


नाकाशगुण शब्दा बाह्य द्वियविषयत्त दुर्ग धादिवदित्यत्र न द्वेतुव्यमिचारी विपक्षा- 
बृत्तितात । पटाकाशसंपोगेन व्यभिचार इतिचेन्न, तस्याकाशगुणस्वेकांतामावात्‌ तदुभयगु- 
खन्‍्वात्‌ । तत्र वाह्य द्वियविषयत्वासिद्धें! संयोगिनों गगनस्यातीन्द्रियत्वात्‌ | पटस्येद्रियविषयत्वेषि 
तत्सपोगस्‍्य तदयोगात्‌ | तदृक्तमन्ये। । “'द्विप्ट ( दय )। संवंधसंवित्तिने करूपप्रवेदनातू । 
द्यस्वरूपग्रहणे सति संवंधवेदनं'' इति । 
शब्द ( पक्ष ) झ्राकाश द्रव्य का गृण नहीं है ( साध्य ) वहिरंग इन्द्रियो का विषय 
होने से ( हेतु ) गन्ध आदि के समान ( ग्रल्वयद्ष्टान्त )। यो इस प्रनुमान मे प्रयुक्त किया गया बाह्य 
इन्द्रयों का विषयपना हेतु “यजिचार दोष वाला नहीं है क्योकि विपक्ष या विपक्ष के एक देश में 
भी नही वर्त रहा है। यदि यहाँ कपड़ा और श्राकाश दोनो के सयोग करके व्यभिचार उठाया जाय 
कि भले ही प्राकाश अतीन्द्रिय है फिर भी भ्राखों या स्पर्श इन्द्रिय से कपड़ा जान लिया जाता है, भ्रत: 
कपडा और श्राकाश का संयोग वहिरंग इंन्द्रियों से ग्राह्म तो है किस्तु उस संयोग मे “प्राकाश के गुण 
होने का अभाव” यह साध्य नहीं है, पटके समान झ्राकाशका भी गुण “पट भाकाश संयोग” हो रहा है 
ग्रन्थकार कहते है कि यह व्यभिचार दोष तो नहीं उठाना क्योंकि उस पट-मप्राकाश 
संयोग को एकान्तरूप से श्राकाश के 2 गुण होजाने का भ्रभाव है वह पट-भ्राकाशसयोग तो बस्त्र 
प्रौर श्राकाश दोनों का गुण है, अतः उस वस्त्र- आकाश संयोग में वहिरग हन्द्रियों का गोचरपना 
ग्रसिद्ध है, कारण कि वस्त्र श्राकाश संयोग का धारी माना गया आाकाशद्रव्य ता भ्रतीन्द्रिय है भले हो 
उस संयोग का घारक पट भी है श्रौर पट वहिरंग इन्द्रियों का विषय भी हो रहा है तथापि उन 
ग्रतीन्द्रिय श्राकाश और इन्द्रिययोचर पटके संयोगकों उस वाह्म इन्द्रिय की विषयता का श्रयोग है। 
प्रन्य वैशेषिक विद्वानों ने भी उस बात कोयो श्रपने ग्रन्थों मे कहा है कि दोनो के या दो मे रहने 
वाले सम्बन्ध का परिशान केवल एक ही पदार्थ के स्वरूप का सम्वेदन करने से नही होज्ञाता है 
दोती के स्वरूप का ग्रहण होने पर ही उन में रहने वाले सम्बन्ध का शान हो सकता है "हो अ्रवयव 
यस्य तद॒दयं, दयोस्तिष्ठतीति द्विष्ठ:॥,, बात यह है कि दोनो मे एकम एक होकर ठहर रहे सम्बन्ध 
की प्रतिपत्ति तो दोनो का परिज्ञान होजाने पर हो सकती है, भ्रव्यभा नही । अत: बहिरग इन्द्रियो का 


विषय नहीं हो सकने के कारण उसे वल्त्र-ग्राकाश के संबोग करके द्ेतु मे व्यभिचार दाष नहीं 
लगता हूं । 


१२४ इलोक-वातिक 


एतेनेतदपि प्रत्युक्त | यदुक्त यौगेः-- न स्पशे:दुद्रव्यगु "४ शब्दो<स्मददिसप्रत्यं 
चत्वे सत्ययाबद द्रव्यभ्ा वित ।दक।२णगुणपूत्रक₹4|द्व 6ुख| द “दिति, पक्षस्य प्रक तानुमानवाधि 
तत्वात्‌ । शब्दस्य द्रव्यार्थादेशादपावदूद्रव्यम वित्वासिद्धिश्व रूपादितत्‌ पर्यायायदिशादकारण- 
गुणपूवत्वस्याप्यमिद्धिः शब्दपरिएतानां पुदृगलानामपरापरसद शशब्दरंमकत्वात्‌ । अन्यथा 


वक्तदेशादन्यत्र शब्दस्याश्र शप्रमंगात्‌ 

इस उक्त कथन करके इस बातका भी खण्डनकर दिया गया है जो कि वेशेषिकों या नैयायिक 
ने थो कहा था कि शब्द ( पक्ष ) स्पशंवाले पृथिवी, अ्रप, तेज, आयु द्रव्यो का गुग नही है ( साध्य ) 
क्योकि हम शझ्ादि जीवो के प्रत्यक्ष का विषय होता सता शब्द अपने आश्रग्र माने गये द्रव्य के परिपूर्ण 
भागों मे वृत्ति होरहा नही है ( एक हेतु )। श्रशवा ब्रयने कारण के गुणा को पूर्वतर्ती मान कर शब्द 
नही उपजञता है, अर्थात्‌ु-घट रूप आदिक जैसे अपने का रणके कारण होरहे झत्तिका के रूप या कपाल 
के रूप से उपज जाते है वसा अपने क[रणो के गुणों अनुमार शब्द की उत्पत्ति नही है ( दूसरा हेतु ) 
सुख, इच्छा, भ्रादि से समान ( अ्रन्वयदृष्टास्त । | 

इस पर आचार्य कहते है कि इस प्रतिज्ञा की प्रकरण-प्रा'त अनुमान से वाधा प्राप्त होगातो 
है, भावार्थ-क्षब्दो न स्पशवद्विशेषगुण ., शब्दा न दिक्कालननों गुग विशेषगुणत्वात्‌, नाएपविशेष-ग्रुग: 
शब्दों वहिरिन्द्रियग्राह्मत्वात्‌, इन प्रनुमानों से परिश्षेष न्याय द्वारा शब्द को श्राक्राश का गुण सिद्ध करने 
का वेशेषिको ने प्रथत्त ।कया है, किन्तु शब्द आकाश का गुणा नही है त्रहिरग इन्द्रिय ( कान ) का 
विषय होने से गन्ध भ्रादि के समान, इस निर्दोष्रनुमान करके वैशेषिकों के अनुमान का हेतु वाधित 
हेत्वामास होजाता है तथा द्वव्याथिक नय अनुसार कथन करने से शब्द के अ्रयावद्द्रउय म। विपन की 
असिद्धि है जैसे कि रूप, रस, आदिक पदाये अपने आ्राश्रय द्ारहे द्रव्प मे यावतृद्रव्यमावि है द्रव्य के 
कुछ भागोमे रहे, कुछ भागोमे नही रहे ऐसे नही है । इसी प्रकार जो द्रव्य शब्द ह'कर परिगात हो गया 
है, उस उतने द्रव्य का शब्द नाम का विवत यावचनुद्वव्यमात्रों है, प्रयावतुद्वव्यभाषि नही है। वेशे।षको 
का दूसरा हेतु अकारणगुणपृवकपना भी अ्रसिद्ध है क्याकि पर्यायाथिक नय अनुसार कथन करने से 
शब्द स्वरूप पारणत हारह पुद्गलहो उत्तरात्तर सहश शब्दाका श्रार+भ करने वाले पाने जाते है, शभ्रत' 
शब्द कारशा-गुरा-पुर्वक हो है, भ्रन्यथा यातों शब्दा को यदि कारणगुणपूवंक नहीं माना जायगा तो 
वक्ता के मुख प्रदश के सिवाय पश्रन्य स्थलों में शब्द के नहीं सुने ज्ञाने का प्रसग आवेगा श्रत, वेशेषिको 
के दानो हेतु €वरूपासिद्ध है। 

ननु च पकतुव्यापांरात्पुदूगलस्कन्धः शब्दतया परिथ्वम-नेकोनेको व. ५१२ मेत्‌ ९ 

न तावदे#स्तस्थ सकृस्सवंदिक्षु गमनासभवात्‌ । याद पुनर्या+क्विः सवंदक्के। श्रवा+: भ्रयते 
शब्दस्तावानव १क्तृव्यापारनिष्पन्न. तच्छात्रा/भगुख गच्छतोंत तमत, तदा सदृश रब्दक ला- 
इलश्रतर्णा ओरोतृजनस्‍्य छुतो न भवेत्‌ ९ सबपां शब्द नामेक #श्रो ठ प्रद्चर्त ।रिण।मम वादि।त चेत्‌, 
तहा केकः शब्द एकंकश्रात्ग्रह्मत्वपारंथतः सबोदक्क गच्छ-नककंकर्न व श्रात्र। भ्रूयत इन्य/पातं । 
तच्चायुक्त,एकदिक्केपु सप्र।णवषु आतुपु (स्थवष्जस्यावन्नश्रातु भ्रात्रस्य परापरशब्दभ्ृवण७पिरो- 
भाव । 


पंचम-पस्‍्रध्याय २२४ 


वंशेषिकोंकी ओर से वडा लम्बा यह प्राक्षेप उठाया जारहा है, कि ज॑नो के प्रत्ति वैशेषिक प्रश्न 

करते हैं कि वक्ता के व्यापार से पुद्गल स्कन्ध ही शब्द ध्यवरूप करके परिणमन कर रहा ज॑नों ने माना 
है, व३ क्या एक ही शब्द होके परिणमेगा ? अ्रथत्रा क्या वह पुद्गल प्रनेक शब्द होकर परिणम 
जावेगा ? बताझो, पड़िले विकल्प प्रनुसार एक ही शब्द तो परिणम नही सकता है क्योकि भ्रकेले उस 
पौद्गलिक शब्द का एक ही वार सम्पर्ण दिशा मे दशों श्लोर गंखन करने का प्रमम्भव है, एक छोटी 
वस्तु एक समय में एक ही दिशा की श्रोर जा सकतो है। 

यदि फिर द्वितीय विकल्पञ्ननुमार जैनों का यह मन्तव्य होय कि सम्पूर्णदिशाप्रो मे प्राप्त 
होरहे जितने भो श्रोताग्रो करके शब्द सुता जा रहा है, उतने ही शब्द उस वक्ता के व्यापारों से उपज 
रहे सन्‍्ते उन उन जआताभ्रोके कानो के सन्मुख होते हुये चले जाते हैं। उन जैनो करके यो अभीष्ट किया 
गया हाय तब ता हम वंशेषिक कहेंगे कि ऐसी अवस्था में श्रोताजनों को सहज शब्शों के कोलाहुल का 
सुनना भल। क्यो नही होगा ? 

यानी एक स्थल पर प्रनेक उपज रहे शब्द तो मिश्रित कोलाहल रूप से सुने जाने चाहिये 
इस पर जैन यदि यो कहै कि सम्पूर्ण शब्दों का एक हो एक श्रोता करके ग्राह्मपने का परिणाम उपजता 
है, श्रत: सम्यूणा श्राताआ का कई शब्दों का कालाहल सुनाई वही पडता है, तब तो हम बंक्षेषिको को 
कहना पडताहै कि एक ही एक शब्द एक एक श्रोता करके ग्रहरा योग्यपून की परिणति से युक्त होकर 
सम्पूर्ण दिशाग्रा की ओर जा रहा सन्‍्ता एक एक ही त्रोता करके सुना जाता है यह प्रभिप्राय श्राया 
किन्तु वह कथन अयुक्त है क्योंकि एक हो दिशा मे वर्त रहे और कुछ समान दूरी पर विराज रहे 
श्रोत-भ्रो के स्थित हाते सन्‍्ते अभ्रति निकट-बर्त्ती भ्राताम्रो के कानो द्वारा उत्तरोत्तर शब्द के सुनने का 
विराध आवेगा ग्रर्थातू-जब शब्द तो एक ही श्रोता के सुनने योग्व उतजैगा तब उत्ता दिशा में कुछ दूर 
बे हुये श्राताओं ने जिन शब्दा का सुन लिया है उन शब्दों को उसी दिशा में बठ हुये निकट देश-वर्ता 
श्राता नहीं सुन सकंगे किन्तु जिसको दूर-वर्ती श्रोता सुनते है 3स शब्द को निकटवर्त्ती श्रोता तो भ्रव- 
इय ही सुनते हैं इस प्राक्ष ५ का समाधान करता कठिन पड़ेगा । 


परापर एवं शब्द; परापरश्रात भि; श्रयते न पुनः सः एवंति चेत, से तह्दि परा- 
परशब्दः कि वक्तव्य पारादेव प्रादुभवेदाहस्वित्यूवश्रोतृशब्दात्‌ ९ प्रथमप्ष कथमसौ परापरेः 
अ्रातृति: श्रयभाणः पूवपूर्व: सममाका !श्नणिम्थरपि ने थ्यते इति महदाश्वये । न च् कारण- 
गुणपूथकः शब्द! सद्ध्यत्‌ द्वितीयतिकल्ये पय-तत्थितश्रोतश्रतशब्द दरत्ि शब्दांतरोस्पत्ति; कथ 
न भवेत्‌ १ पुदुगलस्कृंवस्य तदुपादानस्य सद्धाव]त्‌ | “क्तृव्यापार जनितवायुविशेषस्य तत्सहका- 
रिशरतत्राभावादि।त चेत्‌,तह वायदीयः शब्दोस्तु किमपरशण पुदुगरला-शेषेण तदु॥दानन कल्पि 
तेनाइष्टकल्पन।मात्रद्देतुना कि कतेव्यं, तथीपगमे स्वमत विराधस्ततः स्याद्ादिनो दुनिवांर इति 
कशि्चित्‌ । 
बैशेशिक ही कहे जा रहे हैं, कि यदि जैन यो कहै कि श्रगले अगले देशो में वर्त रहे श्रोताओं 
करके फिर वह का वही शब्द थाड़ा द्वो सुता जाता है, #र| वक्त के भुव से निकले |ये आब्द करके 
हे 


१२६ श्लोक-बातिफ 


उपज रहे भ्रन्य ग्रन्य झगले अ्रगले शब्द ही उन श्रोताझ्रो करके सुने जाते हैं । यों जैनों के कहने पर 
तब तो हम वैशेषिक पूछते हैं, कि वह उत्तरोत्तर उपज रहा शब्द क्‍या वक्ता के व्यापार से ही उत्पन्न 
होगा ? झ्थवा क्‍या पहिले पहिले श्रोताग्रो द्वारा सुने जा चुके शब्द से उपजेगा ? बताग्रो, जंनो द्वारा 
प्रथम पक्ष ग्रहण करने पर तो हम वंध्वेषिक कहते है, कि उत्तरोत्तर देश-वर्त्ती श्रोताग्रो करके सुना 
जा रहा वह शब्द भला उन प्राकाश श्र णियो पर बंठे हुये भ्रन्य श्रोताश्रो करके भी पहिले पहिले शब्दों 
के साथ क्यो नही सुना जाता है ”? यह बहुत बड़ा श्राइचर्य है । 

एक बात यह भी है कि इस प्रकार वक्ता के व्यापार ही से शब्द की उत्पत्ति मानने पर जैनों 
का यह सिद्धान्त कि शब्द कारण -गुण-पूर्वक है, सिद्ध नही होपायेगा अर्थात्‌-वीचीतरंग न्याय से 
यदि पूर्व शब्द परिणत पुद्गलों करके ही श्रन्य शब्दों की उत्पत्ति मानी जाय तब तो कारण गुण 
पूर्वक दब्द सध पायेगा, श्रन्य प्रकारो से नही। यदि जन दूसरा विकल्प लेवे कि श्रोताप्रो के पूर्व पूर्व 
शब्दों से उत्तर शब्दों की उत्पत्ति होती है. उत्त विकल्प में यहा वहा निकट स्थित रहे श्रोताग्रों करके 
सुने गये शब्द से भी पुनः श्रन्य शब्दो की उत्पत्ति क्‍यों नहीं होजावेगी ? उन शब्दों के उपादान कारण 
माने जा रहे पुद्गल स्कन्धो का सत्रत्र सुतभतया सदभाव पाया जाता है! यदि स्थाद्वारी यों कहै कि 
शब्दो के उत्पादक उपादान कारणा पुद्‌गल स्कन्ध तो हैं किन्तु उस शब्द का सहकारो कारण होरहा 
वक्ता के व्यापार से उत्पन्न हुये विशेष वायु का वहा ग्रभाव है। अञ्रत मन्द मन्द शब्द से दूर देश तक 
अन्य शब्दों की उत्पत्ति नही होसकी है, उपादान कारण मिट्टी तो खेतों में ग्रसख्यों मन पड़ी हुई है। 
किन्तु थोड़े से बीज या ऋतु इन सहकारी कारणों के नही मिलने से हजारो, लाखो, मन भ्रश्न नही 
उपज पाता है, यो जैन कहैं तब तो शब्द वायु से निर्मित हुआ कह दिया जाप्रो उसके उपादानरूप से 
कल्पित किये जा रहे दूसरे पुदूगल विशेषो करके क्या करने योग्य काय शेष रह जाता है ? ऐसा अ्रसत्‌ 
पुदूगल तो केवल प्रमाण द्वारा नही देखे जा चुके पदार्थों की कतपना का ही हेतु है, शब्द का उपादान 
माना गया पुद्गल कोई वस्तुभूत नही है; अवस्तु से क्या किया जासकता है ? 


इस पर जेन यो इष्ट श्रापत्ति करें कि हम तिस प्रकार शब्द को वायु से उत्पन्न हुआझ्आा स्वीकार 
कर लेंगे वेशेधिको के यहा माना गया आकाश का ग्रुणा शब्द नहीं होना चाहिये, यों मानने पर तो 
उस स्वीक्षति से स्याद्वादी विद्वान के यहा आरहे अपने मत से विरोध का किसी भी प्रकार से निवारण 
नही किया जा सकता है। क्योकि स्याद्वादियों ने शब्द को केवल वायुनिभित नहीं मान कर भाषा- 
वर्गरता या छब्दयोग्य पुदगल स्कन्धों से उत्पन्न हुआ माना है बासरी, बेन. पीपनी, हारमोनियम, मे 
यद्यपि विशिष्ट छेंदो में से निकल रही वायु ही शब्द स्वरूप होजाती है। किन्तु ज॑न मत्त मे वहाँ भी 
तिस जाति के पुद्गल स्कन्धो की ही शब्द परिणशरत हुई मानी जाती है, इस प्रकार ननु च से प्रारम्भ 
कर यहा तक कोई वंशेषिक पण्डित कट रहा है । 


सोप्यनालो चितत्रचनः, शब्द प्य गगनशुणत्वेषि प्रतिपादितदोषस्य समानत्वातू । 
तथाहि-शंखप्रुखसंयो गादाक' शे शब्दः प्रादर्भ न्‍्नेक एवं प्रादुर्भवदनेकी बा १ प्रथमपके कुत- 
? ५ (्‌ ह॥ 
स्तस्थ नानादिक्केः श्रोतृभि श्रवण ? सकृत्सवदिक्क्रमगनासंभवात्‌ । अथानेकस्तदा शब्द- 


कोलाउलशुतिप्रमंगः समान: शब्दस्याने कस्य सक्ृदृत्पशे, सर्वदिककाशेषभोतृभुयमाणस्प तावद्धा 
भेदसिद्ध | 


पंचम-भ्रध्याय २२७ 


भ्रव ग्रन्थकार कहते है कि वह कोई वेशेधिक भी विवारे ज्ञा चुके बचना का बोलने वाला 
तही है जब कि शब्द को प्राकाश का गुणा स्वीकार करने पर भी जेता के ऊपर कहे जा चुके दोष 
उन्ही वैशेधिकों के ऊपर समान छूप से लागू होजाते है इसी बात को स्पष्टरूप से यो समक्तिये कि 
झ्राप वेशेषिको के यहाँ शख और मुख के सयोग से श्राकाश मे उपज रहा शब्द क्या एक ही उत्- 
गन होगा ? प्रथवा क्‍या अनेक छाब्द उपज जावेंगे ? बताश्री । वहिला पक्ष ग्रहण करनेपर उस एक ही 
शब्द का नान दिक्षाश्रों में विराज रहे अनेक श्रोताग्रो करके भला कंसे श्रवण हो सकता है ? एक 
ही श्र गूर को भला सौ शझ्रादमी युगपत्‌ कैसे खाय ? | वेशेषिको ने जमे कहा था उसी प्रकार हम भी 
कहते हैं कि एक ही शब्द का सम्पूर्ण दिशाग्रों मे वत्ति होजाने के लिये एक ही समय गमन करने 
का भ्रसम्भव है 

भ्रव द्वितीय कल्पना ग्रनुसार यदि वेशेधिक यो कहे कि भुख से शंख को बज्ञाने पर प्रनेक 
शब्द उपज जाते है तब तो शब्दों के कोलाहल के श्रवशा का प्रसग समान रूप से उठाया जा सकता 
है जेसा कि प्रापने हमारे ऊपर उठाया था। दो सौ, चार सौ, गज दूर से मेला या हाट का शब्द जैसे 
कोलाहल रूप से सुनाजाता है उसी प्रकार एक ही वार मे ग्रनेक शब्दों की उत्पत्ति हो जाने से कोला- 
हल सुनाई पड़ेगा तथा सम्पूर्ण दशों दिशाओं में बंठे हुये अशेष श्रोताग्रों करके सुने जा रहे शब्द के 
उतने परिमाण को लिये हुये प्रकार भिन्न भिन्‍न सिद्ध होजावेगे। ( प्रकारे धा ) | 


यदि पुनरेकेंकस्थेव शब्दस्येकेकभोतुग्राक्षस्वभावतयोत्पत्तन समानशब्दकलकल !भु- 
तिरिति सतं, तदेकदिक्क्रेषु समानप्रशिधिषु श्रोतृषु प्रत्यासन्नतमश्रोतृश्रुतस्य शब्दस्यांत्य- 
स्वाच्छब्दांतरारंभकत्व विरो घाच्छेषश्रोतणां तछत्रण न स्थात्‌ । तस्यापरशब्दरंमकत्वे चाट्यस्वा- 
व्यवरम्थितिः । प्रत्यामन्नतमश्रोतृश्वशमपि न भतरेत्‌ तदुभावे चाध एवं शब्दः भ्ूयते नांत्य इति 
सिद्धातव्याघात: । 


यदि फिर हमारे ऊपर किये गये श्रापादन के समान वेशेधिकों का यह मन्तव्य होय कि एक 
एक हो शब्द की एक एक श्षोता द्वारा ग्रहण करने योग्य स्वभाव रूप से उत्पत्ति होती है अ्रतः ग्रने- 
क्‌ समान हाब्दो का कलकल रूप से सुनना नही होता है । तब तो हम जैन भी कह देंगे कि एक दिज्ला 
मे स्थितहोरहे समान निकटता बाले श्रोताश्रो मे भो अतीव निकट-वर्ती श्रोता द्वारा सुना जा चुका 
दब्द तो अन्तिम है, प्रन्तिम दब्द को श्रस्य शब्दों के प्रारम्भ करने का विरोध है जैसे कि चरम अझ्रव- 
यवी पुनः अन्य श्रवयवी का उत्पादक नहीं माना गया है, इस कारण शेष श्रोतराश्रो को उस मन्द 
शब्द का श्रमणा नहीं हो सकेगा। यदि उस छाब्द को अन्य उत्तरोत्तर शब्दों का प्रारम्भक माना 
जायगा तो उस शब्द के भ्रन्तिमपन की व्यवस्था नहीं होसकेगी झ्नौर श्रधिक निकटवर्ती श्रोता को भी 
उस शब्द का सुनना नहीं होसकेगा | टेलोफ़ोन या टेलीग्राफद्वारा मन्द उच्चारित शब्द भी सेकड़ो 
हजारो कोस चला जाता है फिर भी श्रन्तिम जो कोई शब्द होगा वह पुनः शब्द का उत्पादक नहीं 
माना गया है | यदि वैशेषिक प्रतीव निकटवर्ती श्रोता को उस अ्रन्तिप भी शब्द का सुनाई होजाना 
मानेंगे तो आदि में उपजा हुआ ही शब्द सुना जाता है भ्रन्तिम शब्द नही सुना जाता है इस सिद्धान्त 
का व्याघात होजायगा। अर्थात्‌-सरोवर के मध्य मे डल डाल देने से जेसे सव श्र को जल की 
लट्टरें उठती हुई फैल जाती: उत्ती प्रकार वीची-तरंग-न्याय करके भ्रथयवा व्‌ दम्ब-गोलक न्प्ामस 


श्श्ष इलौक-वालिक 


शब्द उपज रहा है यो फैलरहा शब्द पहिला हो पहिला जहाँ किसीके कान मे पड़ेगा वह उसको सूनाई 
देजायगा उससे पिछला हदाब्द तो भ्रागे देशमे चला जायगा श्रत: आगे वाले श्रोताग्रों के प्रति बह पहिला 
पहिला होता हुआ सनाई पडता जायगा , वक्‍ता, श्रोताग्रो मे साधारणा रूप से बोला जारहा या 
टेलीफोन ग्रथवा विना तार का तार ग्ादिद्वारा फेंका गया जो सब से भ्रन्त का शब्द होगा उसको 
कोई नही सनसकेगा, उत्तरक्षण में शब्द मर ही जायगा। 


अथ प्रत्यासन्ततपश्र तार प्रत्यमोी शब्दोंत्यस्तेन श्रग्माणत्वान्त प्रत्यामस्तरं तेन 
तस्याश्रवगात्‌ तेन च श्रयमागस्तमेतर प्रत्यंतो नतु प्रत्यासन्न॑ प्रति तत एवं सोषि तभेव 
प्रत्यन्यो न द्रश्रोतारं प्रतीतिमतिः, सात्रि न श्रेण्सी, शब्द स्येकरस्यांस्यत्वानंस्यत्वविराधत्तस्य 
निरंशर्वोपगमात | 


ग्ब यदि स्पाह्ाद सिद्धान्त काआझाश्रय लेकर वेशेषिकों कार्यों भन्‍्तव्य होगया होय कि 
अत्यधिक निकटवर्ती श्रोता के प्रतत वह मन्द शब्द बोला गया अन्तिम कहा जायगा क्योकि धीरे 
से कहा गय। शब्द उस करके सुना जा रहा है किन्तु कुछ थोडे निकट-वर्ती हो रहे पुरुष के प्रति वह 
मन्‍्द शब्द श्रन्तिम नही है वयोकि उस पुरुष ने उस शब्द को नही सुना है तथा उस थोड़े निकटबर्ती 
पुरुष ने भी जिस कुछ तीब्र शब्द को सन पाया है बढ कुछ तीम्न शब्द उस कुछ अ्रन्तर लेकर बेठे 
हुये निकट--वर्ती पुरुष के प्रति तो भ्रन्तिम है किन्तु उससे शभ्रधिक अन्तर पर बंठे हये नि+2-वर्ता 
पुरुष के प्रति भ्रन्तिम नही है क्योकि इसने उस शब्द को सुना नही है तिस ही कारणा से यानी उम्त 
करके सना जा रहा होने से वह निक2-वर्ती पुरुष के लिये कहा गया छाब्द उस ही के प्रति अस्तिन 
है, दूरवर्त्ती श्रोता के प्रति अ्रन्तिम नही है । 


भावार्थ--एक हाथ अन्तराल देकर बंठे हुये पुरुष के प्रति जो वक्ता का शब्द श्रन्तिम है वह 
चार हाथ दूर बेठे हये श्रोता के लिये भ्रन्तिम नही है और जो चार हाथ दूर बंठेहुये श्रोता के लिये 
प्रन्तिम है वह दस हाथ दूर व्त रहे श्रोता के लिये चरम नही है, दस हाथ दूर के श्रोता द्वारा भ्रन्तिम 
सना जा रहा व्याख्याता का शब्द भी सौ हाथ दूर बंडे हये श्रोता के प्रति अन्तिम नही है। बं शेपिको 
की ऐसी बुद्धि होजाने पर ग्रन्थकार कहते हैं कि वह बुद्ध भी श्रेष्ठ नही है क्योकि एकान्तवादी वैशे- 
घिको के सिद्धान्त-प्रनुसार एक ही शब्द के अन्तिमपन और श्रनन्तिमपन का विरोध है क्योकि बेशे- 
धिकोने शब्दको भ्रशों या स्वभावोसे रहित स्वीकार किया है, यो झ्रादिम क्षब्दके सुने जानेका सिद्धान्त 


चिगड़ता है। 
अथ तस्यापि धमंभेदोपगमाददोषः मे तहिं धर्मशब्दस्य जातिरेव मवितुमहतिन 
गुणादिः शब्दस्य स्वयं गुणत्वात्‌ तदाभ्रयत्वासमवात्‌ । न च द्द॑त्यत्व॑तदनत्यत्वं वा जाति- 
रेकव्यक्तिनिष्ठत्वात्‌ जतेस्त्वनेकव्यक्तिवृत्तित्वात्‌ । 
इसके भ्रनन्तर वेंशेषिक यदि यों कहे कि हम शब्द नामक धर्मी का भेद स्वीकार नहीं करते 


हैं हाँ शब्द के तीव्रपन, मन्दपन, मध्यमपन, आ्रादि धरमभेदों को मान लेते हैं, भरत: हमारे ऊपर कोई 
दोष नही श्राता है। इस पर ग्रन्थकार प्रइन उठाते हैं कि धाब्द का बढ प्रस्तिमपन या ब्राहपन धर्म 
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सामान्यस्वरूप पदार्थ होसबता है नित्य होकर शनेको में समवाय सम्बन्ध से जाति ही टहर सकती है 
प्रन्त्यत्व कोई गुण वो नहीं है जेसे कि पृथवल्व, द्वित्व, आदि गुगा है प्रथ गा वह प्रन्त्यस््र कोई कर्मप 
दार्थ या विशेष पदार्थ, ग्रादि स्वरूप भी नहीं है क्योकि छाब्द स्वयं गुण माना गया है, वैशेषिको के 
यहा गुणों में गुणा, क्रिया, विशेष, ये भाव नही ठहर पाते हैं '' गुणादितिगु सक्रिय: ,, जब कि शब्द 
स्वय गुरा है, इस कारण शब्द को उन गुशादिकों के ग्राश्रप होजाने का अ्रसम्भव है, हा जाति, सम- 
बाय, और श्रभाव ये कुछ नियत पदार्थ शब्द गुणा में झाश्नित होजाते हैं किन्तु वह भ्रन्तिमपन अथवा 
प्रनन्तिमपन धर्म भला जात तो नहीं होसकते है क्योकि भले ही लाखों, करोड़ो, ग्रनन्ते भी पदार्थ 
बयो न हो उनमे ग्रन्तिम या ग्राद्य एक ही होगा श्रत' एक व्यक्ति मे ही ब्रत्ति होने के कारण ग्रन्तिम 
त्वया आादिमत्व सामान्य पदार्थ नही है नित्यत्वे सत्यनेम्समवेत सामान्य ,, जाति की ग्रनेक 
व्यक्तियों में वृत्ति मानी गयी है “ व्यक्त रभेदस्तुल्यत्व सकरोड्थानवस्थिति, । रूपह।निरसम्बन्धों जाति- 
बाधक संग्रह: ,, | तभी तो ब्राकाशत्व को जाति नही माना है। 


अ्थेकश्रोत॒श्रवण योग्या नेक: शब्ट्रोत्योपनन्तश्चापर श्रोतश्रवणयोग्योस्तीति मत, र्हा- 
धोपि शब्दोंत्य; स्यात्‌ कस्यचिच्छुतर योग्यत्वात कशोशप्कुल्यन्त:-प्रव्प्ट'काश्शब्दत्त बर्श 
घोषबढा व्था चादः शब्दा न श्रुयते इति सिद्वान्तविरोधः । 


अभ्रव इसके पश्चात्‌ वेशेषिकों का यह मन्तव्य है कि एक श्रोता के सुनने थोग्य हो रहा शब्द 
भी एक नहीं है, अनेक है झ्रत प्रनेक शब्दों में अन्त्यरन, अनन्त्यपन ये जातिया 57र जावेगी इस का- 
रण वह शब्द अ्रन्तिम या भ्रनन्तिम अ्रथवा दूसरे श्रोताग्रो के सुनने योग्य है, प्रथवा शब्द के धर्म 
जाति न सहो सखण्डोपाधि भ्रवश्य है ग्रन्थकार कहते है कि तब तो आदि मे हुआ्रा शब्द भी श्रन्तिम 
हो जाओ क्योंकि वह श्रादिम राब्द भी किसी न किसो निकट वर्ती श्रोताके सुनने योग्य तो है ही । जैसे 
कि कबौडी के समान बहिरग उपक रणा को धार रही कर्ण इन्द्रिय के भीतर प्रविष्ट होचुका ग्राकाश 
यह शब्द श्रादिम होताहुआ भी भ्रन्तिम है कोई कोई एकान्त में कहा गया शब्द एक ही के कान में 
घुस जाता है भ्रथवा किसी के कान के समीप मुख लगाकर बडेबल से ब्रोला गया घोष झात्मक शब्द 
श्राद्य होता हश्रा भी श्रन्त्य है और उस प्रकार होने पर वेशेषिको के यहाँ ग्राथ शब्द नही युना 
जाता है,इस सिंद्धान्तका विरोध होजावेगा श्रर्थात्‌-वेशेषिको ने प्रन्तिम धब्दका सुनना ही क्वचित 
स्वीकार किया है, जो शब्द जिस व्यक्ति के प्रति भ्रन्तिम होता जाता है यानी उसके कान में लीन हो 
जाता है वह उसी शब्द को सन सकता है झ्ादि के शब्द तो शब्दान्तरों के ग्रारम्भक होते जाते है, 
दाशंनिको के सिद्धान्त भी श्रनेक श्रनुभवों के अनुसार विलक्षण होजाते है । 


अथ न श्रवणयोग्यत्वादन्त्यत्व कि तहिं १ आद्यापेक्षया शब्दान्तरानारभकत् पेक्षया चेन्य- 
भिमतिस्तद चस्यांस्यत्व॑_तदुस्यस्पानंन्‍्य व॑ कथपुमपद्मते १ येनकरम्यात्यर मनत्यन्व च स्यत्‌ | 
तत) छइस्त प्रत्यासन्न तमश्रोतृश्र्‌ तशब्दाच्छब्दांतरस्याप्रदुर्भावादेक दिक्‍्कमप्र शिधिश्रो तृपंक्त्या 
शब्दभ्रतरणा मावग्रसंग इति । 


ध्रब पुन वैशेषिकों का प्रभिमानपूर्वक यह मन्तव्य होय कि सुनने योग्य होने के कारण उस 
शब्द का अन्तिमपना नहीं है तो क्या है ? इसका उत्तर हम बंशेषिक यो कहते है कि भादि में हये 


हक हलोक-वातिक 


शब्द की श्रपेक्षा करके भौर प्रन्य शब्दों का प्रारम्भक नहीं होने की भपेक्षा करके उस शब्द का 
झ्रन्तिमपना व्यवस्थित है| झ्ाचाय कहते हैं कि तब तो आ्रादिम शाब्द का प्रन्तिमपपना और उस 
प्रन्तिम शब्द का अन्तिमपना भला क्त्त प्रकार युत्तियों से घटित हो सकता है, ज्ससे कि एक ही 
हाब्द का भ्रन्तिमपना झौर प्रनन्तिमपना व्यवस्थित होसके, तिसकार*' हमने बहुत अच्छा कठा था 
कि अन्यधिक निकट बैठे हुये श्रोता के द्वारा सूने गये मन्द शब्द से अन्य छाब्दों का प्रादुर्भाव नरी 
होता है, झत: एकदिशा में बठे हुये निकट निकट वर्ती श्रोताग्रों की पक्ति करके शब्द के सुने ने 
के अ्रभाव का प्रसंग उठाना यो ठीक है । 

स्थान्मतं, शंखप्ुुखसंयोगादाकाशे धहवः शब्दा. धमाना: प्रत्यांकाशप्रदेशकदबके 
शंखादूपजायते ते च पवनप्रेत्तितरंगात्मवच्छब्ट[|तरान्ारम ते, ततो भिन्नदिक्कस प्रशिधिश्रोतप॑- 
क्तेरिषेकदिक्कसप्रणि धिश्रोतर्पक्तेरपि प्रतिनियतसततिप तितस येव शब्दस्य श्राग्मेक ये च॑ 
भोतुने पुनरन्यस्य यतो निगदितदोषः स्यादिति तदप्य्नालाचितामिधन॑ शब्दसंतते: सर्वतो- 
पर्यन्ततापसे; । समवायिकारणस्य गगनस्यासमवायिकारएस्य च शब्दम्य शब्दांत ।, त्तहेवाः 
सद्भांवाव । शंखमुखसंयोगत्रपवनाकाशसंयोगस्य शब्दकारशस्य'मात्र ज्ञांयामिमतः शब्द 
शब्दान्तरमारमते यतः शब्दसंततेरपयन्‍्तता स्यादिति चेत्‌, तहिं वाय गयः९ ब्दोस्तु किमाऊ शेन 
समवायित्रा क ल्पतेनेति मतान्तरं स्पांत्‌ । शब्दाच्छब्दान्पात्तन स्‍्यात्तस्याप « नसंयोज- 


त्वात्‌। 

यदि वैक्षेषिकों का यह मन्तव्य होय कि शख श्रौर मुख का संयोग होजाने,से समवायि कारण 
भ्राकाश मे बहुत से समान शब्द भ्राकाश के प्रत्येक प्रदेशों पर सरसो या कदम्बकपुथ्प की श्राकृति अनु- 
सार शख से उपज जाते है और वे शब्द तो पवन से प्रेरीगयों तरंगो के समान या दूसरी दू 4री तरगों 
के समान शब्दाभ्तरोकी उत्पत्ति करते चले नाते हैं तिस कारण भिन्न भिन्न दिशाओं मे वर्त रहे समान- 
निकटता वाले श्रोताग्रो की पंक्ति के समान एक दिशा मे बंठे हुये सब्निकट श्रोःाश्रो की पक्ति को भी 
प्रतिनियत हो रही शब्द धारा की सतति मे पड़े हुये ही शब्द का सुनना एक ही श्रोता को होसकता है, 
किन्तु फिर दूसरे श्रोताश्रों को वह गब्द सुनाई नही पड़ता है, जिससे कि जैनो के द्वारा पूर्व मे कहा 
गया दोष हम वेशेषिको के ऊपर लग बंठे । 


धभावाय कहते हैं कि इस प्रकार गैशेषिकों का वह कथन भी नहीं विचार कर बकदेना मात्र 
है क्योकि यो तो शब्द की सततिधारा के सब शोर से अ्रपयन्तपने का प्रसंग श्राता है। यानी एक शब्द 
की घारा लाखों, करोड़ों, प्रनन्ते, योजनो तक चली जायगी जब कि श्रन्य शब्दों की उत्पत्ति के कारण 
माने जा रहे समवायिकारण शभाकाश श्लौर श्रसमवायिकारण शब्द का सर्वत्र सब झोर सद्भाव पाया 
जाता है। यदि पहिले जैनो द्वारा कराये गये निवारण समान गैशेषिक शब्द के ग्रनन्तपन का यों 
निवारण करे कि शब्द का कारण आ्राकाद भल्रे ही सवंत्र व्यापक है, श्रौर प्रसमवायिकारण छब्द भी 
प्रस्यघिक दूर तक दाब्दो को उपजाने के लिये सन्नद्ध है। किस्तु शंख और मुख के संयोग से उपज रही 
बायु के साथ होरहा प्राकाश सयोग भी शब्द का प्रकृष्ट कारण माना गया है, उस कारणके नहीं होने 
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से प्रन्तिम माना गया शब्द पुनः अन्य शब्दोकी लहरो को नही उपजाता है, जिससे कि शब्द की संतति 
का पर्यन्तपना नहीं होसके । 


यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं, कि यदि शब्द को उपजाने में वायु को इतनी प्रधानता 
दी जाती है, तब तो शब्द को वायुतत्व से बनाहुआ मान लिया जाओ समवायिकारश होकर कल्पना 
किये गये झ्राकाश तत्व से क्या लाभ है ? यो और कहने पर गैश्लेषिको को ग्रन्यमतियों के मत को स्वी- 
कार कर लेने का प्रसंग श्रावेगा । जैनमत अनुसार किसी किसी शब्द को वायुनिर्मित कहने मे कोई 
क्षति नहीं है, पीपनी बजाने, वासरी बजाने, डकार लेने, छीकने. श्रादि के शब्दों मे वायु ही शब्दस्व- 
रूप से परिणम जाती है, जिसमे कि शब्दयोग्य वर्गणाये भरी हुई हैं। झ्राहार करने योग्य या पेय 
पदार्थों मे भी तो अतीन्द्रिय वगणायरे घुमी हुई हैं। शब्दानुविद्ध वादी पण्डित भी “'स्थानेषु विवृत्ते 
वायो कृत-वर्ापरिग्रहः, श्रादि स्वीकार करते है किन्तु शब्द को आकाश का गुण मानने वाले गैशेषिक 
कथमपि शब्द को वायु नामक उपादान कारण से बन रहा नही मानते है, भ्रतः छब्द को वाप्रवीय 
मानने पर गैशेषिकों के ऊपर मतान्तर दोष आता है, यहा शैशेषिको को लेने के देने पड जाते है। 
“दोज का बदला तीज” है । ऐसा लौकिक न्वाय है, दूसरो बात यह है, कि वायु का अडंगा लगा देने 
पर अब शब्द से शब्द की उत्पत्ति नहीं होसकेगी क्योकि उस शब्द को भी वायुस्योग से जन्य मान 
लिया जावेगा जब अत्यन्त परोक्ष आकाश की कल्पना करली जाती है, तो शब्दों के उत्पत्तिस्थल में 
क्लृप्त ( सब के यहा भ्रावश्यक भानी जा रही , वायु की कल्पना करना तो श्रतीव सुलभ है । 


सत्यवाकाशे शब्दस्योरत्पात्तस्तत्समवायिकारण न तस्‍्प्र तिषेषदेतरों गधकाः स्युर्वा- 
घित।वेपत्व. इवि मत, तदा शब्दः रे .शवदृद्गव्यपर्यायों वाह्य नद्रयप्रत्यक्षत्वत्स्पर्शा दिवद स्यजु- 
सानात्तर4 पुदूगलपर्यावत्वे सद्ध तत्मतषेबदेतवोनुमानवाधित/बपय॒त्वादेव गमकाः कथसुप- 
पयथरन्‌ ९ 


वैशेषिक कहते है, कि ग्राकाद के होने पर ही शब्द की उत्पत्ति देखी जाती है भ्रत. वह 
प्राकाश इस शब्द का समवायिकारण है, ऐसे उस प्राकाश का निषेध करने वाले हेतु भ्रपने साध्य के 
ज्ञापक नहीं होसकगे क्योकि उतका विषय तो बाधित होजायगा, श्रत: ग्राकाश की सिद्धि होचुकने पर 
साध्य की वाधा उपःस्थत होजाने से वे हेतु कालात्यवापदिष्टहेल्ामा५ होज्ञायगे | यों वेशेषिकों का 
मत होगा । तब तो हम जैन कहते है, कि शब्द (पक्ष) स्पशवाले द्रव्यों का पर्याय है, ( साध्य ) वहिरंग 
इन्द्रियो से जन्य हुये प्रत्यक्ष का विषय होने से ( हेतु / स्पर्श, गन्ध झादि के समान ( भ्रन्वयहृष्टान्त ) 
इस अनुमान से उस शब्द का पुदुगल द्रव्य का पर्याव होना सिद्ध होचुकने पर पुन: जैशेषिको की झोर 
से उस स्पर्शावान्‌ द्रव्य की पर्याय होने का प्रतिषेध करने वाले हेतु भला प्रनुमानप्रमाण करके स्वकीय- 
विषयभूत साध्य के बाधित होजाने से ही किसी प्रकार जप्तिकारक होसकंगे ? । श्रर्थात्‌--हम भ्राकाश 
द्रव्य का खण्डन नही करते हैं, किन्तु भाकाश को दब्द का उपादान कारण नहीं मानते हुये स्पशशवान्‌ 
द्रब्पों के उपादेय हो रहे शब्द को स्वोकार करते हैं । ऐसा दशा मे बेशेषिको के हेतु वाधितहेत्वाभास 


होजाते हैं ! ५ 
, .... एतेत्र यदृक्त' सोगतै.-एकद्रव्याश्रितः शब्द! तापान्यविशेषवस्ते सति बाई केन्द्रिय- 
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प्रत्यक्षस्वाद्रपवदिति | तदपि प्रत्य रूप त, पृदूगल स्कन्धस्येकद्रव्पस्य शडद्राश्रपत्त्रो पप्तें। 
सिद्धमाधन-वात गगना बयत्वे साध्ये साध्या- कला दृष्टः-तः. स्याक्‍्ध तुश्चा रुद्र! । तथाहि- 
स्पशवदेकद्रठ्य भ्रितः शब्द सामान्य शेष च्वे वात हा्केन्द्रियप्रत्यक्ष- त्रूतदर्त्‌ ' न च 
हेतोरात्वना व्यू भवा/ स्तस्यात्त. ऋरशग्र्यक्षर तू ने प्‌ बट दिना तथ्य «झा द्रयद्ठ - प्रत्यक्ष 
त्वात्‌ - रू त्वेन तस्यासा धान्यातशेप+खन्नावि सयोगेन तस्य बाद्यानक।-धयप्रयक्षर .दुद्दय गु- 
लसंगाग ध्य नेकद्॒ब्य, अनतस्य स्पर्शनन च भाक्ष/कर भात्‌ । ततः बूक्त-त शब्द खगुणों बाह्य 


न्द्रियप्रव्यक्षत्व|त्‌ गन्बादे ,दात तस्य (दगल५याय* - व्यव+थत;: । 

यहां बाद्ध बोलते है, इस बात का नथायिक कहै त। और भी अच्छा लगेगा कि छाब्द ( पक्ष ) 
एक ही द्रव्य के आश्रित द्वारहा है । ( साध्य ) सामान्य वशेषवानु हाते पन्‍्ते वहिरग एक इन्द्रिथ द्वारा 
प्रत्यक्ष किये जाने से ( हेतु ) रूप के समान ( अन्त्रयहष्टान्त )। आचार्य कहते है कि इसप्रकार जो 
बौद्धा ने कहा था इस उक्त कथन करके इसका भा छण्डनत कर दिया गया है, क्याकि इसमें सिद्धसाधन- 
दाप है, बच जाने के कारण उक अशुद्ध द्रव्य हारहे पुद्गल स्कन्ब को शब्द का ब्राश्रयपना निर्शीत कर 
दिया गया है। अत. भ्रा4 उत्ता क॑ उसी सि& हारह शब्द के एक द्रब्या श्रतप4 सिद्धान्त का स।ध 


रहे है । 
हे यदि एक द्रव्य पद से नंथ्ायिक या बाद्धघों का यह झभश्राय होव कि एक ग्राश्र4भूत गगन- 
नामक द्वव्य के श्राश्रत हारह शब्द की साव्य ।कंय। भया हू ॥ तब ता तुम्हारे श्रतुमान का हृष्टान्त 
साध्य स विकल हाज/यभ। क्यक हूप ता श्राकाश के श्रा।>प नही है, काइ भा वाद। आकाश मे रूप 
गुण का वत रहा नहा स्व।कर करत हूं, श्रार तुम्द।रा हतु ।वरुद्ध हत्वाभ,स हुआ ज।त। है, कारण 
कि गगन के आाश्रत दान से विरुद्ध हारह पूथया आाद के झआ।भतवत के साथ हतु का व्याप्त है। 
इसी बात का या स्तृष्ट कर क्मक लाजियवा। क जब्द ( पक्ष ) स्‍्वशवाल एक द्रब्व के आ्रांश्रत द्वारदा 
है, ( साध्य / क्या सामान्य के विशप हारह बुदात्व, शब्दत्व, ग्राद जातया का धारण करते सन्‍्ते 
वाह्य एकद्धिय-जन्य प्रत्यक्ष का ।वषथ बढ़ हू ( हेपु )। रूप, रस अभ्रादि के समान , ग्रन्व4५ह७टान्त ॥ 
हमार इस हंतु का आत्मा करके व्याथषार नहा श्राता है, क्याक उस आत्मा का बाहरग 
इन्द्रियां से अत्वक्ष नहों हाता है, अन्त रव भव इशच्द्रय करक आत्मा का अत्यक्ष होता सब ने स्वाकार 
किया है, तया घट, पट, भ्राद करके मा उस हृतु का व्याभचार नहों है, क्याक वांहरग हारही दा 
स्पशन और चक्षु' इन्द्रियों करके घट आदि के प्रत्यक्ष होने को योग्यत। है श्लौर हमारे हेतु मे वहिरंग 
एक इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष होना यह पद पडा हुआझा है। तथा रूपग्रुण मे रहने वाली रूतत्व जाति करके 
हमारे हेतु में व्यभिचार दोष नही आता है, क्याकि जाति में वुन कोई साधारण सामान्य सत्ता द्रव्य 
या विशेष सामान्य पृथिवोत्त, घटत्व, झ्रादि नही रहता है “ जातौ जात्यन्तरानक्लीकारात्‌ ” ब्रतः 
रूपत्व जाति किसो भी सामान्य विशेष का धारने वाली नहो है, हेतु का सत्यन्त विशेषण वहा नही 
घटा । तथा संयाग गुण करके भो हेतु का व्यभिच।र नहीं ग्राता है क्योकि वह संयोग तो वहि रंग 
प्रनेक इन्द्रियों द्वारा हुये अत्यक्ष का गोचर है यद्यप्रि दा प्र गुलियो का सयोग विचारा स्पर्श वाले प्रनेक 
द्रब्यो के आश्रित है किन्तु उस सयोग का चक्षु प्रौर स्पर्श इन्द्रिय करके भी साक्षास्कार हौजात। है। 
तिस कार थ हमने यो दूसरों वात्तिक में ककत अच्छा क्र का कि दाज्य ५ पक्ष ) आकाल का गुण नहा 
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है ( साध्य ) वहिरंड्भ इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष कियागया होने से ( हेतु ) गन्ब, रस, भादि के समान 
( प्रस्वय्रष्टान्त ' | कारण कि उस छब्द को पुदुगल द्रव्य का पर्यायपना युक्तिपूर्वक व्यवस्थित करू 
दिया है, यहा तक पहिली वात्तिक के विवरण में एक विद्वान करके उठाये गये शब्द को ब्राकाश के 
गुण होने के प्राक्षेप का निराकरण कर दिया है । भ्रब वही उठाये गये शब्द को श्रमूर्त द्रव्य कहने 
वले किसी भन्‍्य विद्वान्‌ के कटाक्ष का प्रभ्यकार निवारण करते है । 

2223... तथा नाममूर्तिद्रव्यं शब्दः वाह्यन्द्रियप्रत्यक्षात्‌ घटादिवत्‌। न नम व्वभिवरा!: 
साधनम्प, नमसो वाह्म निद्रिया प्र-्यक्षत्वात्‌ ' ननु च शुपिरप्य चछुपा स्पशनन च साक्षत्करणा 
धच्छुपिरं तदाक शमिति बचना द्वाहंद्रियप्रत्यक्षमेवाकाशं तर द।या प्ररषण[दिति चेत्‌, नेत 
न्सन्‍्यं, शुपिरम्य घनद्रव्यामावरू त्वादपचारतस्नेत्राकाशव्यपदेश।द घनद्रव्याभावस्य च द्र॒ब्या- 
न्तरमसद्भू वरूपत्वात्‌ । तत्र चन्चुपः स्पशनम्य च व्यापारात ) परमाथतःत्प्रत्यक्षत्वा मात्राज् मसः 
तथ हि-नभो न वाह्म रिद्रयप्रत्यक्षममूनेद्रव्यत्वादात्मदिवत्‌ य्तु वाह्मर्द्रियप्रत्यक्ष तम्राय्ृतेद्रव्यं 

यथा घटादिद्रव्यं इति न नभसः ज्यभिवचारी हेतु: । 

तथा शब्द ( पक्ष ) भ्रमूर्त द्रव्य नही है (साध्यदल) वहिरंग इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष का विषय 
होने से ( हेतु ) घट आ्रादि के समान ([ प्रन्वय-ष्टान्त )। हमारे इस वाह्मन्द्रिय प्रत्यक्षत्व हेतु का 
श्राकाश करके व्यभिचार नही आता है। क्योकि ग्रत्यन्त परोक्ष श्राकाश का वहिरग इन्द्रियों से प्रश्यक्ष- 
ज्ञान नहीं होने पाता है। यहाँ कोई प्रभ उठ ते है. कि छिंदका चक्षु या स्पर्श इन्द्रिय करके प्रत्यक्ष किया 
जारहा है, और जो छेद है, वह श्राकाश है। ऐसा गास्त्रीय वचन है अत. आकाश भा वहिरंगइन्द्रिय 
जन्य प्रत्यक्ष के। विषय है ही । उस प्राकाशका "यह छेद, यह कुप्रा, यह मुख,, आदि इस प्रकार "यह 
ये” ऐसे प्रत्"क्षतूचक इंद शब्द को वाच्यता करके निरूपणा किया जाता है। अर्थात्‌-यह मोरी बड़ी 
है, यह छेद छोटा है,पह कुप्रा गहरा है, मुखमे कौर घर दो, कान मे दवाई डाल दो, इसी प्रकार एऐडा, 
गुदस्थान, तिखाल, घर, ग्रुहा, ये सब भ्राकाश स्वरूप ही पदार्थ है, चारो श्लोर के मिट्टी या ईट के घेरे 
को मोरी नही कहते है, किन्तु घेरे के बीच मे श्राग्ये श्राकाश को मोरी कहा जाता है, चलनी मे से 
चून छुनता है, कोतगली मे मनुष्य जा रहा है, पेट मे रोटी रखी है, यहा गली, पेट, भ्रादि दब्दा से 
पोल ही समभो जाती है श्रौर जो पोल है, वह आकाश है, इस प्रकार श्रांखो या स्पशेन से श्राकाशका 
प्रत्यक्ष भी स्पष्ट किया जा रहा है। प्रतः ज॑नों के हेतु का प्राकाश करके व्यभिचार दोष लगना तद- 


बस्थ रहा । 
इस प्रकार कह चुकने पर तो ग्रन्थक्रार कहते हैं कि यह कहना सत्य नही है, कारण कि छेद 


तो घने द्वव्यों का प्रभाव स्वरूप है, अत. उतचारसे उस छेद में प्रकाशाने का वचनव्यवहार कर 
दिया जाता है। वस्तुत: विचारा जाथ तो जेन सिद्धान्त में तुच्छ प्रभाव स्वोकार नहों किया यया है; 


इे० 


श्र हलोक-वातिक 


घनद्रव्य का श्रभाव तो भ्रन्य द्रव्यों के सदूभाव स्वरूप है. उस श्रन्य पौद्गलिक द्वब्य में चक्षु: या स्पशन 
इन्द्रिय का व्यापार होरहा है। भ्रत परमार्थरूप से उस द्रव्यान्तर का प्रत्यक्षहोना तो आकाश का 
प्रतक्षय हुआ नहीं कहा जा सकता है,ग्राकाश द्रव्य प्रत्यन्त पराक्ष है। प्रवधिज्ञान, मन:पर्य यज्ञान की भी 
उच्च मे प्रवृत्त नही है, इन्द्रियजन्य ज्ञान को कौन पूछे ? अन्धकार, उजाला, या चारो झ्ोर घेरा, यहा 
बहां के चमडा आदि पौदुलिक पिण्ड पदार्थों को ही कप, तिखाल, घर, गृद स्थान, कान झरादि मानना 
चाहिये। भाकाश का 'इदम प्रत्यक्षकृते समीपतरनिष्ठ एतदो रूप, अ्रदसस्तु विप्रकृष्टे तदिति परोक्षे 
विज्ञानीयात्‌,, इस नियम अनुसार प्रत्यक्ष होरहे भ्र्थ के वाचक इदम्‌ शब्द द्वारा प्ररूफण नहीं होसकता 
है, किसी भी दार्शनिक ने आकाश का वहिरिन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष हाना ध्वीकार नहीं किया है। इसी 
बात का स्पष्टीकारण थो समझो कि प्राकाश ( पक्ष ) बहिरग इन्द्रियों से उपजे प्रत्यक्षत्ञान का विषय 
नही है; ( साध्य ) अमूर्तद्रव्य होने से ( हेतु , आत्मा, काल, आदि के समान ( ग्रन्वयहष्टार्त ) जो 
बाहरली इन्द्रियो द्वारा हुये प्रत्यक्ष का गोचर है वह तो प्रमूत द्रव्य नहीं है, जैसे कि घट, पट, श्रादि 
ग्रशुद्ध द्रव्य है (व्यतिरेक₹ष्टान्त) । इस कारण हमारा बाह्मइन्द्रियप्रत्यक्षत्व हेतु श्राकाश करके व्यभि- 
चारी नही है । 
स्यादाकूत ते अमूते द्त्यं शब्द: परममहत्ाश्रयत्वादाकाशवदित्यनुमानव घितः पक्ष 

इति | तंदसम के परममह्स्व श्रयत्वस्यासिद्धत्जात , तथाहि--न परममद।न्‌ शब्दः अस्मद। 
दिप्रत्यक्षत्वात्‌ पटादिवत्‌ + पि प्ुख्यप्रत्यक्षेण नभमा,तस्यास्प्दादिमनःभप्रस्यक्षस्वासिद्ध! । सं- 
व्याहातोनिद्र५प्र न्‍्यक्षस्थ स्वसवेनदस्य सुखादिप्रतिभामिनश्चकछ्ुरा दिपरिच्छिन्न थेम्मररस्य 
च विशदस्यास्यु गम तू गगनादिष्वतींद्रियेषु मान सप्रत्यक्ञानवम्मात्‌ | 

यदि तुम मीमासको की यह चेष्टा होय कि शब्द ( पक्ष ) भ्रमूतत द्रब्य है, ( साध्य ), परम मह- 
क््व नामक परिणाम का श्राश्रय होने से ( हेतु ), भ्राकाश के समान ( अन्वयदृष्टान्त ) | इस प्रनुमान 
से ज॑नो की शब्द अमृर्त है” यह प्रतिज्ञा बाधित होजाती है। ग्रस्थकार कहते है, कि यह्दव कुतर्क 
करना समीचीन नही है, कारछ कि शब्द को परम महापरिणाम का आ्राश्रयपना प्रसिद्ध है प्रत: तु- 
म्हारा हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास है, इस बात को हम यो स्पष्ट रूप से समभाते है, कि शब्द ( पक्ष ) 
परममहात्‌ नही है ( साध्यदल ) हम प्रादि छद्मस्थ जीवो के प्रत्यक्षज्ञान का विषय होने से ( हेतु ) 
पट आदि के समान ( भ्रन्वयद्ृष्टान्त )। इस प्रनुमान के हेतु में भी मुख्यप्रत्यक्ष)का विषय हो रहे झाकाश 
करके व्यभिचार दोष नही ग्राता है। क्योकि उस झ्राकाश को हम आदि प्रवागदर्शी जीवो के मन से 
उत्पन्न हुमे प्रत्यक्ष का गोचरपना असिद्ध है। 

साख्यों के यहां मानी गयी व्यापक प्रकृति करके भी हेतु का व्यभिचार नही भ्राताहै, प्राकाल 
यथा साख्यो की प्रकृति प्रथवा वेशेषिको के काल द्रव्य का मन, इन्द्रिय से प्रश्यक्ष नहीं होपाता है। बा 
पह्‌ है, कि “*'हन्द्रियानिन्द्रियनिमित्त देशत: सांथ्यवहारिकर्म, समीचीन व्यवहार के श्नुरोध से कल 
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प्रनिनिद्रिय-जन्य प्रत्यक्ष का, और स्वसंवेदन प्रत्यक्षका, तथा सुख 4दि को प्रतिभास कर रहे ज्ञान का, 
एवं च॒क्षु भ्रादि द्वारा ज्ञात किये ग्र्थों के स्मरणका, विशद प्रत्यक्ष होना स्वीकार दिया गया है। 
भावार्थ-भले ही स्मरणा.प्रत्यभिज्ञान,झादिक परोक्ष ज्ञान होय,सशय,विपयय,विचारे मिधथ्याज्ञान 
होय किन्तु इनका स्वसवेदन तो प्रत्यक्ष ही होरहा है | ' भावष्मेयापेत्ञाया प्रमाणाभासनिह्वनव: । वाह 
प्रमेयापेक्षाया प्रमाण तन्निभ च ते” ( देवागम )। सुख, इच्छा, वेदना, श्रादि को जानने वाले ज्ञान 
का स्वसम्वेदन सज्ञी जीव के प्रमाणात्मक हुआ मानस प्रत्यक्ष कहा जा सकता है , यद्रप्रि स्मरणज्ञान 
रोक्ष है फिर भी चक्षु श्रादि से जाने जाचुके भ्रर्थ के स्मरण का पुनः मन; इन्द्रिय करके प्रत्यक्ष होना 
सब को ग्रभीष्ट है, प्रत: इन्द्रिय श्र प्रनिन्द्रिय से उत्पन्न हये एक देश विशदज्ञान को साव्यपहारिक 
प्रत्यक्ष कहदेते है. गगन,काल,आदि अतीन्द्रियपदार्थोामि मानस प्रत्यक्ष द्वारा श्रवगति होना कथमपि नदी 
इष्ट किया गया है। 
नचैद मतिज्ञानस्य सर्वद्रव्यविपयन्व वचन विरुष्यते, गा नादीना मती द्वयद् व्याणां 
स्पर्थावुनानमतिडिपयत्व भ्युपग मात्‌ । 
यहा कोई ग्राक्ष प करता है कि “ मतिश्र्‌ तयोनिबन्धो द्रव्येष्वसवंप्यायेषु ” यह श्री 
उमास्वामी महाराज द्वारा निर्णीत हो चुका है “ तदिन्द्रियानिन्द्रियनि्मित्तं ” वह मतिज्ञान इन्द्रिय 
प्रोर ग्निन्द्रिय को निरमित्त पाकर उपज्ञता है यह भी समझा दिया गया है भ्राकाश मे भले ही 
वहढिरंग इन्द्रियो की प्रवृत्ति नहीं होय, यह उचित है किन्तु अनिन्द्रिय मन से जन्य भी मतिज्ञान 
की विषयता यदि गझ्राकाश में नहीं मानी जायगी तो इस प्रकार मतिज्ञान के द्वारा सम्पूरां द्वव्यो 
का विषय होजाना यह सूत्रकार का कथन विरुद्ध पड जाता है, जेत झाचारयों को परस्पर-विरोधी 
बबत नहीं बोलना चाहिये। शझ्राचार्य कहते हैं कि यह ग्राक्ष प नहीं करता क्योकि " मतिस्मृति 
संज्ञाचित्तामिनिरोध इत्यनर्थान्तरम ” इस सूत्र करके भ्रनुमान ज्ञानको मतिज्ञान स्वरूप ठहराया है 
« झ्त्थादों पअ्रत्थतरमुबलभतं भणाति सुदशाण । 
“४ ग्राभिशिवोहियपुथ्व णियमेणिह सहज पमुहं ” ( गोम्मटसारजीवकाण्ड ) 
इस लक्षण गाथा अनुसार भ्रथ से अर्थान्तर का ज्ञान श्र्‌तज्ञान समका जाता है। भ्र्थात्‌ । 
जहाँ साधन से साध्य का भेद दृष्टिगोचर होरहा है वहाँ न्यारे ज्ञापकहेतु से हुआ साध्य का ज्ञान 
तो श्र्‌ तज्ञान कहा जायगा किन्तु साध्य और साधन में कथंचित्‌ अभेद को विचारते हुये जो । 
प्नुमान प्रवर्तेंगा वह मत्तिशञान कहा जायगा। स्वार्थानुमान घोर परार्थानुमान यों प्रनुमान के 
दो भेद हैं श्रमनिबोधनामक मतिज्ञान स्वार्थनुमान है, परार्थानुमान तो श्र तज्ञान में जायगा । 
“क्काश, काल, धर्म प्रोदि अतौन्द्रिय द्रव्यो की हम स्व र्थानुमान नामक मतिज्ञान का विषय 
होना स्त्रीकार करते हैं, भ्रत: कोई पूर्वापर विरोध नहीं है। मन इन्द्रिय से सुख, वेदना, झ्रात्मा 
झादि पदार्थों का सांब्यवहारिक प्रत्यक्ष होजाता है तथा भप्रनिन्द्रिय नामक मन को झामम्बन 
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करता हुप्ना नो-इन्द्रियावरण कर्म का क्षयोपशम स्वरूप लब्धि को पूव॑व्ृत्ति कर भ्राकाश प्रादि 
द्रब्यों का अवग्रह ग्रादि मतिज्ञान-स्वरूप उपयोग पहिले ही हो जाता है उसके पश्चात्‌ भट 
उस मतिशान से श्रूतज्ञान प्रवर्त जाता है, म.तज्ञान से जाने हुये अथे में झ््य विशेषा का जानने 
_ के लिये श्र तज्ञान प्रव्तंता है, ब्नत, प्राकाश, धर्म, श्रादि को मतिज्ञान कुछ जान लेता है पश्चात्‌ 
श्र्‌तशञान उनका #'ध्िक प्रतिभास कर लेता है ' श्र॒ुतं मतिपूर्व ” 
प्राकाश को भ्रवगति मे श्र तज्ञान का पूरा हाथ होते हुये भो कुछ मतिज्ञान का हाथ 
रह चुका है। मतिज्ञान कितने श्रश का परिज्ञायक है ? इसके विवेक को विचक्षण विद्वान ही 
कर सकते हैं ज॑से कि ईहा मतिज्ञान-पूर्वक हुये ऋजुमति मत.पर्यय ज्ञान के विषय में ईहा का 
हाथ कितना है ” इसका भेद-विज्ञान करता साथारण बुद्धि वाले का कार्य नहीं है। मन.पर्ययज्ञान 
झौर श्र॒तज्ञान के पहिले उस विषय के स्वल्प प्रश्नों को जानने वाला मतिज्ञान प्रवर्त जाता है 
तभी तो इन दो ज्ञानो के प्रथम दर्शन होने की प्रावश्यकता नहीं। विभद्ध ज्ञान के प्रथम भी 
“ दर्शन नही होता है, हाँ मतिज्ञान के पहिले महासत्ता का प्रालोत्रक दक्षव उपयोग अ्रवश्य हो गया 
था, ब्रतर' श्राकाश के कुछ त्िषय श्र श का मन पूर्वक परोक्ष मतिज्ञान होते हुये भी श्राकाञ 
का मानसतप्रत्यक्ष होना स्वीकार नहीं किया गया है, जैसा कि सुख, दुःख, झात्मा श्रादि का सन 
इन्द्रिय से स्ाव्यवहारिक प्रत्यक्ष हुआ इष्ट किया गया है, ग्रतः हमारे हेतु का श्राकाश से व्यभिचार 
दोष नहीं लगता है। 
अस्मदादिप्रत्यद्ाया मत्तयानेकांत इत्यपि न स्यादादिना कह्म्यते, सक्तायाः 
सवंधा परममह्यासावात्‌ । परममहतो द्रव्यस्य नभसः सत्ता हि मरममहती नासवंगत- 
द्रब्यादिसत्ता। न च नमस; सत्तास्मदादिप्रत्यक्षा ततो न तया व्यभिचारः ।' नव सकल 
द्रब्यपर्यायव्यापिन्येकेत सत्ता प्रसिद्धा, तस्यास्तथोपचारत: प्रतिपादनात्‌ « परमाथेतस्नदेंकत्वे 
विश्वरूपत्वविरेधात्‌ | सम्प्रस्ययाविशेषादेक॑ंत सत्तेति चेश्न सवथा सत्प्रत्ययशेष्या।सद्ध र५। व्‌ 
संयुक्तप्रत्यया विशेषवत् । 
यदि वेशेषिक हमारे धस्मदादि प्रत्यक्षत्व हेतु का सत्ता जाति करके व्यभिचार उठाबे 
कि द्रव्य, गुर, कर्मों, में वर्त रही सत्ता जाति का हमको प्रशध्यक्ष होता है किन्तु वहाँ परम 
सहत्वाभाव यह साध्य तो नहीं है क्योकि सत्ता जाति सर्वत्र व्याप रही है। भ्राचार्य कहते हैं कि 
स्थाह्मादी विद्वान करके यह व्यभिचार भी सहन करने योग्य नही है क्योकि सत्ता जाति के सभी 
प्रकार परम महापरिप्राण-धारीपन का भ्रभाव है, एक तो वंसे ही वैंशेषिकों ने सत्ता की द्रव्य, 
गुण, कर्मों, में ही वत्ति स्वीकार की है, सामान्य, विशेष, समवाय, प्रभाव, इन चार पदार्थों 
में सत्ता जाति नहीं ठहरती कही है दूसरे परम महत्व परिमाण नामक गुर तो द्रव्य में ठहर 
सकता है, जाति में गुणों का निवास नहीं माना गया है । हाँ जिसी आकाश में परमप्रहत्वगुणश 
समवाय से रहूता है उसी में सत्ता जाति भी समवाय सम्बन्ध से ठहर जाती है, इस कारर 
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सत्ता में परममहत्त्वगगुण एकार्थसमवाय सम्बन्ध से पाया भी गया किन्तु ग्राकाश की सत्ता 
का हम आदि को प्रत्यक्ष नहीं होपाता है, तिस कारण हेतु के नहीं ठहरने से उस आकाश 
की सत्ता करके व्यभिचार दोष नही झ्राया । प्रव्यापक्र हो रहे घट, पट, आदि द्रब्यो की या 
ग्रव्यापी रूप, रस, क्रिया श्रादि पदार्थों की सत्ता तो वृत्यनियामक हुये एकार्थ समवाधर सम्बन्ध 
से भी परम महान नहीं है। 


गक बात्त यह भी है कि सम्पु्ण द्रव्य प्रथवा पर्यायों में व्यापरही झौर एक ही मांती 
जा रही सत्ता जाति प्रसिद्ध भी नही है| देवदत्त, घट, पट, कालाणु, ञ्रादि मे कोई भी एक व्यापक 


सत्ता की प्रतीति नहीं होती है। केवल अनेक पदार्थों में न्‍्यारी न्‍्यारी व्तं रही अवब।न्‍्तरसत्ताग्रो 
का कल्पित पिण्ड मान कर गढ ली गयी उस महासत्ता का तिस प्रकार उपचार से ही एकपन 
या व्यापकपन ववचित्‌ ज्ास्त्र मे समक्ा दिया गया है यदि वास्तविक रूप से उस सत्ता को एक 
माना जायगा तो वह जगत के सम्पूर्णा पदार्थो-स्वरूप नहीं हो सक्रेगी जगत का कोई भी एक 
पदार्थ विच।रा जड चेतन, विपग्रमत, पर्मारमा प्रशुद्धात्मा ग्रादि में एक स्वरूप होकर नट्टी ठहर 
सकता है, जड़ या चेतन द्रव्यों के सायान्त्र ग्रुण का कहे जा रहे प्रस्तित्व, वस्तुत्व, आदिक स्वभाव 
भी प्रत्येक मे न्‍्यारे न्‍्यारेहै। विष अ्रमृत, अग्नि जल, झ्रादि पर्यायों के विवर्तंथिता माने गये पुद- 
गलो के रूप रस. ग्रादि भ्राद गुणा भी प्रत्येक मे अलग अलग है किन्तु सत्ता को विश्वरूप माना 
गृ 
रा “ सत्ता सपलपयत्या स्विस्सरूवा श्रणत पज्जाया | 
भगोप्पादधुवत्या सप्पडिवक्खा हवदि एगा” ( पचास्तिकाय ) 

विश्वरूप वही पदार्थ हो सकता है जो सम्पूण विरुद्ध, श्रविरुद्ध, पदार्थों मे तन्मय 
होकर ग्रोत प्रोत घुस रहा हो | परीक्षा-हष्टि से विचारने पर निर्णीत हो जाता है कि ऐसा सब 
में झ्ोत पोत घुसने वाला कोई पदार्थ जगत में नही है सब को न्यारी न्‍यारी गनन्तानन्त श्रवा- 
न्तर सत्तायें ही सम्रहनय की श्रपेक्षा महासत्ता नाम को पाजाती हैं जैसे कि न्‍यारे न्यारे पभनेक 
वृक्षो का एक विशिष्ट सन्निकटपन हो जाने से उपवन या वन यह नाम पड जाता है, झत' बैशेषिकों 
को वस्तुत. एक ही व्यापक सत्ताजाति का श्राग्रह नहीं करना चाहिये। 

वशेषिक कहते हैं *' सदिति लिगाविशेशात्‌ विशेषलिगाभावाच्चेको भाव ” ॥ १७। ( वैक्षे- 
बिक दर्शन के पहिले श्रध्याय म द्वितीय श्रान्हिक का सूत्र है) तदनुसार घट सनु है, झ्रात्मा सन 
है, रूप सत्‌ है, क्रिया सती है, इत्यादि सत्‌ सत्‌ इत्याकारक प्रस्ययों में कोई विशेषता नहीं 
देखी जाती है, इस कारश सत्ता जाति एक ही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना 
बयोंकि सत्‌ सत्‌ इन ज्ञानो का सभी प्रकारो से श्रन्तर रहित होजाना असिद्ध है, जंसे कि पट के 
साथ साथ घट संयुक्त है. श्रात्मा के साथ कम संयुक्त है, भ्रधर्म द्रव्य के साथ धर्मंद्रव्य सयुक्त है, 
झ्ाकाश का काल के साथ संयोग हो रहा है, इत्यादिक संयुक्त पने को विषय कर रहे ज्ञानों की 
प्रविशेषता भ्सिद्ध है भ्र्थातू-स्थूज़ रूप से उचत स्थलो पर सयुकत हैं, संयुक्त हैं, ऐसे एक से ज्ञान 
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उपज जाते हैं किन्तु वस्तुतः विचारने पर वे संयोग गुण जैसे विशिष्ट हो रहे न्यारे न्यारे माने 
गये हैं उसो प्रकार समान आनुपूर्वी होते हुये भी सत्ता जाति न्यारो न्‍्यारी माननों पड़ेगी 
परत: प्रसिद्ध हेत्वाभास हो रहे “ सत्प्रत्ययाविशेष” हेतु से सत्ता का एकपना सिद्ध नहीं होसकता 
है। समवाय भी एक नही सधपाता है। यहाँ तक निर्णाय हुआ्आा कि अस्तदादि करके प्रत्यक्षका विषय 
होने से शब्द परम महान नहीं है, भले ही लहरी प्रवाह से शब्द को हजारों कास लम्बा मान लिया 
जाय किन्तु मीमोसको के प्रभिप्राय अनुसार शब्द का प्राक़ाश के समान व्यात्रक द्रव्यपना नहीं 
प्रतीत किया जा रहा है । 
अत्रान्ये प्राहु:-न द्रव्यं शब्द: कि तहिं ? गुण: प्रतिसिद्धमानद्रव्यकमेस्वे सति 

सर्वाद रूपवत | शब्दों न द्रव्यमनिस्यत्वे सन्‍्यम्दाद्यव' ज्ुपप्र सयक्षस्वात्‌ | शब्रों न कर्माचा- 
छुपप्रत्यक्षत्वाद्रमव दिति । तदयुक्त-प्री भांसकान्‌ प्रति तेपां वायुनास्प्रदाद्यवान्चुपप्रस्यक्षत्वस्य 
व्यप्तियाराद्ायो सस्मदादिप्रस्यक्षत्वत्‌ | अनिनन्‍्यत्ःटविशेष एस्थ चाप्रमसिद्धन्वात द्रव्य बच्रटिषेवा 
लुप्त! । कम त्वप्र तिपेवनस्थाचाह्लुपप्रत्यक्षत्वस्थ वायुकर्म ण' ने का न्तिकत्वात्‌ | 

यहा प्रकरण पाकर कोई दूसरे वंशेषिक विद्वान्‌ अ्यने मन्तब्य की बुत बढ़िया मानते हुये 
यो कह रहे हैं कि शब्द ( पक्ष ) द्रव्य तही है. वाष्य )। तो शब्द क्‍या पदाथ है ? इसका उत्तर यह 
है कि शब्द तो गुण है ( प्रतिज्ञा ) द्रव्यो ग्रौर कर्मो से मिन्‍न होते सन्‍्ते सत्तावाला होने से हेतु ) 
रूप के समान ( प्रन्वयदृष्टान्त ) | श्र्थावृ-सत्तावाले तीन ही द्रव्य, कम, गुणा, पदार्थ हैं तिन मे से 
द्रव्य श्रौर कर्म से भिन्‍नपता यो विशेषण लगा देने पर स्विशेषश सत्तावत्व हेतु से शब्द में गुणश॒न्व 
की सिद्धि होजाती है | वशेषिक श्रपने हेतु के विशेषण को यो अनुमान द्वारा पुष्ट करते हैं, कि शब्द 
( पक्ष ) द्रव्य नही है, ( साध्य ) अनित्य होते सस्ते अ्रस्मदादिकों के चाक्षुष प्रत्यक्ष का विषय नही 
होने से ( हेतु ) रस के समान ( ग्रन्वयद्ृान्त )। हम प्रादि के चक्षुप्रो ढवारा नही जानने योग्प 
भ्राकाश प्रादि नित्य द्रव्य हैं, ग्रत: श्रनित्यत्वे सति इस विश्वेषण से प्राकाश, दिक्‌, काल, ग्रात्मा, मन 
श्रौर पृथिवी भ्रादि चारो धातुझो के परमागुप्रो करके सम्भवने योग्य व्यभिचार को निशृत्ति होजाती 
है, शेष घट आदि अनित्य द्वव्यो द्वारा प्रापादत करने योग्य व्यभिचार का निवारण श्रस्मदादि 
पचाक्षुपप्रत्यक्षत्व से होजाता है। तथा बन्द ( पक्ष ) कर्म पदार्थ नही है, ( साभ्य ) क्योकि वह 
चक्षुरिन्द्रिय-जन्य प्रत्यक्ष का विधय नही है ( हेतु ), रस के समान ( अन्वयहृष्टान्त ) । इस प्रकार 
हब्दका द्रव्यपन श्रौर कर्मपन का भ्रभाव साध दिया गया है । 

प्राचार्य कहते हैं, कि मीमासको के प्रति या जेनों के प्रति वह वेशेषिकों का कथन युक्त 
इहित है क्योंकि उन मीमांसको के यहाँ वायु करके अस्मदादि के चाक्षुष्रप्रत्यक्ष का नहीं गोघरपन 
हेतु का व्यभिचार प्ाता है, वायु का हम ग्रादि की स्पर्शन इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है। वैशेषिको ने 
भी वायु का चलद्युः द्वारा प्रत्यक्ष होना अ्रभीद्ठ नही किया है, प्रतः वीज्ञना की वायु, श्राधी, श्वास 
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लेना, भ्रादि वायुयें श्रनित्य हो रही सन्‍्ती हम श्रादि के चक्षुग्रों द्वारा नही जानी जाती हैं, किन्तु वे 
वायुये द्रव्य तो है, यह व्यभिचार हुआ । एक बात यह भी है, कि मीमांसकोके प्रति कथन करने से 
शब्द का प्रनित्यपना विशेषशा श्रप्रसिद्ध है जब कि मीमांसक दाब्द का नित्यपना स्वीकार कर रहे हैं। 
प्रत: अस्मदादि अ्रचाक्षुष प्रत्यक्षपन हेतु से शब्द मे द्रव्यपन का निषेध नही सध सकता है, तथा शब्द 
में कमंपन का निषेध करने वाले अचाक्षुष प्रयक्षत्व हेतु का वायु को चलन क्रिया करके व्यभिचार 
श्राता है। श्र्थात्‌-वायु की क्रिया चनश्नुरिन्द्रिय से नही जानी जाती है किन्तु उस क्रिया में क्रियात्वा- 
भाव नामक साध्य नही रहा, वायु क्रिया तो कम पदार्थ है। 
द्रव्य॑ शब्द; क्रियात्त्राद्वाणादिवदित्यपर । ते यदि स्याद्वादमतम।श्रित्याचच्ते 

तदापसिद्धानत; शब्दस्य पर्यायतया प्रतचने नरूत्णादन्पथा पुदुगलानां शब्दबत्वत्रिरोधात्‌ । 
द्रव्यार्थादेशाद्‌ द्र व्यं शब्दः पुद्गलद्रव्याभेदादिति चेत्‌ किमेव॑ गवादिरपि द्रव्यं न स्थात । 

यहाँ कोई दूसरे पण्डित जी यो कह रहे है कि शब्द ( पक्ष ) द्रव्य है, , साध्य ) क्रियावाला 
होने से ( हेतु ), वाण, गोली, वायु, आदि के समान ( अन्वयहष्टान्त )। भ्राच।र्य कहते है कि के 
पण्डित जी यदि स्याद्वाद सिद्धान्त का ब्राश्नय लेकर कहरहे हैं तब तो उनके ऊपर अपसिद्धान्त नामक 
दोष है, क्योकि वे जैन सिद्धान्त से बाहर जा रहे है, जैन शास्त्रो मे शब्द को पर्यायरूप से कथन किया 
है “सद्दों बधो सुहमो थधूलो सठाणा भेदतमछाया । उज्जोदादवसहिया पुग्गलदव्वस्स पज्जाया” यानी 
शब्दको पुदूग लकी पर्याय नही माना जायगा तो पुदुगलाको छ्षब्द-सहितपन का विरोध होजावेगा द्रव्य 
ही सहभावी क्रमभावी पर्यायां को धारते है, हाँ स्थाह्वाद सिद्धान्त के बल बूते पर द्रव्याथिक नय की 
प्रपेक्षा से पुद्गल द्रव्यके साथ शब्द पर्याय का झभेद होजाने के कारण यदि दछाब्द को द्रव्य कहा जायगा 
तब तो इस प्रकार गन्ध झ्रादिक भी क्यो नही द्रव्य होजाबें पोली या चापलूसीको बाते हमको मनोहर 
नही भासती है, युत्ति सिद्ध निर्णीत जेन-सिद्धान्त का निभय होकर प्राश्रय लेता चाहिये। द्रव्याथिक 
नय की हृष्टि प्रनुसार गन्ध गुरा, को सुगन्ध दुर्गन्‍्ध, पर्यात् नहीं ज्ञात हुयी केवल नित्य द्रव्य ही प्रतीत 
होता रहता है। प्रतः शब्द के समान गन्घ, रूप श्ादि भी द्रव्य हो जाग्ना किन्तु यह प्रामाणिक मार्ग 
नहीं है । 

गन्धादयों गुणा एवं द्रव्याशितत्वात्‌ नियु खत्वाच्च “द्रव्याश्रया निमरु णा गुणा; 

इति बचना ख्िष्क्रियत्वाच्चेति चेत्‌,शब्दस्तत एवं गुणोस्तु । 

शब्द को द्रव्य मानने वाले अपर विद्वान कहते है। कि गरध, रूप, आदि तो गुण ही है, 
( प्रतिज्ञा ); द्रव्य के प्राश्नित हारहे होने से प्रौर गुणों करके रहित होने से ( दो हेतु )। देखो स्वयं 
सूजअकार ने ऐसा कहा है, कि जो अधिकरणा भूत द्रव्य के भ्राश्चित होरहे सन्‍्ते स्वय पुन: अन्यगुणो से 
रहित हैं, वे गुणा हैं। एक बात यह भी है कि क्रियाग्नो से रहित हाने के कारण ( तोसरा द्वेतु ) भी 
ग़न्ध भ्रादिक तो गुण द्वी समझे जाय॑गे। यो कहुने पर तो ब्ायाय कहते हैं कि तिस हो काक्रफ यात्री 
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द्रव्य के प्राश्चित होने से तथा गुण रहित होने से और क्रिया रहित होने से, शब्द भी ग्रुण होजाओो 
शब्द के द्रव्यपन का एकान्त बचाने जाना ठीक नही है। 
सहभावित्शाभावान्न मु ॥ इति चेदे, कर्थ छगदिविशेषसस्तत एव शुषा अवेयुः | 

साप्तान्यापणात्तपां महत्राविस्वात्‌ पुदुग॒जद्रव्पण तद पुणासस्‍्ते इति चेतू, शब्दमहभा रि्व॑ समदा 
यिकरार ण मस्तु सदत एवं एथियरोद्रत्या थावे सस्यप्याकाशे गवश्यानुत्पत्तें! पृथिवी द्रव्पमेत तत्स 
मवायिकारणपाकाशं तु नि्मित्तमेति चेत्‌ नहीं बायुद्रव्यस्थामाबे शब्दस्यानुस्पत्तः तदेव 
तस्य सप्व।यिक्रार गमम्तु गगन तु निमित्तमात्र तस्य सर्वोत त्तमतामुतत्तो निभित्तकारगा- 
सोपगमातू। प्र नद्रव्याभावे प मे पैंदंडवंयोंग चछज एस्पात्यत्तन पत्रनद्रव्य॑ तत्समवायि प्ृथि- 
व्यप्तेजोद्रव्यय दिति चेत्‌. तहिं शब्द रिणानयाग्य पुदूगलद्वब्य शब् (स्पोपादानकारण प्रस्तु 
बाय्व[दे्‌रनियततया तन्सद्रकऋरित्वमिद्ध । 

यदि अपर विद्वान यो कहै कि 'सहभाविनों गुणा ” ग्रनादि से ग्रनन्त काल तक द्रब्य के 
साथ विद्यमात रहने वाले गुण होते है, सहभावी नही होने से शब्द गुणा नही होसकता है, यो कहने 
पर तो हम जैन कहेंगे कि तिस ही कारण से यानी सहभावी नहीं होने से रूप, रस, आ्रादि गुणों के 
काले, खट्ट , भ्रादि विशेष विवत मला किस प्रकार ग्रुश्च होसकेगे ? बताओ्रो यदि श्राप यो कहो कि 
रूप, रस, भ्रादि के विवर्तो में म्रन्वित होरहे सामान्य को विवक्षा करने से उन काले श्रादि विशेषों 
का पुदुगल द्रव्य के साथ सहभावीपना है, भ्रत. वे उप पुदूगल के गु । कह दिये जाते हैं तब तो हम 
जैन कहते हैं, कि यो पुद्गल द्रव्य के साथ शब्द का भा सामान्य छय से सहमावोपना है गअ्रतः शब्द 
का समवायीकारणा भी पुदूगल द्रव्य हाजाग्रो। केवल आय वेशेषिको के यहाँ ही गर्व का समवायी 
कारण पृथिवी श्रौर स्नेह का समवाया कारण जल तथा भास्वर रूप का समव्रायी कारण तेजा 
द्रव्य प्रादि मान रखे है, सामान्य की अपदा से सहभावती हाने के का रण श्राकाश के भा गनन्‍्ध अ।दि 
गुण होजाओ । सत्य बात तो यह है कि शब्द हो चाहे गन्ध, स्नेह €प अनुष्णाशीत, ग्रादि हावे 
इन सव का समवायी कारण पुदुगल द्रव्य ही प्रतीत सिद्ध है । 

यदि तुम यो कहो कि पृथिवी द्रव्य के नही हाने पर और भ्राकाश द्रव्य के होते सन्‍्ते भी 
गन्ध की उत्पत्ति नहीं होपाती है। अ्रतः पथिवी द्रव्य ही उस गन्‍ध का सप्रवायी कारण होसकेगा 
झाकाश द्रव्य तो केवल निमित्त कारण है, जंसे कि काल द्रव्य सब कार्यों का निमित्त माना गया है 
“जन्याना जनकः कालो जगतामाश्रयो मतः,, यो कहो तब तो हम जंन भ्रापादन करते हैं, कि वायु 
द्रव्य के नही होने पर कही भी शब्द नहीं उपज पाता है झ्नत: वहू वायु द्रव्य ही उस शब्द का समवा- 
यीकारण होजाग्रो, भाकाश तो केवल निमित्तकारण मान लिया जाय क्योंकि सम्पूर्ण उपजने वाले 


कार्यों की उत्पत्ति मे उत्त आकाश का मिमित्त कारण होजाता स्वीकार किया गया है। 
स़ादि तुम यहू कटाक्ष करो कि बड़े नभडढ़े के श्राथ वेग युक्त दण्डका संयोग होजाने से शब्द की 
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उत्पत्ति होआाती है| बांस ग्रादिके फटने पर विभाग से भी शब्द पंदा होता है,शब्द से भी शब्द उपज 
जाता है "संयोगाद्विभागाच्छुब्द्धाउच शब्दनिष्पत्ति:३१ (बैशेषिक दर्शनके द्वितीय प्रध्याथमें प्रथम प्रान्हिक 
का यह सूत्र है।) पभ्रतः वायु द्रव्य तो उत्त शब्द का समवायीकारण नही माना जाता है, जसे कि 
प्रन्वय ध्यतिरेक नही घटने से पृथिवी, जल, तेजो द्वग्य, ये शब्द के समधायो कारण नहीं हैं तुम्हारे 
यों कहने पर, तब तो यही जन सिद्धान्त भ्रच्छा जचजाता है, कि शब्द नामक पर्याय रूप से १रिणमने 
योग्य पुद्गल द्रव्य ही शब्द का उपादान कारण मान लिया जानो, वायु, प्राकाश, झ्रादि तो प्रत्याव- 
इयक होकर नियत कारण नही हैं, यानी वायु या पश्राकाजशञ ही शब्द स्वरूप होकर नही परिणामते 
हैं, हां वे शब्द की उत्पत्ति में सहायक मात्र हैं, मत: उस शब्द के सहकारी कारण हो#र प्रसिद्ध 
होजाते हैं । 

कुतस्तन्सिद्धि रत चेव, एंथिव्यादे! कुतः १ प्रतित्रि श्टस्पशरूपरसगंघानापुपलं- 
भमास्पृथित्या: सिद्धि, स्पर्शरूपरसतिशेषाणप्रुपलब्धेरपां, स्पर्श शेपयोंरुपलब्धे तेज 3! | 
स्पश शेषस्योपलं माद्वायों: । स्वाश्रयद्रव्यामावे तदनुपपत्तरिति चेतू, तहि शब्दश्य पृथिव्यादि- 
प्वसंभविनः स्फुटसुपलंभातद श्रयद्रव्यस्य मापावगंणापुद्गलस्य प्रसिद्धिरन्यथा तदनुपपते । 

यदि वैशेषिको का पक्ष ले रहे भ्रपर पण्डित यों विभीषिका दिखलावे कि वतापन्नो उस शब्द 

परिणतियोग्य पुदगल द्रव्य की किस प्रमाण से सिद्धि करोगे ? यो कहने पर तो हम जैन भीयों 
धोस देसकते हैं, कि तुम ही बताग्नो कि पृथिवी श्रादि न्यारे प्यारे चार तत्त्रों को भ्र।प कैसे किस ढंग 
से साधेगे ? यदि वेशेषिक यो कहे कि प्रन्य द्वव्यो की भ्रपेक्षा प्रत्येक पृथिवी तत्व मे विशिष्ट रूप से 
पाये जा रहे पार्थिव स्पर्श, रूप. रस, गन्ध, गुणों की उपलब्धि होजाने से पृथिवी द्रव्य को मिद्धि 
होजाती है, विशिष्द होरहे स्पर्श, रूप, रसो, की उपलब्धि होजाने से जल द्रव्य को साध लिया जाता 
है. उष्णु म्पद्य भ्रौर भास्वर रूप इन विशेषगुणो के देखने से तेजोद्रत्य को प्रसिद्धि होजाती है, योग- 
बाहो प्रनुष्णाशीतस्पश विशेष काउपलम्भ होजाने से बायु द्रव्य को सिद्ध कर दिया जाता है, क्योकि 
प्रपने भाश्रय हो रहे नियत द्रव्य के विना उन स्पर्श भ्रादि विशेषों का उपलम्भ होना नहीं बन पाता 
है, यों वैशेषिको के कथन करने पर, तब तो हम स्थाद्वादी कहते हैं कि पृथिवी, जल, श्रादि में कथ- 
सपि उपादेय होकर नही सम्भव रहे शब्द का विशदरूप से उपलम्भ होरहा है, प्रत: उस शब्द के 
उपादानरूप से प्राश्रय होरहे भाषावगणा स्वरूप पुदुगल द्रव्यकी प्रमाणोसे सिद्धि होजाती है, प्रन्यथा 
यानी भाषा वर्गेणा या वाब्द योग्यवर्गशा के विना उस शब्द को उत्पत्ति होना नहीं बन सकता 
है, उपादान कारण के बिता शब्द का उपजना प्सम्भव है । 

नस परमाणुरूपः पुदूगलः शब्दस्पाश्रयोस्मदादिवदोंद्रियग्राह्मत्वात्‌ आयातपादि- 
बत्‌ स्कंपरपस्तु स्पादिति बच्मशब्दगुणास्म+म्पः इरसभाषत्रगणा' पुदू।लेम्पो स्मदादिवा- 
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सन्द्रियग्राह्मद्गलस्कंधात्मा शब्दः प्रादर्भवन्‌ कारणगुगपूर्वक एवं पटरूपादिवत। ततो5कारण- 


पूर्व कत्वा दित्यसिद्धों देतुरय।वद्द्रव्यभा वित्वादिदत्‌ । 

रूप, रस, श्रादि का आश्रय भले ही परमाणु होजाभ्ो किन्तु परमाणु स्वरूप पुदुगल द्रव्य 
सूक्ष्म स्थूल माने गये शब्द का भाश्रय नही होसकर। है, ( प्रतिज्ञा ) वाह्म इन्द्रिय करके ग्रहएा करने 
योग्य होने से ( हेतु ) वादरसूक्ष्म, होरहे छाया, शाम, चाँदनी, श्रादि के समान ( अन्वयह्शन्त ) हाँ 
मोटा स्कन्धप्वरूप पुदूगल तो शब्दका श्राक्य होसकेगा इसकारण सूक्ष्महव से शब्द गुण को तदात्मक 
होकर धार रहे सूक्ष्म म।बा वर्गणा नामक पुदूगनों से हम श्रादि की बाहरलो इन्द्रियों करके ग्रहण 
करने योग्य पुदूगलस्कन्ध स्वरूप शब्द-पर्याय प्रगट होजाती है, जो कि कारण गुणशण-पूवक ही है, जैसे 
कि पटरूप,मोदक रस, ग्रादि है प्रर्थातृ-सूतो के रूप अनुसार कपड़े मे रूप उपज जाता है, खाड या बूरे 
की मिष्टता झनुसार लड्डू मीठा होजाता है, इसी प्रकार सूक्ष्मूप से शब्द गुण को धार रही यावी 
शक्ति रूप से फटिति शब्द होने की योग्यता का! धार रही पुदुगलवर्गंणाग्री करके शब्द उपज जाता है, 
पृ्य॑बर्त्ती होरहे कारण के गुण काय मे आजाते है, तिस कारण वैशेषिकरों द।रा कहा गया “पग्रकारण- 
मुणपूर्वकत्वात्‌” यह हेतु प्रसिद्धहेत्वाभास है जैसे कि प्रयावत्द्रव्य-भाव्रित्व, द्रव्यकर्मंभिस्तत्वे सति 
सत्व, झादिक हेतु प्रसिद्ध हैं। भावार्थ-यौगो ने शब्द मे स्रर्शवान्‌ द्रव्यके गुण नहीं होने को साध्य 
करने पर भ्रयावत्‌ द्रव्यभातवित्व और अका रणगुणपूर्वकत्व ये दो हेतु कहे थे उक्त विचारणा होचुकने 
पर वे दोनो हेतु सिद्ध नही होपाये है ! 

कशि दाह अकारणगुशपूर्यक: शब्दोउस्पर्शद्रण्यगुगत्वात सुखादिवदिति तम्या- 

पि परम्पराश्रय; । सिर्द श्कारणगुणपृवरकत्वे शब्दस्यास्पशवदद्रब्यगुणस्व॑ मिद्ध्येत्‌ तत्सिद्ो 
वाकारणगुशपू्वेकत्वमिति तथा नाकारणगुणपूव॒कः शब्दों प्सदादिया्ं हिद्रयज्ञानपरि ब्छेधत्वे- 
सति ग्रुणत्रात्‌ घटरूपाटिव दिन्यनुमां नविरुद्र श्न रचा; स्यातू नहमत्र हेतो पर भा णुरूपा- 
दिना व्यभिचार सुख'दिना गा, वराह्येद्रयज्ञानपरिच्छेयने सनीति निशेषयात्‌ ! 

कोई वेशेषिक का एक-देशी पण्डित यो यहा कह रहा है कि शब्द ( पक्ष ) स्‍्वकीय 
कारणो के ग्रणो को एव-चृत्ति मानकर आत्म-लाभ कर रहे निज गुणों का धारी नही है 
( साध्य ) स्पश गुण से रीते हो रहे किसी द्रव्य विशेष का गुण होने से । हेतु सुख, इच्छा 
था दि के समान ( अन्वयहृष्टान्त ) ! ग्रन्थक़ार कहते हैं कि उस वेक्षेषिक के यहा भी अन्‍्योन्‍्य श्रय 
दोष आ्राता है। गब्द को प्रकारणगुगपूर्भकपना सिद्ध हो चुकने पर विचारा नही स्पर्श वाले 
पव्य का गुणा होना सिद्ध होय भोौर शब्द को स्पर्शरहित द्र॒ब्य का गुणा होना सध चुकने 
फ्यग्तो शब्द का प्रकारण-गुरा पू्वकपना सध सके । अ्रथत्‌-वेशेधिको ने पहिले '' यदुक्त 
पोमे:” यक्ष से प्रारम्भ कर “न स्पशशवर्द्दव्यगुणः जब्द: प्रकारणगुरापृवकत्वात्‌ ” इस 
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प्रनुमान द्वारा भ्रकारणापूर्वकत्व हेतु से रपशवद्द्रव्यगुशात्वाभाव को ऋजब्द में साधा था और 
भव प्रस्पशंद्रव्यगुरात्त हेतु से श्रकारण गुरा पू्वंकत्व को साध रहे है, यह स्पष्ट इतरेतराश्रय दा 
दीख रहा है, दोनो मे से यदि एक सिद्ध होय तब ता दूसरे श्र सद्ध साध्य को बहू समझा सकता 
है किन्तु जब दानो ही अझ्धेरे मे पड़े हुये है ता किस श्रत्तिद्ध से कोन स असिद्ध की सिद्धि की ज़ा 
सकती है ” एक ग्रन्धे को दूसरे ग्रन्धे द्वारा अज्ञात या प्रपरिचित पथ का प्रदशन नहीं कराग्रा 
जा सकता है तथा एक बात यह भी है कि शब्द ( पक्ष ) कारणों के गुणों को पृव वर्ती स्वीकार 
कर उपज रहा नही है (साध्य ) हम प्रादि श्रव॒वंज्ञ जीवों की वहिरग इन्द्रिआ से उपजे &ये 
ज्ञान द्वारा जाना जा रहा सन्‍्ता गुण होने से , हेतु ) घटरूय , पटरूगथ, झादि के समान 
( प्रन्वयहब्टान्त ) । 

इस निर्दोष अनुमान करके भी तुम्हारा पक्ष विरुद्ध होजाता है प्रर्थात्‌-वेश्ेषिकों का 
ग्रस्पशंवद्द्रव्यगुरात्व हेतु सत्प्रतिपक्ष हेत्वाभास है : इस प्रनमान में कहे गये हेतु का परमाणुकूप 


जन 


दरखगुक रूप, ग्रादि करके अ्रथवा सुख इच्छा, ग्रादि करके व्यभिवार दोष नी प्राता है क्योकि * 
हेतु के शरीर मे वहिरग इन्द्रिय-जन्य शान स ज्ञय होते सन्‍्ते ऐसा विशेषणा दे रखा है। भावार्थ- ' 


यदि केवल गुणत्व ही विशेष्य दल होता तो धव्यभिचार भ्रवश्य ही हो जाता, जब कि परमा- 
णुरूप ब्रादिया सूख प्रादि गुण तो हैं किन्तु वे भ्रकाश्णगुरापूर्वक ही है, कारण गुणपूर्वकत्व 


या अ्कारण-गरुशपूर्वकत्व का श्रभाव वाले वे नही हैं। वेशेषिको के यहाँ परमाणुरूप के कारण 


होरहे परमाणु का और सुख के कारणा,होरहे नित्य आझ्रात्मा का कोई कारण ही नहीं माना 
गया है | जेनसिद्धान्त अनुसार यद्यपि “ भेदादगु: ” भेदसे भ्रणु पर्याय की उत्पलि और पर्या- 
याथिक नय अनुसार प्रात्मा के भी उत्पाद, व्यय, श्लौग्य माने गये हैं फिर भी परमाणु या पब्रात्मा 
के गुणों का कारणा-गुणपूर्वकपना नियत नहीं है। एक बात यह भी यहाँ विचार में रखने को 
है बैंशेषिको के मत की भ्रपेक्षा यह विशेषण दिये ज्ञा रहे हैं, वंशेषिकों की युक्तियों से ही यदि 


वंशेषिको के सिद्धान्त का निराकरण होजाय यह हमें प्रशस्त मार्ग जंचता है क्योंकि इसमे प्रधिक 


में नहीं उठानी पड़ती हैं । 

तथापि योगिवरद्रियप्रत्यहोश परम णुरुया दिनानेकात हति ने शंझतीयमस्म- 
दादिग्राणाव्‌। एथिरीलादितापान्येत्ानित्यद्रव्पविशेषेष समवयेल कमणा वा व्यत्रिचार- 
हत्यपि न सतव्य शुशम्बादिति वचनाव न चेव स्यादादिनामप्रसिद्धान्तः शब्दस्य पर्या- 
यस्वत्नचनात्‌ पर्यायस्प च गुणस्वात्‌ तथा चाहुरईलं&देवा, शब्दः पुद्गलपर्यायः स्कंधः 
छायातपादिवदिति । 


तिस प्रकार वाह्य-इन्द्रिय इस विशेषण द्वारा परमाणुरूप या सुख प्रादि करके .. 


ब्यभिचार की 'निषुर्ति होते हुये भी यदि वेशेषिकों के मन में यह भाशंका होम कि जेनों के 


रद इलीक-बातिफ 


प्रस्मदादि वाह्मेन्द्रिय ज्ञान परिच्छेशत्वे सति गुणत्व हेतु का योगी की वहिरंग इन्द्रियों से 
उपजे हुये प्रत्यक्षज्षान के विषय होरहे परमाणु रूप झादि करके व्यभिचार होज्ञायगा। आचारये 
कहते हैं कि यह तो वंशेषिको को शक्रा नहीं करनी चाहिये क्‍योंकि तुम्हप्रे सिद्धास्त का विचार 
कर ही हेतु में “ भ्रस्मदादि ” इस पद का ग्रद॒ण है ग्र्थात्‌ हम भ्रादि लौकिक प्रत्यक्ष करने 
वाले जीवों की वहिरंग इन्द्रियों से परमाणु के रूपया प्रात्मा के सुख की ज्ञप्ति नहीं हो पाती 
है सन्निकर्ष को प्रत्यक्षप्रमाणा मानने वाले वेशेषिकों ने तीन प्रकार के प्रलौकिक सन्लिकर्षों में 
योगज सन्निकर्ष भी स्वीकार किया है। युक्त और पुजान स्वरूप दो योगियों के समाधि विशेष 
से उत्पन्न हुप्रा सम्पूर्ण पदार्थों का ज्ञान भौर चिन्ता की सहकारिता से उपजा सूक्ष्म, स्थूल, 
व्यवहित विप्रकृष्ट भ्रर्थों का प्रत्यक्ष होजाता है वे योगी तो हम श्रादि से विलक्षण हो रहे जीव 
ही सममे ज्ञाणेगे, जेन सिद्धान्त अनुशार यदि हेतु कहा जाता तो “ अस्मदादि” पद व्यर्थ ही था 
क्योंकि चाहे सर्वज्ञ होय या अ्रवधि ज्ञानी, मन पर्ययज्ञानी होय, वहिरग इन्द्रियों से ये ग्रती- 
न्द्रिय पदार्थों को कथमपि नही जान पाते है तथा हमारे वाह्य र्द्रवज्ञानपरिच्छेद्यत्वे सति गुणत्व 
हेतु का पृथिवीत्व, घटस्व, झश्रादि ज्ञातिषों करके तथा नित्य द्रब्यवृत्ति अन्त्य विश्वेषो से नहीं 
किन्तु मनित्य द्रव्यों के विशेष करके प्रथवा श्रनित्य द्रव्यों के विशेषण दो रहे समवाय करके 
एवं हसन, चलन, श्रादि क्रिया करके व्यभिचार दोष श्राजाय यह तो नहीं मान लेना चाहिये 
क्योकि गुणत्वात्‌ ऐसा हेतु का विधेष्य दल कहा गया है। 


प्र्थात-मले ही “ उद्भूतरूप॑ नयनस्थ गोचरो, द्र्याणि तदवन्ति पुृथक्त्वसंख्ये । विभाग- 
संयोगपरापरत्वस्नेहद्रवत्व॑ परिमाणायुक्‍्तम्‌ ॥ ५८ .। क्रिया जातियोग्यब्रत्ति समवायं च ताहशं । 
गृह्ाति चक्षु; सम्वन्धादालोकोद्भूतरूपयो: ॥ ५५ ॥ ( कारिकावलो ) इस नियप्र अनुसार प्रथिवी- 
एव श्रादि जातियो का प्रनित्य द्रव्य, गुर. कर्मों, में व्त रहे समवाय का भ्रौर प्रत्यक्षयोग्य क्रिया 
भोका, वहिरग इच्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष हो जाना वंशेषिकों के यहाँ मान लिया गया है, वे पृथिवीत्व 
शादिक कारशागुएपूर्वक नहीं है किन्तु गुण नहीं होने से उन करके व्यभिचार नही होपाता है 
बंशेषिको के सिद्धान्त प्रनुतार शब्द मे गुणपता मान लेने से इस प्रकार शब्द मे का ररणागुरापूर्व क 
पन्र या प्रकारणागुणपूर्वकत्वाभाव का साधन करने पर स्याद्वादियों के यहाँ अ्रपसिद्धान्त यानी 
सर्वज्ञ की प्राम्नाय करके प्राप्त होरहे स्वकीय सिद्धान्त से कोई व्रोध नही प्राता है क्योंकि 
जैन अंक में शब्द का पर्यायरूप से कथन किया गया है और पर्याय का गुरापना सान लिया 
गया है। 


सी बात को यो श्री भ्रकलंकदेव सहाराज तिस प्रकार कह रहे हैं कि छाया, झातप 
उद्योत, भ्रादि के समान शब्द नामक स्कन्ध भी पुदुगल द्रव्य की पर्याय है प्र्थात्‌ “ सहभाविनों 
ग्रुशा: क्रममाविन: पर्याया:” यों गुणों को द्रव्य का सहभावी पर्याय अ्रभीएंट किया ही गया है 
तभी तो पुद्गल द्रव्य के प्रनादि से भ्रनन्‍्त काल तक साथ हो रहे रूप, रस, भ्रादि गुर सहभावी 
पर्याय हैं भोर जीव के चेतना, सुख, वीय॑, सम्यकत्व, चारित्र, भ्स्तित्व, वस्तुस्व, भादि 
सहभावी पर्याय माने गये हैं ' गुणासमुदायों द्वव्य ” गुणों का समुदाय द्रव्य है नित्य गुणों का 
शमुद्राय जैसे नित्यद्रव्य है उसी प्रकार पर्याय शक्ति या भ्ननित्य गुणों का तादात्म्यक पिष्ड 
दोरदा भणुद्ध द्रव्य है। संसारी जीव में भावयोग, पर्गाप्ति, भ्रादि तो पर्यायात्मक गुण हैं, भ्श्नि 


पंचम-भउयावे रेहह 


मामक पृदृगल में दाहकत्व पाच्कत्व, छोषब तत्व, स्फोटकत्व भ्रादि पर्याय-हक्तियां (प्नित्यगुरा) 
विद्यमान हैं। विष पुदूगल मे मारकत्व शक्ति है किन्तु विष की कालान्तर में श्रमृत, झोषधि 
दुःध, प्राद परिणति होजाने पर उसमे जीवकत्व शब्ति उपज जाती है। सपं के मुख में दूध 
विष हो जाता है। शब्द नामक पुदुगल स्कन्ध या ग्रशुद्ध द्रव्य भी अनेक पर्याय शक्तियों को 
धार रहा है। गाली के शब्दों से दु.ख उपजता है, प्रहसा-म्चक शब्दों से हषे उत्पन्त होता 
है, मंत्र भ्रात्मक शब्दों से अनेक सिद्धियां होजाती है, साप, बिच्छू, श्रादि के विष उतर जाते हैं 
तोपके या बिजली के शब्दो से गर्भपात हो जाता है भीते फट जाती है, हृदय को धक्का लगता 
है, किसी किसी के कान बहरे हो जाते है। यो शब्द में भी प्रनेक यर्यायात्मक शक्तियां विद्यमान 
हैं। दावित भ्रौर शबक्त्मान्‌ वा प्रभेद है, प्रत शब्द को गुण बहने में ज॑ंनो को बोई जैन सिद्धान्त 
से विरोध नहीं आता है । एक बात यह भी है कि इस प्रकरण मे वादों प्राचार्य महाराज ने प्रति- 
वादी वेशेषिको के प्रति उन्हीं की युक्तियों से उन्हीं के सिद्धान्त का प्रत्याख्यान करना अपना 
ध्येय कर लिया दीख्ता है वंशेषिकों ने शब्द को भ्राकाश का गुण स्वीकार कर रक्‍खा है । 
स्यान्मतं, न शब्द! पुदुगलस्कंध यो 5म्मदाद्यमुपलभ्यमानस्पर्शरूपरसगप्राश्रय- 
त्वात्सुखादिवदिति | तदसत हथणुबताटिरूपादिन्त हेलोस्येमिच गत शब्द अ्रयन्वेषरम दा धनु- 
पलभ्यमानाना मप्यनुद्भूततया स्पर्शादीनां सदभातसाधनात गन्धाश्रयत्वे म्पशेरूपरसबत्‌ | गंधां 
हि कस्तूर्किादेगधद्व्यादद्रे गंध सप्लभ्यमाने प्रार्णेद्रिये सम्प्राप्तः स्वाश्रयद्रव्यम्हितः न 
संभवति, गुशत्वाभावग्रसगात । नाएि तदाश्रयद्रव्यमम्मदादिभिरुण्लम्यमानस्पशरूपरसं न 
सच तत्रानुवृभूतवृत्तयः स्पशरूपरसा न संति पार्थिवेप्यविरोध व्‌ | 
यदि वेशेषिकों ने यह मत ठान लिया होय कि छाब्द पक्ष ) पुद्गलस्का् की पर्याय 
नही है ( साध्य ) हम प्रादि ग्रल्पज्ञ जीवो के द्वारा नहीं देखे जा रहे स्पर्श, रूप, रस, गन्धों 
का भ्राश्रय होने से ( हेतु . सुख झादि के समान ” प्रन्वयहष्टान्त )। श्रर्थात्‌-शब्द ”दि पुदूगल का 
पर्याय होता तो उसके रूप. रस, गन्ध, स्पर्श, हमको इन्द्रियो द्वारा दीख जाते किन्तु नहीं 
दीखते हैं प्रथवा हम प्रादि करके स्पश, रूप, रस गनन्‍्धों का झाश्रयपना शब्दों में नहीं देखा 
जाता है, यों हेतु मानकर अन्वयहृष्टान्त मे घटित करलो। अत: सुख ज्ञान पब्रादि के समान 
शब्द भी पुद्गल की पर्याय नही है,गुरा कारण भी पृर्वंक शब्द नही है। भ्राचार्य कहते हैं कि बेशेषिकों 
का वह कथन प्रशंसनीय नहीं है क्योकि दो या तीन अखुझो के संयोग भ्रथवा अन्ध से उपजे 
हमे दधगुक, व्यणुक भ्रादि के रूप, रस, आ्रादि ग्रुणों करके तुम्हारे हेतु का व्यभिचार दोष 
धाता है ' दरधशुक, व्यणुक झादि के रूप, रस, भ्रादि का हमे, तुम्हें, प्रत्यक्ष नहीं है किन्तु वे पुदूगल 
या पृद्गल-स्कन्प के पर्याय माने गये हैं। प्रधिकरण भूत शब्द के झाश्चित होते सन्‍्ते उन हम 
झादि द्वारा भनुद्भूत होने के कारण नहीं भी देखे जा रहे स्पर्श हूप क्षादिकों का लक्द में 


२४६ इलोक-बादिक 


सदभाव साध दिया जाता है। 
भ्रथवा शब्द गुण का श्राश्नयपना होते सन्‍्ते पुद्गल में हम आदि द्वारा प्रप्रकट होने 
के कारण नही देखे जा रहे भी स्पश, रस, गन्ध, वर्णोंका सदभाव साध दिया जाता है जैसे 
कि उद्भूत गन्ध गुरा का श्राश्रय होते हुये गन्धिल द्रव्य मे अ्रनुद्भूत हो रहे स्पर्श, रूप, रसो, का 
सद्भाव सिद्ध किया जा चुका है, देखिये कस्तूरी, इशत्न, आदिक गन्धयुकत द्रव्यों से कुछ दूर प्रदेशों 
में सुगन्ध को भले प्रकार प्रत्यक्ष कर रही नासिका इन्द्रिय मे अ्रच्छा प्राप्त हो रहा गन्ष बेचारा 
झपने आझाश्रय-भूत द्रव्य से रहित हो रहा तो नही सम्भवता है, गुण या पर्याय बेचारे द्रव्य के 
विना प्रकेले तो कथमपि नहीं ठहर सकते हैं ग्राश्नए हो रहे द्रव्य के विना यदि गुण ठहर 
जाय तो गुणपन के ग्रभाव का प्रसंग भ्राजायवा “ द्रव्याश्रया निगुं णा ग्रुणा: यह गुणों का 
सिद्धान्त लक्षण है, ग्रत: नाक में आया हुश्रा गन्ध प्रपने श्राधार हो रहे द्रव्य के साथ हो ग्रावरा 
वह गन्घ का आश्चयभूत द्रव्य भी हम तुम श्रादि करके देख लेने परोग्य स्पश रूप रमो का 
धारी नहीं है और उस गन्ध द्रव्य में अप्रकट होकर वर्त रहे स्पश, रूप रस नहीं होय यह तो 
भ्राप वेशेषिक नहीं मान सकते हैं क्योकि पृथिवी में गन्ध के साथ रू, रस, स्पर्शों का अनिवाय 
भ्रविनाभाव सम्बन्ध है पृथिवी द्रव्य से निमित हाते सन्‍्ते गन्ध युक्त माने गग्रे कस्तूरी आ्रादि मे 
स्पर्श, रूप, रसो के भी ठहरने का कोई बिरोध नही है । 
यथा वायोरलुप्लम्यप्रानझूपर पगन्धस्य तेजसश्चानुपलभ्यस्ानरसगधरप सालल- 
स्य चानुपलभ्यभानगधस्य पर्याया अनत्यनुमानागम स्पर्शरूप(सगन्धाः प्रमिद्ध।स्तथ।नुत- 
लम्पप्तानस्पशेरूपरसगंधध्यापि_ माषावगं श।पुद्‌गलस्थ पर्याय: शब्दा निश्संदेहं प्रमिद्वत्येतर 
प्राचाय॑ महाराज भ्रभी वंशेषिकों को समझा ही रहे हैं कि जिस श्रकार अनुद्भूत होने 
के कारण नही देखे जा रहे रूप, रस, गनधों को धार रही वायु के और इन्द्रिय प्रत्यक्ष द्वारा 
नही देखे जा रहे श्रप्रकट र.,, गरधो को घारने वाले तेजोद्रध्प के, तथा नासिका द्वारा नही 
जानी जा रही श्रव्यक्त गन्ध के धारी जल के, पर्याय हो रहे स्पश, रूप, रस गन्ध गुण प्रसिद्ध 
हैं, इस प्रसिद्धि मे प्नुमान प्रमाण या समीचीन आगम का कोई प्रतिक्रमण नही होता है 
तिसी प्रकार भ्रप्रकट होने के कारण हम तुम प्रादिको को नही भी दीख रहे स्पर्श, रूप, रस, 
गन्धों को धारनेवाले भाषावर्गशा स्वरूप पुदूगल की पर्याय होरहा शब्द संदेह-रहित प्रसिद्ध ह्दो 
जाता ही है। प्रर्थात्‌ृ-भाषावर्गणा नामक पुदंगल के परिणाम होरहे श्रकेले शब्द का ही वहि- 
रिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है, भाषावर्गशा की या उससे बने हुये शब्द की रूप, रस, गन्ध,स्पर्क 
परिछतियों का वहिरग इन्द्रियों से प्रत्यक्ष नही होता है जैसे कि वायु की पर्यायों में बद्यवि 


रूप, रस, गन्ध, स्पशं, चारो हैं फिर भी वायु के प्रकट स्पर्श का त्वचाइन्द्रिय से प्रत्यक्ष हो जाता 
है प्रप्रकूट रूप, रस, गन्ध का नही। * नह 
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ह कथमन्यथव पाचचाश: प्रतिक्षिप्ते परे; ।न वायुगुशोनुष्णाशीतम्प्शों्पाकज 
उपलम्यत्वे सत्यप्मदाधनु7लम्यमान गन्त्र श्रयत्वान्सुखादिवत । तथा न भासुररूपोष्णस्पशंस्ते- 
ज्ोद्रव्यगुण उपलब्यत्वे सत्यम्मदाद्यनुगलम्यम'नगव्राश्रयत्वात्‌ तड़त्‌ । तथा न शीतस्पर्शनील- 
रूपमधुरर प: मलिलगुणा:उग्लभ्यत्वे सत्यम्मदायनुपलम्यमानगधाश्रयत्वाक्तददेवेति | * 

श्राचार्य ही समभा रहे हैं कि भश्रन्यथा यानी उन उन द्रव्यों में श्रावरय्क हो रहे वे वे विशेष- 
गुर नही दीवने मात्र से यदि नहीं माने जायगे तो इस वक्ष्यमाण प्रकार कह रहा कोई श्राक्ष प्कर्ता 
तो इन दूसरे वेशेषिक विद्वानों करके भला कंसे निराक्ृत कर दिया जाता है ? श्राक्ष पकर्त्ता का 
बेशेषिको के प्रति यह वचन है कि वंशेधिकों करके “प्रपाकजाब्नुष्णाशीतः स्पर्शस्तु पवने मतः,, 
वायु में प्रनुष्णाशीत होगहा भ्रपाकज ( भ्रश्निपाक से नहीं उपजा ) स्पर्श मानागया है, किन्तु भ्रनु- 
ध्याशीत होकर अप्ाकज होरहा स्पशे (परक्ष ) वायु का गुण नही है । ( साध्य ) उपलम्भ करने 
योग्य होते सन्‍ते हम आदि करके नदी देखेजारहे रूप, रस, गन्धो, का ग्राश्रय होजाने से (हेतु ) 
घुख भादि के समान | श्रन्वयहष्टान्त )। तथा दूसरा श्रनुमान यों है। कि “स्पशंउष्एस्तेजसस्तु 
स्थादरूप शुक्‍्लभास्वर” इस प्रमाण प्रनुसार माने गये चमकोला शुक्लरूप और उष्णस्पर्श (पक्ष ) 
तेजो द्वव्य के गुण नही है ' (साध्य ) दीखने योग्य होते सन्‍्ते हम झादि करके तेजाद्रव्य में गन्ध 
का ब्राश्नयपना नही देखा जा रहा होने से ( हेतु ) उसो के समान यानो जेसे कि तेजो द्रव्य के गुण 
ये सुख, ज्ञान, श्रादिक नही हैं, ( श्रन्वयदृष्टान्त ) । 

तिसी प्रकार तीसरा श्रनुमान यो कहा जा रहा है कि शीत स्पथे और नील रूप या अभा- 
स्वर शुक्ल तथा मीठा रस ये ( पक्ष जल के गुण नहीं समझे जा सकते है। ( साध्य ) क्योकि 
इनके भ्राश्रय माने गये जल द्रव्य मे उपलम्भ होते सन्‍्ते हम श्रा5 करके गन्ध का झआाश्रयपना नहीं 
' देखा जाता है | ज॑से कि वे ही सुख आदिक जल के ग्रुण नहीं माने गये है, केवल पृथिवी के ही तो 
भ्रभीष्ट किये गये गुण रूप प्रादि'प्रसिद्ध ' होजाते है.. भावार्थ -वशेषिक जैसे यो कह बैठते है, 
कि जिस भाषावर्गंणा नामक पुदुगल के स्वकीय गुणा मान लिये गये रूप, रस, गन्ध, स्पशों, की हमे 


उपलब्धि नही होती है, अत. शब्द उस भाषावर्गणा पुदुल की पर्याय नही भाना जा सकता है। 
उसी प्रकार दूसरा प्रतिवादी भी वंशेषिशो को यो उलाहना दे सकता है, कि जिस वायु के रूप, रस, 


गन्ध हमे उपलम्भ होने योग्य होते सन्‍्ते भी नहीं दीख रहे है, उस वायु का गुणा अनुष्णाशीत स्पश 
नही होसकता है इसी प्रकार जिस जल का प्रत्यक्ष करने योग्य मन्ध हमे नही दीखता कहा जाता 
है उस जल के शीत स्पर्श श्रभास्वर शुक्ल रूप भौर मध्चुर रस ये भी ग्रुणा नही कहे जा सकते हैं । 
जैसे कि जिस शरीर में प्रत्यक्ष करने योग्य तिर नही दीखता है। उसका घड़ जीवित नही माना जा 
सकता है, फिर बंब्ेषिकों ने “वर्ण: शुवलो रसस्पृर्शों जले मधुरशीतलो” क्यों कहा था अपने ऊपर 
८, पेक्षुपात क्रते हुये दूसरे पर, उसी, प्राक्षेप को करना उन्नित मात्र नही'है, पर . बिद्वान्‌ बेशेविक' जेसे 
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वल्ानने वाले श्रन्य पण्डित का प्रतिक्षेप कर देते हैं, उसी प्रकार वेशेषिकों का भी प्रतिक्ष प किया 
जा सकता. है। वेशेषिक जो समाधान करगे वही समाधान शब्द को भाषावर्गणा नामक पुदूगल की 
पर्माय सानने मे किया जा सकता है, कोई प्रन्तर नही है । 
नदी, सरोवर, बावड़ी में भरा हुप्रा स्त्रच्छ जल कुछ नोला दीखता है यह सूर्य प्रकाश के 
निमित्त से हुआ «म्मीर जल का श्रौपाधिक रूप है, उसी जल को यदि आकाश मे उछाला ज्ञाय तो 
श्ौला प्रतीत होता है। जल में घुस गये कुछ प्रकाश झौर कुछ ग्रन्धकार के श्रनुसार जल नीला दीख 
जाता है, जँसे कि कर्षली हरं भ्रादि को खा लेने के पश्वात्‌ पोये गये जल का स्वाद पहिले से प्रधिक 
मीठा भ।सता है, नील धाकाश का प्रतिविम्ब पड़ना भी स्वच्छ जल को नील दिखाने में सहायक 
होजाता है । वस्तुत: विचारा जाय तो ग्राकाश श्रत्यन्त परोक्ष है, प्राखो से नहीं दीख सकता है । 
यहाँ से हजारो कीसों ऊपरले प्रदेश मे पाई जा रही सूयकान्ति और प्रन्बकार का सब्मिश्रण होजाने 
मे नीले नीले देखे जा रहे अभ्न मण्डल को व्यवहारीजन आकाश कह देते हैं। सच पूछो तो वह प्रन्ध 
कार या प्रभा का प्रथवा दोनो का मिल कर बन गया काई रूप है, तभी तो रात्रि में अन्धक्रारवश 
बहू नभोमण्डल काला काला दीखता है, उद्योत, विजली, की चमक प्रादि से भो बादलों में कतिपय 
बर दीखने लग जाते है, ये सब पुद्गल द्रव्य की पर्यायें है । 
यदि पुनः स्पर्शादयो द्रव्याश्रया एवं गुगन्वात्सुद्लादियत यत्तदुद्र॒व्यं तदाश्रयः से 
बायुर नल; सलिलं घितिरित्यनुमानसिद्वत्वास्स्पश विशेषादी नां वाय्वांदियुगन्वे शब्दोपि 
सामान्यापंशया कि न भाषावर्श गापुद्सलद्गब्येश सहमावीष्टो येन तदुगुशा न स्थात्‌ । 
विशेषाप णाद्‌ यथा रूपादयः पर्यायास्‍्तथा शब्दापि पुदुगलपर्याय इति कथमसो द्रव्य स्यात्‌ १ 
पह्द्रव्यप्रतिन्वानविरोधाच्च । 
यदि फिर वेशेषिक यो कहैं कि स्पर्श श्रांदिक तो पक्ष)द्रश्य के भ्राश्रय पर ही ठहर 
सकते हैं | ( साध्य ) गुण होने से ( हेतु ) सुख प्रादि के समान ( श्रस्वय हृष्टान्त ) | जो काई उनका 
प्रधिकरण हो रहा द्रव्य है, वह वायु, अग्नि, जल, प्रथवा पृथिवी होसकेगा । इस प्रकार अनुमान 
के सिद्ध होजाने के कारण प्रनुष्णाशीत नामक स्पर्शविशेष या भास्व ररूपविशेष, सांमिद्धिक द्रवत्व 
झ्रादि को वायु, भ्रम्नि, भ्रादि का ग्रुणएपना है यो कहने पर तो हम जैन कहते हैं. कि शब्द की 
सामान्‍य धर्म की विवक्षा करने से भाषावगंणा नामक पुद्गलद्रब्य का सहभावी क्यो नहीं इृष्ट 
करलिया जाय ? जिससे कि छ्षब्द उस भाषावर्गंशा का गुरा नहीं होसके । 
प्रयाति--द्रृब्य के सहभावी गुण होते हैं । “सहभाविनों गुणा.” क्रमभाविन: पर्याया: 
- सामात्य प्रजा के अनुसार रूप, रस, श्ादि भी तो पुद्गल द्रव्य के गुण माने गये हैं, तद्वत्‌ सामान्य कप 
से भाषावग्रणा का सहभावी शब्द है, कण्ठ, तालु, प्रादि निमित्तों के मिलने पर कोई भी भाष वर्गता 
किसी, भी धाकार दि दाज्द होकर परिणम सकती है, हाँ विशेष भू शो की प्रपरता करने से तो जिस 
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प्रकार रूप आदिक पर्याय है, उसी प्रकार शब्द भी पुदुगल का पर्याय है, इस कारण वह शब्द भला 
किसप्रकार द्रव्य होसकेगा ? । प्रर्थात्‌- शब्द कोई द्रभ्य नही है. हा किसी पुद्गल द्रव्यका गुण या पर्याय 
प्रवर्य सध जाता है, दूसरो बात यह है, कि “शब्दों #व्य क्रियावक््वात्‌ वाणादिवत्‌” इस दूसरों के 
अनुमान भ्रनुसार शब्द को द्रव्य मानने पर जीव झादि छ: द्वव्यो की नियत सख्या अनुसार को गयी 


प्रतिज्ञा से विरोध आता है, शब्द को मिला कर जीव आदि द्रव्य सात हुये जाते हैं, द्रव्या की सात 
संख्या इृष्ट नही । 


शब्दद्रव्यस्य एथिव्यादिवत्यूदुगलद्॒ण्येंतर्भावाञ्न तद्विरौघर इति चेत्‌, ग॒बद्रव्यादीना- 
मपि तद्ब्त्रान्तर्मावात्त द्विराधासिद्धेंगु णए्व॑ किममिधीयते, हनादीनां च द्रव्यत्वमस्तु जीव- 
द्रव्यंतर्भावप्रसक्त : द्रव्यमख्यानियमाविधातात्‌ | तथा च न कश्चिदगुण इति द्रव्यस्याप्य्मवः 
तस्य गुणबच्वलच्षणध्वात्‌ । ततो द्रव्यगुणपर्यायव्यवस्था/भच्छुता ज्ञानादिरझूपादीनामिव 
शब्दस्य सहभाविनों गुणत्वं क्रमभ्ुवस्ते पर्यायत्वमम्युपरगंतव्यं ' फक्रियावर्य च शब्द ःस्यासिद्ध' 
गंधादिव्रत्‌ तद।श्रयस्य पुद मलद्रव्यस्य क्रियावश्तोपचारात्‌ | 
शब्द को द्रव्य कहने वाले वादी यदि यो कहैँ कि श्राप जोन भाई पृथिवो, जल शभ्रग्नि, वायु 
को पुदुगल द्रव्य मे ही गर्भित करगे, शब्द को द्रव्य मानने पर भी पृथिवी, जल प्रादि के समान 
उसका पुदुगल द्रव्य में अ्न्तर्भाव होजायगा, अतः द्वव्यों की छडू संह्या के गअ्तिक्रमण। को शका 
करते हुये जनो को कोई उस प्रतिज्ञा से विरोध नही प्राता है | अर्थात्‌ जाति की श्रपेक्षा पुदगल द्रव्य 
एक है किस्तु व्यक्तियों की ग्रपेक्षा तो जीव द्रब्य से भी प्रन्‍न्‍्तानन्‍्त गुगो पुद्गल द्रव्य है। प्रत. शब्द 
को द्रव्य होजाने दो, कोई भय नहा है । यो कहने पर तो भ्राचार्य कहते है. कि इसी प्रकार उतर 
पृथिवी प्रादिकों के समान गन्धवानु द्रव्य के ग्रुण होरहे गन्व झ्रादि का भो उस पुदुगन द्रब्य में 
प्रन्तर्भाव होजाने स उस प्रतिज्ञात से विरोध झ्राजाना असिद्ध है, श्रत. क्यो फिर गन्ध, रूप, श्रादि 
के गुणपन का समर्थन किया जाता है ? | तथा इसी ढंग से ज्ञान, सुख प्रादि को भी द्रव्यपना सध 
जाओ ज्ञान आदि द्रव्यो का जीव द्रव्य मे अन्तर्भाव होजाना प्रप्तंगआ्राप्त होजाने से द्रव्यों को सख्या 
के नियम का कोई विधात नहीं होपाता है, श्रौर तिस प्रकार दशा होने पर कोई भी ग्रस्तित्व, 
वस्तुत्व, रूप, रस. ज्ञान, सुख, श्रादि ग्रुण बेचारे स्वकीय स्वरूप से नहीं ठहर पायेंगे, सभी गुर 
द्रव्य बन बैठेगे । तथा यो द्रव्यों का भी प्रभाव होजायगा क्योंकि गुग-सहितपना उन द्रब्यों का 
लक्षण माना गया है, जब गुण ही नही रहे तो ग्रुणावात्‌ की सिद्धि केसे होसकती है ?। विस 
कारण यदि अनिष्ट प्रसंगो को निवारण करने की प्राशा है, तो बने बनाये सिद्धान्त को मत 
विगाड़ो । द्रव्य गौर गुण तथा पर्यायों की सुब्यवस्था को चाहने वाले विद्वान" करके सहभावोी होरहे 
ज्ञान सुख, भादि ग्रथवा रूप, रस, भादिकों के ग्रुण होजाने-यमाव सहभावी होरहे सलब्द का थी 
हर 
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गुणपना और क्रमभावी होरहे ज्ञान आदि या रूप झ्रादि के पर्यायपत-समान इस क्रमभावी शर्ब्द 
का तो पर्यायपना बडी प्रसन्‍नता के साथ स्वीकार कर लेने योग्य है | 

एक बात यह भी है, कि शब्द को द्रठ्प्र साधने पर प्रयुक्त किया गया क्रियावत्व हेतु तो 
स्वरूपासिद्धहेत्वाभास है (पक्ष) मे हेतु नही वतंता है, गन्ध श्रादि के समान उस शब्द के झाधार 
होरहे पुद्गलद्गव्य के मुल्य क्रिया-सहितपन का शब्द मे उपचार कर दिया गया है. शर्थात्‌-दूर-वर्त्ती 
करतूरी के छोटे छोटे कण नासिका के निकट भ्रागये है। अ्रथवा कस्तूरी के निमित्त से गन्ध युक्त 
होगये यहाँ वहाँ के दूसरे वायू, घूल. आदि अशुद्ध द्वव्य क्रियावान्‌ होकर प्राण मे श्रागयरे है गन्धगुण 
बेचारा श्राश्नयरहित होकर ग्रकैला नही ्रासकता है. अतः गन्धवान्‌ को मुख्यक्रिया का ज॑से गन्ध मे 
उपचार कर लिया जाता है, उसी प्रकार शब्द के आश्रय होरहे पुदूगल की मुख्य क्रिया का शब्द 
में उपचार से कथन कर दिया जाता है. श्राधार का धर्म ग्राघेप में रख दिया ज्ञाय इसमे आाश्चय 
नही । भ्रततः मुख्यत्या क्रियावान्‌ नहीं होने से शब्द का द्रव्यपना नही भमिद्ध होसकता है. असिद्ध हेत्वा- 
भास से प्रकृत साध्य की सिद्धि नही होपायगी । 

स्थान्मत, न शब्दयर्गयः श्रोत्रग्राह्मो द्रव्य साध्यते कि तु तदाश्रयः परुदूगलविशेष 

हति, तहिं क्रियाबद्द्रव्यपर्यायः शब्दः परमार्थतः साध्यः | 

सम्भवत मीमासको का मन्तव्य यह होवे कि हम कान से ग्रहरा करने योग्य शब्द 
नामक पर्याय को द्रव्य नहीं साध रहे है, किन्तु उम शब्द के झाश्रय होरहे पुदूगल विश्येष को द्रव्य 
सिद्ध करते है, तव ता हम जैन कहते है । कि यो तो क्रियावान्‌ द्रव्य का पर्याय होर/ शब्द ही 
वास्तविक रूप से साधने योग्य हुआ्ना, चलो श्रच्छी बात है, जैन द्वान्त भी ऐसा ही है, कि पुदूगल 
द्रव्य का विवत यह शब्द है, जा कि पुद्गलद्रव्य भाषावर्गणा स्वरूप होर/। सन्‍्ता क्रियावानू भी है। 
तभी तो पुरुषप्रय-न से भ्रथवा वायु, विजला, प्रादि शक्ति से शब्द बहुत दूर तक फंका हुप्रा चला 
जाता हैं. श्राधात, प्रतिघात, प्रतिवायु करके शब्द लौट भी ग्राता है, अतः द्रव्य गुणा, पर्यायो 
में से शब्द को पुद्गल द्रव्य का पर्याय मान लेना अच्छा जचता है शब्द कहने से पर्याय ही पकड़ी 
जाती है । जैसे कि मतिज्ञान कहने से चेतना गुण को विशेषपर्याय का भटिति बोध होजाता है, 
चेतनागुण या जीव द्रव्य की मतिज्ञान से उपस्थिति हाजाना कठिन है । 

स्यादाकूत॑ ते, न द्रव्य शब्दः साध्यते, नापि सवधा पर्णया कि तह १ द्रब्य- 

पर्णयात्मा, तती न फरिचद्दाप. क्रियावच्वस्प तार परमार्थतस्तत्र सिद्धें. अज्ुवातप्रततिबात- 
तियग्वतिषु शब्दस्थ ग्रतिपक्यप्र|तपत्तौषत्परतिपत्तिदशनात्‌ क्रियाक्रिया+स्वसाधनादित । 
झिमेव गधादिद्र व्यपर्यायात्मा न साध्यत १ 'द्रव्यपर्यायात्म/थ! इत्यकलक्देवैरमिपधानात्‌ स्पर्शा- 
,, दीनां चेंद्रियार्थव्वकथनाव्‌, स्पशरसरूपगन्ध रब्दास्तदर्या इति बत्न वड्भाबात्‌ । 
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यदि तुय॒प्रतिवादियों की यह भी चेष्टा होथ कि हम शब्द को कोरा द्रव्य नहीं साथ रहे 
है, और सभी प्रकारों से शब्द को केवल पर्याय भी नहीं साधते है, फिर हम शब्द को कैसा स्वीकार 
करते हैं ? इसका उत्तर यह है कि यह शब्द तो द्रव्य ओर पर्बाय इनका उभगआत्मक है, तिस कारण 
द्रव्यपर्याय-प्रात्मक होने से छब्द के विचार मे हमारे ऊपर कोई दांप नहीं आता है, उस द्रव्य पर्याय 
स्वरूप शब्द में क्रिया-सहितपन हेतु की भी परमार्थ रूप से सिद्धि होजाती है जो कि "द्रव्य शब्द: 
क्रियावत्वात्‌ वाणादिवत्‌” इस भ्रनुमान मे श्रपर विद्वान ने हेतु कहा था ' शब्द में क्रिया का होना 
प्रसिद्ध ही है, देखिये अनुकूल वायु चलने पर शाब्द की ग्रच्छी प्रतिपत्ति होती दीखती है, प्रर्थातृ-जिस 
झ्रोर से वायु आरही है उसी ओर से बोला जा रहा यदि शब्द सुनाई देवे तो शब्द ग्रच्छा 
बविशदरूप से सुन लिया जाता है। हा यदि वायु पश्चिम से पूर्व की ओर वेग से बह रहो है, और 
वक्ता पूर्व की ओर से पश्चिम दिशा मे बैठे हुये श्रोता को कोई शब्द कह रहा है तो ऐसी प्रतिकुल 
वायु की दशा मे वक्ता के शब्द की श्रोता को प्रतिपत्ति नहीं होपातो है, तथा तिरछधी वायु चलने पर 
तो शब्द की कुछ थोडी सी प्रतिपत्ति होजाती है, यानी पूर्व, पश्चिम, दिशा मे वक्ता श्रोता बैठे 
होय भ्रौर उत्तर से दक्षिण या दक्षिण से उत्तर की ओर वायु चल रही होय तो शब्द की थोडी श्र्‌ति 
यानी कुछ प्रतिपत्ति कुछ अप्रतिपत्ति होरही देखी जाती है, श्रत. शब्द के क्रिया या क्रियासहितपन 


को यो साध दिया जाता है । 
यहां तक कह चुकने पर आचार्य कहते हैं. कि क्यो जी इस प्रकार गन्ध, रस, आ्रादि को 


द्रव्यपर्याय-प्रात्मक क्यो नही साधा जाता है ? बताओ । श्री अ्रकलंकपदेव महाराज्ञ ने भी “प्र्थं तो 
द्रव्य-पर्याय-आत्मक है।” इस प्रकार निरूपण किया है. तथा स्पर्श गन्ध, झादिको को इन्द्रियों के 
गोचर पदार्थ होजाना कहा जा चुका है, क्योंकि इसी तत्त्वाथसूत्र के द्वितीय श्रध्याय में स्पर्श, रस, 
रूप. गन्ष शब्द, ये उन इन्द्रियो के विषयभूत श्रर्थ हैं, ऐसे तत्व-सूचक यूत्र का सदभाव है। 
अथ पर्याय थप्राधान्य'त्‌ पर्याय एवं गधादयः शब्दस्तथा किमपर्याय: ९ शब्दो 
द्रव्यर्थादेशात्‌ ढव्यविति चेत्‌, तहिं तथा जिशेषणं कर्तव्य । स्यादृद्रव्यं शब्द इति तदभ्रयुक्तमपि 
था तंत्र प८व्यं , ततो नेकांतेन द्रव्यं शब्दः स्याद्ादिनां सिद्धों यतस्तस्य द्रव्यस्वप्रतिषेधे5पसि- 
द्वांतः तस्यामूतेद्रव्यत्वप्रतिषेत्राद्या न दोष: कश्चिदवतरति 
प्रव यदि पूर्वपक्ष को धारने वाले यों कहूँ कि पर्याय को अ्रतता ज्ञातव्य समझ रही पर्याया- 
थिकनय के अनुसार पर्याय भ्रथे की प्रधानता होजाने से गन्ध प्रादिक तो पर्याये ही हैं, द्रव्य नही । 
तब तो हम ज॑न कहेंगे कि तिस प्रकार पर्याय प्र्थ की प्रधानता से शब्द को क्या पर्याय नहीं समझ 
रखा है ? यानी हब्द भी पर्याय से भिन्न नहीं है, यदि तुम यों कहो कि द्रव्याथिकनय भ्रनुतार कथन 
करने से दाब्द को द्रव्य कह दिया जाता है, तब तो हम स्याद्वादवादी कहदेगे कि शब्द को द्रव्य 
कहते हुये तिस प्रकार 'द्रव्य भ्र्थ पर दी गयी दृष्टि अनुसार, यों विशेषण करना चाहिये “शब्द कथ- 
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चित द्रव्य है!” इस प्रकार 'द्रव्यं शब्द, वहां नहीं भी प्रयुक्त किया गया-'स्थात' शब्द हूढ लेना चाहिये 
प्रथति-“स्यात्‌ द्रव्यं शब्द:, स्थात्यर्याय शब्द:” यो जैन सिद्धान्त ग्नुसार द्रव्य-पर्याय-प्रात्मक ही शब्द 
सिद्ध हुआ । तिस कारणा स्याद्वादी विद्वानों के यहा एकान्तरूप से शब्द को द्रव्य नहीं सिद्ध किया 
गया है, जिससे कि उस छाब्द को द्रव्यपन का निषेध करनेपर स्याद्वादियों के यहा श्रपसिद्धान्न दोष 
श्राजाता । 

झथवा दाब्द को अमृरतंद्रव्यपन का प्रतिषेध करने से भी ज॑नो के यहा कोई दोष नही उतर 
पाता है प्रर्थात्‌ृ-एकास्त रूप से शब्द जब द्रव्य नही सध चुका तो शब्द को गुणपना साधते हुये अन्य 
विद्वानों ने जो द्रव्यपन का निषेध घ्वनित किया था उस द्रव्यपन का निषेध कटने मे स्याद्वाद्श्िद्धान्त 
से कोई विरोध नही आता है। तथा “नामूतिद्रव्य शब्द: वाह्य न्द्रियप्रत्यक्षत्रात्‌ घटादिवत्‌” इस प्रनुमान 
करके दाब्द के अमृतंद्र्यपन का निषेध करने मे भी हमें कोई जिनागम से विरोध प्राप्त नही होता है, 
जब शब्द के एकान्त रूप से द्रव्यपन का निषेध किया जा चुका है, तो अमूर्त द्रव्यपन का निषेध तो 
सुतरां होगया परिश्रम नहीं करना पडा। इस सूत्र की दूसरी वात्तिक का बिवरण हांचुका अभ्रव 
तीसरी वात्तिक का व्याख्यान प्रारम्भ होता है।._ 

कश्चिदाह-स्फोटोउर्थप्रतिपत्तिहेतुन ध्वनयस्तेषां प्रत्येक समुदितानां व र्थप्रति- 

पत्तिनिमित्तानुपपत्ते। । देवदशादिवाक्पे दकाराच्चारगादेव तदथभ्रतिषत्ता शेपशब्दं्चार- 
णवयर्थ्य॑त्र प्रत्येक तश्मिमित्तत्व युक्त, दकारस्य वराक्यांतरेपि दशनात्‌ संश निरासा्थ शब्दांत- 
रोच्चारणमुचितमेवेति चेन्न, आवस्त्या वाक्याथप्रतिपत्तिग्रमगात्‌। वर्णा-तरपि तस्येव।थरू५प 
प्रतिपादनात्‌ । 

कोई मीमासकों के एकदेशी वेयाकरशा पण्डित यहां स्फोट को सिद्ध करते हुये श्रपना लम्बा 
चौडा पुर्व-पक्ष रखते है. कि जिससे वाच्यार्थ स्फुटित होता है, वह छब्दों मे बत रहा नित्य-स्फोट 
ही भर्थ की प्रतिर्षात्ति कराने का हेतु है, ध्वनिया यानी वर्ण, पद, वाक्य. या गजेन, हुँक।र, चीत्कार 
झ्रादि शब्द तो वाच्यार्थों के प्रतिपादक नही हैं क्योकि प्रत्येक प्रत्येक होरहे उन शब्दों को या समुदाय 
प्राप्त हो रहे भी शब्दों को शाब्दबोध कराने का निर्मित्तकारणपन बन नही सकता है, देखिये 'देवदत्त 
गामम्याज शुक्लादण्डेन' इत्यादि शब्द मे सब से पहिले के केवल दकार वर्ण का उच्चारण करदेने से 
ही उस पूरे वाक्‍्यार्थ को यदि प्रतिपत्ति होजायगी तो शेष दशो शब्दों का उच्चारण करन व्यर्थ 
पडता है। किन्तु भ्रकेले वर्ण से पूरे पद, वाक्य या इलोक के श्रथ की प्रमिति नही होपाती है, अत: 
युक्तियों से यह सिद्ध हुभ्ना कि प्रत्येक प्रत्येक वर्ण तो उस अधज्ञप्ति का निमित्त नही होसकता है 

यदि कोई यो कहे कि दकार का तो 'दधि भोजय दिवा भुजीत, ग्रादि प्रन्य वाक्यों में 
भी दर्शन होरहा है। म्रतः देवदत्त गामम्याज का अर्थ क्‍या देवदत्त करके गाय का घेर लाना या दही 
को खबाना भ्रथवा छम्मा दिन में खाना आदि श्र्थ हैं? तथा गकार से गाय की प्रतीति होती है, तो 
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झ्रौकार इस पद से श्रौषधि इस पद का ग्र्थ भी जान लिया जाओ, ऐसे समणयो का निराकंर्शा करने 
के लिये दकार के अतिरिक्त अ्रन्य शठदों का उच्चारण करना उचित ही है। बयाव रण कहते है. 
कि थह तो नह्ठी कहना क्योकि यो तो बई वार आग क़त्ति करके वाक्यों के ब्रथ को प्रतिपत्तिथों के 
हो जाने का प्रसग ग्रावेगा जबकि पन्‍ध वर्णा में भा उस टी अ्र्श का प्रतिपादन किया जा चुका है। 

ग्रथात्‌ू-7क शब्द कई वाक्त्यों में श्राकर सुना जावा है। जब श्रनेक वाक्‍यों में प्रत्येक वर्णों 
का साकर्य होरहा है, तो अनेक वार कई वाक्यार्थों की प्रतिपत्ति होजाना श्रनिवाय है। 'देवमचमत्‌, 
कुदेवम्‌ नाचंय्रेत्‌. तिष्ठति प्रतप्ठते, पण्डिताना मत पण्डिलमन्य, अभिनन्‍्दन नाभिनन्वन, गौ ( पशु ) 
गौ ( बाग्गी ' श्रादि अनेक समान अनुपूर्वी वाले शब्दों करके कई वार उन उन श्रर्थों की श्रतिर्षात्त 
होना वन बैठेगा जो कि इष्ट नही है | ग्रत: प्रत्येक बगग॑ तो अल का प्रत्यायक नही होसकता है। 

नच्‌ ममुदितानामेत वाक्याथवरतिप त्तेदेतुस्व॑ प्रतित्षण विनाशित्वे सम्ुदायासं- 

मवात्‌ ! कन्पितस्य +त्सप्रदायस्य तद्भ तुत्वेडनिप्रसंगात । 

वेयावरण ही अभी ग्राक्षेय किये जा रहे है कि पद या वाक्य में समुदितल हो रहे ही शब्दो 
को भी वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति का निमिनपना नड़ी बन पाता है क्योकि नेयायिक, बौद्ध या जैनो 
के यहा भी प्रत्येक क्षणमे शब्द का विनाश क्ोजाना मानने पर उन नब्ट होचुके शब्दों का उस क्षण- 
वर्ती एक शब्द के साथ समृदाय नहीं वन सकता है देशिक समुदाय बनाने के लिये एक समय में 
सजातोय श्रनेक पदार्थों का विद्यमान रहना शआ्रावश्यक है जब कि बौद्धों ने '' द्वितीय्क्षणवर्तिध्वस 
प्रतियोगित्वं क्षणकत्व ” पहिले क्षण में आात्म-लाभ द्वोकर दूसरे क्षण मे विनश जाना क्षरिरकत्व 
माना है और नेयायिकों ने “तुतीयक्षणर्वानष्वस-प्रतियोगित्व क्षरशिकत्व,, पहिले क्षण मे उपज कर 
दूमरे क्षण में विद्यम,न रहते हुये शब्द का तीमरे क्षण में विनशजाना क्षरणिकपन स्वीकार किया है 
हा जैनो ने शब्द का कतिपय आवलि कालो तक ठहरना स्वीकार क्रिया है, वस्त्रो को धो रहे धोबी के 
मोगरा का छाब्द कई श्रावलि के पश्चात्‌ सौ हाथ दूर खडे हुये श्रोता को सुनाई पडता है, रात के 
समय तोप दरगने पर प्रकाश दर्शन के भ्रन्तमु हर्त पश्चात्‌ कोस दो कोस दूरवर्त्ती श्रोता को उसका 
शब्द सुनाई देता है भने ही यहाँ शब्द की लहरो को कल्पना कर उत्पाद, विनाश-शाली श्रन्य 
ही शब्दो का श्रोता के कान तक पहुँचना माना जा सकता तथापि सुगन्बित पदार्थ का निमित्त पाकर 
दूर तक के सुगन्धित बन गये लम्बे, चौडे, पिण्ड के समान अ्रथवा अग्नि को निमित्त पाकर चारो 
झोर फल रहे उपादान कारण पुदूगल स्कन्धों की उष्णपरिणति होजाने के समान दूर तक उसी 
शब्द का सुनना निर्णाति किया जाता है ग्रन्यधा गोम्मटसार जीवकाण्ड में “अट्टुसहस्स धशुण विसया 
दुगुणा भ्रसण्णित्ति,, श्नौर “ सण्णिस्स बार सोदे,, इस प्ररूपण शभ्रनुसार श्रसज्ञी जीव के करां इन्द्रिय 
का विषय भाठ हजार धनुष दूर तक का शब्द कहा गया है तथा सज्ञी जीव का कान बारह योजन 
तक के दाब्द को सुत लेना माता गया है, यह सिद्धान्त भला रक्षित कंसे रह सकेगा ? 
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बताझो शब्द-घारायें तो बारह योजनों से भी भ्रधिक दूर तक पहुँचती होंगी किन्तु चक्र 
वर्ली की भी कर्ण इन्द्रिय का विषय इससे श्रधिक दूर वर्त रहा शब्द नही है, श्रत शब्द के सुने जाने 
की प्रकृष्ट मर्यादा केवल बारह योजन की नियत करदी गयी है शब्द की धाराये तो सेक्डो योजन 
तक पहुँच जाती होगी । झ्राजकल भी रेडियो, वायर लैस, श्रादि अनेक यत्रो के सहारे हज़ारों मीलो 
के दूरवर्ती शब्द को यहाँ सुन लिया जाता है। प्रकरण में यह कहना है कि <््ट हा चुके पदार्थो 
का देक्षिक समुदाय नहीं बन सकता है यदि बौद्ध या नया।यक यो कहैं कि भले ही पूत्र उच्चाश्ति 
हाब्द नष्ट हो चुके हैं फिर भी उनके सदृभाव की कल्पना कर उनका समुदाय गढ़ लिया जाता है 
जो कि वाच्य श्रथं का प्रतिपादक हो जाता है, यो कहने पर तो हम वैधाकरथ्ष कहते हैं कि यदि 
उन मरे हुये शब्दों के कल्फित किये गये समुदाय को वाकक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति का निर्मित्तकारणशपना 
माना जायगा तो अति प्रसग होजायगा श्रर्थात-महीनो पहिले सुने जा चुके विनष्ट शब्दों द्वारा भी 
प्रथ॑प्रतिपत्ति होने लग जायगी ऐसी दशा मे अनेक शब्दबोधों के होजाने का प्रसग श्राऊाने पर व्यर्थ 
में उन्मत्तता छा जायभी जो कि किसी को श्रभीष्ट नही है. श्रतः प्रत्येक शब्द या समुदित शब्द तो 
बाक्यार्थ को प्रतिपत्ति को नही करा सकते हैं । 

नित्यन्वादर्णानां समुदाय: संभवतीति चेत्‌ न, श्र मव्यक्त ना तेपां क्रमवृत्ति- 

स्वाक्षदमिव्यंजकवायूनामनित्यत्वात्‌ क्रममरावित्तात्‌ क्रमशस्तदभिव्यक्तिसिद्धं!। तेषरामनभिव्य- 
क्तानामथंप्रतिपत्तिहेतुत्वे तदमिव्यंजकव्यापार ब्रेयर्थ्यादतिप्रसंगाच्च तत ए.मिव्यक्त। भिव्य- 
क्तशब्दमभूह | दर्थप्रतिपत्तिगिति प्रतिथ्यूढ । 

वैयाकरणा ही कह रहे है कि यदि कोई मोर्मांसक यो के है कि शब्द क्षणिक या कालान्तर- 
स्थायी नही है किन्तु सभी भ्रकार श्रादि वर निश्य हैं, अत' नित्य वर्णों का समुदाय होजाना प्रक्ु- 
ण्ण सम्भव जाता है.यो कहने पर तो हम वैय्राकरण कहते है कि यह नो नही कहना क्योकि शब्द 
को नित्य मानने वालो के यहाँ भी उन शब्दों की अ्रमिव्यंजको द्वारा होरही प्रभिव्यक्तियों की प्रवति 
क्रम से मानी गयी है। श्रत. अभिव्यक्त होरहे उन नित्य भी वर्णो की क्रम से वृत्ति मानी जायगी 
क्योकि उन शब्दों की ग्रभिव्यक्ति करनेवाली वायुय अनित्य हैं इस कारण उन वायुओ का क्रम 
करके उपजना होने से उन शब्दों की भी क्रम से श्रभिव्यक्ति सिद्ध हुयी, ब्रतः अभिव्यक्त वर्णों का 
समुदाय नही बन सका। यदि नहीं भी अ्रभिव्यक्त होरहे उन वर्णों को प्र्थ की प्रतिपत्ति कराने मे 
हेतु मान लिया जायगा तो उस वर्णों के भ्रभिष्यजक होरहे वायु, कण्ठ, तालु, गशविभाग, दो हये- 
लियो का सयाग, तार, तात, झादि के व्यापारों का व्यर्थपना हुआ जाता है। 

एक बात यह भी है कि शब्द को नित्य मानने वाले वादी के यहाँ भ्रनेक दाब्द श्रन भिव्यक्त 
पड़े हुये इष्ट किये गये हैं, वे शब्द भी श्र्थ की प्रतिपत्ति को करा देढेगे, यह श्रति प्रसंग दोष 
झाजायगा । इस दाब्दो को भ्रभिव्यक्ति और प्रनभिव्यक्ति के पुण्य से पाये हुये भवसर को हाथ से 
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नहीं खोदैना | विचार कर कोई यों कह बैठता है कि कुछ प्रभिव्यक्त हो रहे उच्चारित शब्द और 
नही प्रकट हुये श्रागे, पीछे, के शब्दों का समूद होजाने से वाच्य श्रर्ण की प्रतिपत्ति होजायगी। उत्तर 
पक्ष पर बैठे हुये वेयाकरण कहते है कि तिस ही कारण से यानी श्रभिव्यजकों के व्यापार का व्यर्थ 
पना प्लाज्ञने से और अ्रतिप्रसग होजाने से उक्त सिद्धान्त का खण्डन कर दिया है भ्रर्थात्‌ जैसे मरे 
हये भ्रौर जीवित पुरुषो का कोई सम्मेलन नही बन सकता है उसी प्रकार अभिव्यक्त श्रौर प्रनभि- 
व्यक्त शब्दों का समूह बन जाना भ्रलीक है ; 
पूवृपू् वर्शन्षाना हितसंस्कारा पेक्षादं न्‍्यवर्ण श्रवण द्वाक्यार्थ प्रति त्तिरिति चेद न,तत्सं- 
सस्‍्काराणाम नित्यस्वेन्त्यव णं श्रवण काले सस्वविराध' दसतोपेक्षासुपपत्तः । 
यदि नैयायिक या बेशेषिक यो कहैं कि भले हो पहिले पहिले वर्ण नष्ट हो जाते है फिर भी 
वे पहिले पहिले वरां श्रगले अगले वर्णों मे संस्कार को प्रविष्ट करते जाते है श्र्थात्‌ जैसे कि ऋण 
देने वाला वशिक्‌ ग्रपने अश्रधमर्णो होरहे किसान से ब्याज के ऊपर ब्याज्ञ लगाता हुभ्रा प्रति तीसरे वर्ष 
सरकारी स्टाम्पों को बदलवाता रहता है ग्रथवा रसायन को बनाने बाला वंद्य उसी भझ्ौषधि में 
प्रनेक भावनाये देता रहता है, वनस्पति शास्त्र का बेत्ता फूल या फलों को उत्तरोत्तर वक्ष या बेलो 
की सन्‍्तान अनुसार बहुत बडा कर लेता है, विशेष बलधारी जीव एक गाय के दूध को दूसरी गाय 
की पिलाकर श्रौर दूसरी गाय के दूध को तोसरो गाय को पिलाकर यो चौथी, पाचत्नी श्रादि सो 
गायो तक प्रक्रिया करके सौवी गाय के दुग्ध का मावा बता कर पौष्टिक मोदक बनाते सुने जाते 
है एक निक्ृृष्ट 6िसक हकीम ने किसी कामातुर यवन को यो पुष्टि-कर प्रयाग बताया था कि 
कितने ही साढो यानी सरपट चलने वाले विशेष विपधर जन्तुश्रो को प्रथम चालीस मुर्गे खाय पुनः 
चालीसमबें मुर्गे को वे उनतालीस मुर्गे खाजाय यो उनतालीसवे को शेष श्रड़तीस झौर अ्रड़तीसमे को 


शेष सेतीस आदि क्रम से भक्षण करते हुये जब एक मुर्गा शेष रहे उसका मांस भक्षण करने से 
बड़ा भारी काम विकार हो जाता है । 
इस प्रयोग को घधिक्‍कार है, वक्ता आर श्रोता दोनो ने तोन्न पाप से भ्रनन्त कामवासन। के 


महापापो को उपजा कर अनन्त नरक निगोद को बढ़ाया है ( धिक्‌, मोह ) इसी प्रकार पहिले दाब्द 
का ज्ञान दूसरे दाब्द के ज्ञान मे अपने ससकार को धर देता है श्रौर तोसरे शब्द के ज्ञान में पहिले 
शब्द से संस्कृत द्वितीय शब्द के ज्ञान का सस्कार घर दिया जाता है यो पहिले, दूसरे, तीसरे, भ्रादि 


के सस्‍्कारो को क्रम क्रम से लेरहे चोथे, पाचमे, प्रादि शब्द ज्ञानो के सल्कारो से युक्त हो रहा प्रन्तिम 
शब्द का श्रावरा प्रत्यक्ष कटिति वाक्य श्रर्थ को प्रतिर्पात्ति करा देता है बंधाफ रण कहते है |क यह तो 


नही कहना वयोकि शब्द या ज्ञान के समान उनके सस्कार भी तो अनित्य हैं, ऐसी दक्शा मे भ्रन्तिम 
वर्णा के सुनने के भ्रवस रपर उन संस्कारों के विद्यमान रहनेका बिरोध है जो वस्तु विद्यमान ही नही है 


उसकी “ वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति करना” प्रादि किसी भी कार्य में श्रपेक्षा करते रहना उचित 
9 'महीं पडता है | * ५४ है «2 हु 


२५६ इलौक-वारलिफक 


कल्पनारो पितसस्कार पेत्ायां कल्पनारोपितांदेव वाक्याथग्रतिपत्तिप्रसंगात्‌ तत्स॑ 
स्कागणां कालांतरस्थायित्वेंस्यरर्र श्रवणा ?ि तसस्कार स्य पुववर्शश्रतर गा हितसंस्कार: सहाथप्रति 
पत्तिहेतुत्ठमिति तत्सम्कारसमूहो5थप्रतिपत्तिहेतुन शब्द इस्यायातं | न चेतयुक्त, बणेश्रवणा- 
हितसंस्कारेभपो चणंस्५रशमात्रस्सवा'्फ्तेः पदश्राशाहितसम्कारेम्यः पदस्स शमात्रवत्‌ | 
बंयाकरणा के प्रति वैशेषिक कह रहे हैं कि भले ही पूष॑ शब्दों या उनके पूव॑-वर्त्ती ज्ञानों के 
समान उन ज्ञानो के ससकार भी मर चुके है फिर भी कल्पना से आरोपे जा चुके उन संस्कारों की 
भ्रपेक्षा करना वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति मे मान लिया जाता है, मरे हुयेकी मूतिया या चित्र कुछ कार्ये 
को कर ही देते है ' यो लुप्यते स लुप्यमानाथ-विधायी” । यो कहने पर तो हम वेयाकरणा कहेगे कि 
तब तो कल्पना करके आरोपे गये - संस्कार से वाक्‍्यार्थ की उतिपत्ति होने का प्रसंग प्राप्त हुआ 
मर गयीं गाय, भंसो की तस्वीरें या खिलोने दूध नहीं देते है, कल्पित कारणों से भूठ मूठ कल्पित 
ही कार होसकते हे जैसे कि बच्चे खेला करते है, किन्तु «ह करायकारण भाव कोई बच्चों का खेल 
नही है, बस्तुभूत भाव-श्रात्मक कारणा का यथार्थ काय की उत्पत्ति में व्यापार करना पडता है 
भूट मूठ कल्पित कर लिये गये सस्कार कुछ भी कार्यकारी नहो हैं । 
हाँ उन सस्‍्कारो को क्षणिक्र नही मान कर यदि देर तक कालान्तर-स्थायी माना जायगा 
तब तो भ्रन्यिम वर्ण के सुनने से धार लिये गये सस्कार को पहिले पहिले वर्णो के सुनने द्वारा 
ग्राधान किये जा चुके सरकारो के साथ भ्रर्थ की प्रतिपत्ति का का रणशपना ब्रया और यो उन सस्कारो 
का समूह ही प्रर्थ की प्रटिपत्ति कराने का हेतु हुआ शब्द तो बाच्य पग्र्थ का प्रतिपंदक नहीं होसका 
यह म्रनिष्ट आपत्ति श्राई किन्तु यह शब्द को पदार्थ का प्रतिपादक नहीं मानते हुये संस्कारों को 
प्र्थ की प्रतिपत्ति का कारण मान लेना वेशषिकों को कथमपि उचित नही है, दे -ब-द-त्त श्रादि वर्णों 
के सुनने से जमालिये गये संस्कारों से केवल वर्खोंका ही स्मरगा हाना बन सकता है, जैसे कि देव 
दत्त-गा-अ्रम्याज शुकलाम्‌ दण्डन इत्यादि पदों के श्रात्रण-प्रत्यक्ष द्वारा जड लिये गये संस्कारों 


से केवलपदों का हो स्मरण हो सकता है बाक्य के अर्थ की या प्रकरण के अर्थ की ग्रखण्ड प्रति- 
पृश्ति नही होसकेगी । 


अथ सकेतवलापजातपदा मधेयज्ञ नाहइितसस्कार स्योथ प्रतिपत्तिरिष्यते तथापि पदा- 
थरप्रतिपसिरेव स्यानन वाक्यार्थप्र तपत्तिः ! न च पदाथपम्ुदाय् तिपत्तिरें, वाक्य थ्रप्रतिपत्ति 
रिति यक्त॑ वर्शाथममनुदायप्रतिपक्तिरेव पदार्थप्रतिपत्तिर त्वसंगात्‌ । न च वर्शानामर्थ। ला- 
भावे पदस्याथवत्व घटते, तस्य प्रकृतिप्रत्ययदिसमुदायात्मकत्वात्‌ प्रकृन्यादीनां च॒ शअ्र्थ- 
वस्वोपगमात | 

वेयाक रण ही कहे जा रहे है कि ग्रव यदि वैशेषिक यो इष्ट करें कि भले ही वर्णों के 
संस्कार से बरयों का स्मरण होसके किन्तु जो प्रद्ध्यक्हार से हमने पू॑ मे यो सकेत्त फ्रहेए कर रखा है 


दैंचम-धध्याय॑ २५७५ 


कि गम डोस्‌ सु गकार के उत्तख्रर्तती श्रोकार वर्ण वाले गो पद से सीग सासना वाला पद्मु समभा 
जाता है, घट शब्द से शंख की सी ग्रीवा और बडे पेट वाला पदार्थ कहा जाता है, इत्यादिक रूप से 
पदो के संकेतों की सामर्थ्य से उत्पन्न होचुके अभिधान करने योग्य श्रर्थों के ज्ञान द्वारा धरदिये गये 
संस्कारों करके वाच्य की प्रतिपत्ति होजायगी । इस पर हम वेयाकरण कहते हैं कि तो भी पदो के 
ग्रलग अलग प्रर्थों की ही प्रतिपत्ति होसकेगी वाक्य के श्रर्थ की प्रतिपत्ति नही होसकेगी । वही वाक्‍्यार्थ 
की प्रतिपत्ति नही होसकना, दोष खडा रहा । यदि वेशेषिक यो कह बंठ कि पदार्यों के समुदाय की 
प्रतिपत्ति ही वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति है, इस पर हम बैयाकरण कहते हैं कि यह कहना युक्तिपूर्णा नही 
है, इस ढंग से तो प्रत्येक वर्णों करके कहे गये श्र्थों के समुदाय की प्रतिपत्ति को ही पदार्थ की प्रति- 
पत्ति स्वरूप होजाने का प्रसग ग्राजावेगा क्योंकि गकार, प्रोकार प्रादि वर्णों के ग्रर्थसहितपन का 
झ्रभाव हो जाने पर गौ प्रादिक पद को गाय प्रर्थ करके सार्थकपना नही घटित हो पाता है। 
बात यह है कि प्रकृति, प्रह्यय, दिकरण, श्रागम श्रादि का समुदाय स्वरूप वह पद है 
और व्याकरण शास्त्र मे प्रकृति ग्रादि को शअ्रर्भसहित स्वीकार किया गया है भ्रर्थात्‌ जिससे प्रत्यय 
लाया जाता है वह प्रक्वा: है भू गम, दिव, जिन, श्रादि प्रकृतियां है प्रतीयते विधीयते इति प्रत्यय: 
प्रकूतियों से जो माया जाता है वह प्रत्यय है जो कि तिपू,तस्‌, कि, सु, औ, जस्‌ श्रादि है और प्रक्ृृति 
तथा प्रत्थव के बीच में शप्‌, शन्‌, शनु, झादि विकरण आजाते है नुम्‌, कुऋ. हुक, घुटू श्रादि 
प्रागम होजानेके वर्ण है । प्रकृृतियोके श्रर्थ सत्ता गमन, प्रादि न्यारे न्यारे है, प्रत्ययों के भी, कर्ता, 
एकत्व, वतमान काल आदि अनेक श्रर्थ है यो पग्रर्थवान्‌ डोरहे प्रकृति, प्रत्यव, भ्रादि वर्णो का सम - 
दाय ही पद है, श्रत वर्णो के श्र्थों का समुदाय ही पदार्थ मान लिया जाओ्रो । 
यदि पुनः प्रकृ त्यादयः स्त्राथपेक्षयाथंत्रंतोषि :दा्थपेक्षया निरथंका एवेति मं तदा 
पदान्यपि स्वामिधेय पेक्यार्थ वं त्यप वाक्यार्थापेज्षया निरर्थकानि ऊिन भवेयुः ! तदुक्त-- 
“ब्राक्षर्याथों यथा नास्ति कांग्ररृत्राक्षणपक ले दे।दत्त दयो वाक्‍्ये तथत्र स्युरनर्थंक :। इति । 
वेयाकरण ही कहे जा रहे है, कि नेयायिको का फिर यद्दि यह मन्तव्य होय कि प्रकृति, 
प्रत्यय, आदिक ययग्यपि प्रपने श्रपने नियम होरहे ग्र्य की अपेक्षा साथंक हैं । फिर भो वर्णों के 
समुदाय दो रहे पद के स्वकीय अर्थ को श्रपेक्षा करके वे निरथ्थक हो है। यो मन्‍नठ्य होने पर तब तो 
हम वैयाकरणा कहेगे कियो तो वाक्य रूप समुदाय में पड़े हुये अनेक पद भी अपने अपने कथन 
करने योग्य प्रर्थों की अपेक्षा साथ्थंक होते हुये भो वाक्य के अर्थ की अपेक्षा करके क्यो नही निरथ्थक 
होजाभो ? कोसो दूर पड़े हुये एक एक मनुष्य को अपेक्षा भ्रनुसार दस, वोस' सनु3्यों का मिल जाना 
मेला नही कहा जा सकता है, श्रत: देवदत्त, गाय, भ्रादि पद केवल स्व्राथ का ही कह सकंगे समुदित 
33205 को नही, वही हमारे ग्रन्थ मे यो कहा गया है [4 जिस प्रकार प्राह्मणा करके प्रादू जा रह 
डे 


फ बज 
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कम्बल में कोई ब्राह्मशता का सूचक श्रर्थ नही है, उस ही प्रकार “'देवदत्त गाममभ्याज शुर्लां दण्डन,, 
इस वाक्य में देवदत्त श्रादि पद भी निरथंक हैं । 

तथा च न पदार्थसमुदाय एवं वाक्यस्यार्थस्तस्य ततोन्यत्वादेकत्वेनाप्रतीयमानत्वा- 
दमभ्याजनक्रियादेदेवद्सादिवाक्या्थत्वात्‌ । न च तस्य वर्णुम्य हु परदेभ्योपि प्रतिपत्ति: समत्र- 
तीति तत्प्रतिपरिद्ेतुवे्ण 'दव्यतिरिक्तः कश्चिद्रस्त्वात्माभ्युपगंव्य: ! स च स्फोट एव, स्फुट 
स्पर्थो5स्मादिति स्फोट इति तस्येकरूपता पुन्रेकाकारप्रतिभासांदवर्सीयते ना ।हारेम्यों हेतुम्य 
स्तदयोगादह्ेतुऋत्वप्रसंगादिति । 

व्याक रशावेत्ता ही अपना सिद्धान्त कह रहे है कि और उक्त ढंग से तिस प्रकार दशा 
होजाने पर पदों के भ्र्थों का समुदाय ही वाक्य का अर्थ नहीं होसका क्योकि उस वाक्य का श्रथ 
उन पदों के न्‍्यारे न्‍्यारे तितरे वितरे भ्रर्थों से भिन्न है. पदों के प्रथ और वाक्य के श्रर्थ की एकपन 
करके प्रतीत नही होरही है, भ्रम्याजन यानी घेर लाना क्रिया झादिक तो देवदत्त गा इत्यादिक 
वाक्य का भ्रर्थ है ! 

“एकतिडः वाक्य” उस वाक्य के भ्रर्थ की न्यारे न्‍्यारे वर्णों से जैसे प्रतिपत्ति नही होती है, 
उसी प्रकार पुष्पप्रकीर्ण समान यहा वहा विखर रहे स्वतत्र पदों से भी वाक्‍यार्थ की प्रतिपत्ति होना 
नही सम्भवता है। इस कारण उस वाच्य श्रर्थ की प्रतिपत्ति को कराने का कारगा कोई वर्स)े 2र 
पदो से व्यतिरिक्त होरहा वस्तुभूत-प्रात्मक पदार्थ स्वीकार कर लेना चाहिये श्लौर मीमासकों के साथ 
स्वल्प मतभेद को घार रहे हम वेयाकरणो के यहा वही वस्तु स्फोट माना गया है। 

.... स्फोट शब्द की निरक्ति से भी यही प्र्थ निकलता है, कि जिससे वाच्य प्रर्थ स्फुट होजाता 
.._ यो उस स्फोट का एक-रूपपना तो फिर एक आ्ाकार वाले हारहे प्रतिभास से निर्णीत कर 
लिया जता है, क्योकि अनेक प्राकार वाले हेतुओ से एक भ्रखण्ड वाक्याथ की प्रतिपत्ति होजाने का 
प्रयोग है, यदि शब्द मे ठहर रहे स्फोट को एक स्वरूप नहीं माना जायगा तो वाच्यार्थ की एक 
अ्रखण्ड प्रतिपत्ति को निहेंतुकपन का प्रसग होगा किन्तु प्रतिनियत देश, काल, भ्राकारो वाली यह 
समीचीन प्रतिपत्ति तो बिना कारणके नही होसकती है । यहा तक मीमासक पण्डित ग्रपने स्फोटवाद 
__के पूर्व पक्ष को पूर्ण कर चुके हैं । ध् 
'...  सोप्ययं स्फोटवादी ग्रष्टव्य', किमये स्फोट: शब्दात्म क्ो5शब्दात्म को वा? इति। 
न तावदाद्यः पत्तः श्र यान्‌ तम्य स्फोटस्य शब्दात्मन' स्देकस्व॒भावस्याप्रतीतेः वर्णपदास्मनो 
नानास्व॒मावस्या वभासनात्‌, वणपदेभ्यो मिन्नस्थेक्स्वरभावस्थेव शब्दस्य श्रोजबुद्धों अतिभासना- 
दसिद्धा स्वभादानुपलब्धिः स्त्रमात्रविरुद्धोपलब्धिवाँ न स्फोटामाउ्साधनीति चेत्‌ न, तस्य 
वर्शापदभवण काले पश्चाद्ा प्रतिभासामावात्‌ । 
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ग्रव भाचाय महाराज समाधान करते हैं, कि इस प्रकार कह रहा यह प्रसिद्ध विद्वान्‌ स्फोर्ट- 
वादी भी यों प्रइन करलेने योग्य है, कि क्‍्योंजी यह तुम्हारा स्फोट क्‍या शब्द-प्रात्मक है ? श्रथवा 
क्या शब्द स्वरूप नही होरहा किसी श्रन्य पदार्थ स्वरूप है? बताझ्रो, ग्रादि का पक्ष ग्रहण करना तो 
श्रेष्ठ नही है, क्योकि शब्द स्वरूप मान लिये गये उस स्फोट की स्वदाी एक स्वभात्र वाले होरहे की 
प्रतीति नही होती है, वर्णों, पदो, स्वरूप होरहे श्रनेक स्वभाववाले शब्दका सदा प्रतिभास होरहा है। 

यदि वेयाक रण यो कहैं कि वर्ण और पदों से भिन्न होरहे एक स्वभाव वाले ही शब्द का 
कण इन्द्रिय-जन्य ज्ञान मे प्रतिभास होरहा है | भ्रतः स्फोट के शभ्रमाव को 9ाधने वाली स्वप्ाव प्ननुप- 
लब्धि श्रथवा स्वभावविरुद्धोपलब्धि तो असिद्ध है। ग्रर्थातृू- "स्फोटो नास्ति अनुपलब्धे: झ्थवा स्फोटो 
नास्ति अनेक स्वभाव त्मकशब्दस्थ॑ बोपलब्घे:” इन अनुमानों मे पडे हुये दोनो हेतु बेचारे स्वरूपासिद्ध 
हेत्वाभास हैं । भ्रसत्‌ हेतु तो स्फोट के भ्रभाव को नही साध सकते हैं । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो 
नही कटना क्योकि शब्द और वाच्यार्थ के मध्य में व्यर्थ गढ़ लिये गये जस रफोट का वर झौर पदो 
के श्रावश प्रत्यक्ष के ग्श्सर पर श्रथव्रा पीछे भी प्रतिभास नहीं होता है। जिस उपलम्भ योग्य 
माने गये पदार्थका ज्ञान नही होय फिर भी उसका सदुभाव माने चले जाना केवल बालाग्रह मात्र है। 


स हि यदि तावदाख्यातशब्दः प्रतिम'सत एवं वाक्यात्मा तदा नेकर्व भावों 5नेकब- 
मे न्मिकत्वात भिन्न एवाखरूयातशब्दो:्म्याजेस्यादिवर्णोंग्य इत्ययुक्त, तथा प्रतीत्यमावात्‌। 
वेयाक रणो का विचार है- 
“ग्रास्यातशब्द सच्भातों जाति: सघात-वत्तिनी । एकोइनवयवः शब्द:क्रमों बृद्धपनुसहृति: ॥ १ ॥ 
पदमाद्य पद चात्य पद सापेक्ष मित्यपि । वाक्य प्रतिमतिभिन्ता बहुबा न्‍्यायवेदिनाम्‌ ॥ २ ।॥, 
न्याय को जानने वाले विद्धानो की वाक्य के लक्षश)! प्रति ग्रनेक प्रकार भिन्‍न भिन्‍न मतियां 


हैं' कोई भवति, पचति, इत्यादि भ्राख्यात शब्द को वाक्य मानते हैं *' एक तिड वाक्‍्य॑,, । 

श्रन्य पण्डित तो वर्णों या पदोी के सघात यानी समुदाय को वाक्य कहते हैं. कोई संघात 
में बर्त ग्ही जाति को वाक्य कहते है, इतर पण्डित बेचारे ध्वयवों से रहित होरहे एक ग्रखण्ड 
स्फोट-श्रात्मक धब्द को बाक्य मान रहे हैं, वर्णों के क्रम को वाक्य कोई कोई मान बैठे हैं. चारो 
प्रोर से संकोच कर बुद्धि का एक शब्द पिण्ड द्वारा परामर्श किया जाना वाक्य भी क्वचित्‌ माना जा 
रहा है, तथा शभ्रन्य पदो को श्रपेक्षा रखने वाला ब्राद्यपद ग्रथवा श्रन्य पदो की प्रपेक्षा रखने वाला 
म्रध्तिम पद भी वाक्य होसकता है, यों वाक्य के लक्षण में कई सम्मतियां हैं तदनुसार श्राचार्य महा- 
राज एक एक मन्तव्य पर क्रम से बिचार चलाते हैं । 


वावय के लक्षणों में सब से पहिले तिडन्त ग्राल्यात दाब्द को वाक्य मानने वाले वैयाकरण 
यदि यों कहैँ कि वह झार्यात शब्द तो वाक्यस्वरूप होता हुआ्ना सब को प्रतिभासता ही है, तब वो हम 
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जैन कहेंगे कि वह प्राथ्यातशब्दस्थवरूप वाक्य बेचारा ( पक्ष ) एक स्वभाव वाला हो नहीं है। 
झनेक वर्ण-प्ात्मक होने से ( हेतु ) देखो पचरति, करोति, आदि वाक्य भ्रनेक स्वभाव वाले है, पच्‌ 
घातु वा प्र्थ पाक स्वभाव है, तिप्‌ प्रत्यय के ग्र्थ तो वतमानकाल, स्वतन्त्रकतूं त्व, एकनल्व सख्या 
झादि स्वभाव है, ग्रत एक स्वभाव वाला ग्राख्यात शब्द नहीं होसशा जोकि स्फोट मात्रा गया है । 
यदि बैयाकरणा यो कहै कि अ्न्याज, पत्ति, ग्रादि ग्राख्यातों में पडे हुये श्रभि « आ >< भ्रज >< शप्‌ 2< 
हि। पच्‌ » शप्‌- तिप्‌ इत्यादि वर्णो से आझ्राष्यात शब्द भिन्न ही है। जोकि स्फोट माना गया है, 
झाचारय कहते हैं कि यह वैयाकरणा का कहना अयुक्त है, क्योंकि तिस प्रकार की प्रतीति नही होती 
है, प्रध्याज में पड़े हुये वर्शों के सिवाय या पचति मे पड़े हुये वर्णों के प्रतिरिक्त किसी श्रार्यात शब्द 
की प्रतीति नहीं होरही है । 
बर्णेव्यग्योत्यवर्णश्रव णानतरमेकः प्रतीयत एवेति चेन्न, वर्णानां प्रस्येक॑ समुदित'नां 
वा स्फोटाभिव्यक्तो देतुत्वाघटनादर्थप्रतिपत्ताबिव सबेथा विशेषाभावात्‌ | यदि पुनः कथचिद्वर्णाः 
स्फोटाभिव्यक्तिदेतवः स्युम्तदा तथेवार्थ्रतिपत्तिहेतवः संतु क्मिनया परम्परया ९ बर्शोस्थि; 
स्‍्फोटस्यामिव्यक्तिस्ततो भिव्यक्तादथप्रतिपत्तिरेति | कथंचिदव्यतिरिक्तः स्फोटो वर्णोभ्य इति 
तस्य श्रोत्रचुद्धो प्रतिमासनोपगमे कथमेकानेकस्वमारोसी न स्यात्‌ ! सुखदृःखादिपर्यायात्मकान्म 
बत्‌ नवपुराणादिविशेषात्मकस्कंधवद्धा । 
यदि गैयाक रण यो कहैंकि वर्णों से प्रगट होने योग्य भौर ग्रन्तिम वर्णाके सुनने के पश्चात एक 
स्वभाववाला आ्ाख्यात शब्द प्रतीत हो ही जाता है। प्राचार्य कहते है, कि यो तो नही कहना क्योंकि 
प्रत्येक प्रत्येक हो रहे वर्णो को भ्रथवा समुदाय प्राप्त होरहे वर्णों को स्फोट की प्रभिव्यक्ति मे का रश- 
पना घटित नहीं होता है, जेसे कि मीमासको ने अर्थ की प्रतिपत्ति कराने में प्रत्येक ध्वनियों था 
समृदित ध्वनियों को निमित्त कारण नहीं होने दिया था । हमारे यहा प्रर्थ की प्रतिपत्ति कराने में 
धौर तुम्हारे यहा स्फोट को अ्रभिव्यक्ति कराने मे प्रत्येक शब्द या समुदित शब्दों की कारणाता की 
सभी प्रकारो से कोई विशेषता नही है। प्रर्थात्‌-'स्फोटोथ<थंप्रतिपत्तिहेतुर्न ध्वनय ,, इत्यादि ग्रन्थ द्वारा 
जेसे भ्राप वेयाक रण प्रत्येक शब्द या समुदित शब्दों को प्रर्थ की प्रतिपत्ति का निमित्त-पना उड़ा देते 
हैं, उसी प्रकार हम जन भी स्फोट की प्रभिव्यक्ति करने मे प्रत्येक या समुदित शब्द को कारण 
होजाने का खण्डन कर देवेंगे, श्राप जो अपने लिये समाधान करेंगे वही समाधान हमारे लिये लागू 
होजायगा हमारे सिद्धान्त का प्रत्याख्यान करना तुम्हारे सिद्धास्तपर भी चरिता्थ कर दिया जायगा, 
इस विषय का हम, तुम, में कोई रेफ मात्र भी श्रन्तर नही है, श्रापके यहां मीमांसा-इलोकवात्तिक 
प्रन्थ है, तो हमारे यहाँ तत्वाथंइलोकवात्तिक म्हान ग्रन्थ है, वात्तिकों की चिकित्सा वात्तिकों से कर 
दी जायगी | 
ह स्दि सम्हल कर आाप फिर यों कहैँ कि श्रनेक वर्शो हो कथंचितु स्फोट की श्रभिव्यक्ति 
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कराने में हेतु होसकेगे "व तो हम जैन कह सकेंगे कि तिम ही प्रकार कथंतचित्‌ एकपन श्रौर भ्रनेकपन 
धार रहे वे वर्णा ही भ्रथ की प्रतिपत्ति कराने मे निभित्त कारण होज्ञाग्रोी, टस व्यथंक्री लम्बीपरम्परा 
से क्‍या लाभ है? कि प्रथम तो बहुत से वर्णो से नित्य स्फोट को प्रगट किया जाय पर्चात्‌ उस 
प्रभिव्यक्त हुये स्फोट से श्रथं की प्रतिपत्ति की जाय, दार्यनिकों के यहा ऐसी निरर्थंक परम्परा नही 
मानी जाती है। इस कारण सिद्ध होता है कि झ्रापका माना हुआ वह स्फोट वर्शों से कोई भिन्‍न नही 
है, कथचित्‌ श्रभन्‍न है यो वर्णो से ग्रभिन्‍न होरहे उस स्फोट का यदि श्रोत्र-जन्य ज्ञान मे प्रतिभास 
जाना स्वीकार किया ज्ञायगा तो मीमासकों के यहा वह स्फोट भला एक श्रनेक स्वभाव वाला क्‍यों 
नही हो सकेगा ? यानी-शब्दगआ्आत्मक स्फोट एक, श्रनेक स्वभाव वाला है| जैसे कि सुख. दुख, ज्ञान, 
पुरुषार्थ ( प्रयत्न ) ग्रादि अनेक पर्यायों के साथ तदात्मक होरहा आत्मा बेचारा एक प्रनेक स्वभाव 
वाला है देखिये स्व्य ग्रात्मा द्रव्य एक है। उससे ग्रभिन्‍न होरहे सुख दुःख झ्रादिक अ्रनेक विवर्त है, 
भ्रत ग्रात्मा यह एक-पअ्रवेक- झ्ात्मक है । 

अथवा दूसरा दृष्टान्च या सममिये कि नवीन, पुरानी, अधेजीरो, आदि भश्रवस्था विशेषों के 
साथ तदात्मक होरहा वस्त्र, ग्रट, झ्रादि पुदूगल स्कन्ध जैसे शक अनेक आत्मक है, ग्रनेक पृद्गल द्रब्यों 
का पिण्ड होरहा स्कन्ध नामक अशुद्ध पुदुगल द्र*4 एक है. उसकी श्रभिन्‍न हो रही नयी, पुरानी, भ्रादि 
प्रव्थाये न्‍यारी ग्यारी ग्रनेक है, इसी प्रकार शब्द भी एक-श्रनेक स्वभाव वाला है, भले ही शब्द की 
किसी एक शाक्ति या पूरे शब्द का नाम स्फोट कर लिया. इस श्रर्थ के बिना हुये कोरे शब्द मात्र के 
भेद से हम व याकरणो के साथ कोई विवाद नही करते है “श्रर्थे तात्पय॑ न तु शब्दजाले,, 

माषाव्गंण पुद्गलद्र॒व्य हि स्वसहकारिर शेष-वशाद काररूपतामासाध भकारादि- 

रूपतामासादयत्‌ क्रमशः प्रतिनियतः कर्ता शष देर भ्याजे- या दियारूयातशब्दः प्रतिभासते न चासौ 
वाक्य देब्दत्तादपदरनिरपेक्षस्तदुच्चा२२ वेयर्थ्यापत्त: । सत्तापेक्ष॒स्थ तु -क्यस्वे देवदत्त गाम- 
भ्पाज शुक्लां दण्डेनेस्थादि कथचित्पदात्मक वाक्यसेकानेऋस्वभावमारूयातशब्द4दमिधातव्यं, 
तन्निरकृता क्ष क्षयेक्रान्ता लंबनप्रसंगात्‌ | 

भाषा वगणा स्वरूप पुदुगल द्रव्य तो नियत होरहे श्रपने विशेष विशेष सहकारी कारणो 
के वश से ' भ्रम्याज” यहा भ्रकार स्वरूप को प्राप्त कर भकार, यकार आदि-पन को धार रहा 
सत्ता क्रम क्रम से प्रति-नियत होरहे वक्‍ता विशेष या श्रोता विशेष श्रादि को अ्रम्याज, पच, गच्छ, 
भ्रादिक श्र।ख्यात शब्द स्वरूप करके प्रतिभास जाता है किन्तु वह श्रकेला ग्राख्यात शब्द तो देवदत्त, 
गो, झ्रादि पदो की नही श्रपेक्षा रखता हुश्रा कथमपि वाक्य नदी होसकता है, वेयाकरणो के यहा 
यदि केवल तिडन्त श्राख्यात शब्द ही पूरा वाक्य मान लिया जायगा तो उन देवदत्त, गा, श्रादि 
वदो के उच्चारण करने के व्यर्थपन का प्रसग द्याजावेग। | यदि उन देवदत्त शभ्रादि पदों के सदभाव 
की प्रपेज्षा रखने वाले ह्ाष्यात शब्द को वाक्यपना दृष्ट करोगे तबतो “ हे देवदत्त तू धौलो गाय 
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को डण्डे करके घेरला ” इत्यादि पदों के साथ कथचित्‌ तादात्म्य को धार रहा वाक्य एक प्रनेक 
स्वभाव वाला ही कथन करने योग्य उचित पडा जैसे कि पहिले प्रभि, भ्राइ, भ्रज, शप्‌ हि, श्रादिक 
हब्दों के साथ कथंचित्र तदात्मक होरहा श्राख्यात शब्द बेचारो एक और अनेक स्वभाव वाला मान 
लिया जा चुका है यदि धाक्य के एक अ्रनेक स्वभावों का निराकरण किया जायगा तो वैयाकरखणों 
को बौद्धों के क्षशिकत्व एकान्तके झ्रवलम्बन करने का प्रसग प्राजायगा । शब्द को नित्य मानने वाले 
बेयाकरण उन क्षरिकृवादी बौद्धों का सहारा लेने के लिये कथमपि उत्कण्ठित नही होगे | 


क्रमअुर केपांचिदर्णानां वास्तवेकपदन्वाभावे क्ष णकबर्णभागानामपि पा'मार्थि- 
केकवर्णत्वासिद्ध स्‍्तथोपगमे वातवहिश्वात्मनो पटादेश्व क्रममाव्यनेकरपर्यायात्म ८स्यामावालु- 
पंगाद। तःस्तत्मद्‌भ वमभ्युपगच्छता ज्णिकानेकक्रमबृत्तिद ए मामात्मकर्मे८: वर्ण मम्युपेय , 
तद्ददनेकक्रमव तिवर्णान्‍्मकमेक॑ पद्॑ ताइशानेकपद।त्मक च वाक्यमे पेतव्यं । ततो ने ख्यात- 
शब्दों वाक्यात्मेकर भाव एवं कथ चदनकस्वभावस्य तम्य प्रत' ते; ' 


क्रम क्रम से हुये देखे जा रहे नियत किन्ही किन्‍्ही वर्णों का यदि वास्तवि, रूप से एक 
पदपना नही माना जायगा तो एक वर्ण के क्षणिक अशो का भी समुदित होकर वास्तावक एक 
वर्ण होजाना नही सिद्ध होसकेगा भर त॑सा स्वीकार कर लेने पर यानी क्रमभावों भ्रनेक अ्रशों का 
एक पिण्ड होजाना नही मानने पर तो अन्तरग श्रात्म तत्व को प्रौर वहिरंग घट, पट, आ द पथार्थो 
को क्रमभावी अनेक पर्यायों के साथ तदात्मक होरहेपन के श्रभाव का प्रसंग ग्राजावेगा । भ्रर्थात्‌ एक 
झात्मा अनेक सुख, दुख, राग, हूं प, मतिज्ञान, श्रतज्नान. दान, लाभ, श्रादि परिणति-आत्मक नही 
होसकेगा । तथा एक घट अनेक कपाल, कपालिका आदि अ्रवयव-श्रात्मक और कपड़े का एक थान 
झनेक तन्तु-भात्मक नहीं बन सकेगा तिस कारण उन श्रात्मा घट, पट, प्रादि श्रशी पदार्थों के 


सदभाव को स्वीकार करने वाले वेयाकरण करके क्रम से वर्त रहे और क्षणिक होरहे ग्रनेक वर्ण 
भागों के साथ तदात्मक होरहा एक वर्णा प्रसन्‍नता-पूर्वंक मान लेना चाहिये प्र्थाव-भ्राठ अ्रशो की 
एक खाट, या दो हाथ, दो पाँव. नितम्ब, पीठ, उर.स्थल, सिर, इन झाठ ग्रगो का एक छारीर 
माना ही जाता है, प्रत्येक सम्यर्दर्शन श्रौर सम्यग्शान के भ्रग भी श्राठ इष्ट किये गये हैं, इसी प्रकार 
धका स्वर पूर कर गाने वाले गन्धव देर तक प्रलापते रहते हैं वहां प्रवर्श के क्तिने ही अंश स्पष्ट 
सुने जा रहे हैं, कीघ्र बोल दिये गये श्रकार मे भी श्रनेक उसके अ्वयव भूत ग्रश है उनका समुदाय 
एक “श्र” श्रक्षर है। 

बस उसी “ श्र ” के समान क्रम से वर्त रहे श्रनेक प्र, भ, श्रादि वर्णों के साथ तदात्मक 
को घार रहा एक पद होता है भौर पिण्ड होरहे तिन्‍्हीं वर्ण या पदो के समान भ्रनेक पदो के साथ 
तदात्मक होरहा वामय इष्ट कर लेना चाहिये देखिये फूली पौनी मे पाये जा रहे छोटे छोटे रूश्रांथों 
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से मिलकर लम्बा सूल उपजता है, सूत से झ्रंडिया और प्रंड़ियो से श्राटे और प्रॉर्टा से थान होजाता 
है उसी प्रकार झ्रक्षर के छोटे छोटे भ्र'शों से एक अक्षर श्रौर भ्रनेक श्रक्षरों से एक पद, तथा ग्रनेक 
पदो से एक वाक्य होजाता है तिस कारण वाक्य स्वरूप माना गया ग्राख्यात शब्द बेचारा एक 
स्वभाव वाल! ही नही है जो कि वेयाकरणो ने मान रखा है किन्तु कर्थंचित्‌ श्रनेक स्वभावों वाले 
उस आख्यात शब्द की प्रतीति होरही है प्रतीति-सिद्ध पदार्थ को सहर्ष स्वीकार करलेना चाहिये। 
यहाँ तक बैयाकरणो के मत में वाक्य माने गये श्राख्यात शब्द का विचार कर दिया गया है । 
एतेन पदमाद्मत्य॑ चान्यद्ा पदांतरापेत् वाक्यमेकस्व भावमिति निरस्त॑ तस्या 
प्याख्यातशब्दवस्कथंचिदनेकस्व भाव स्य॒प्र तमासनात्‌ ' 
इस उक्त कथन करके “ देवदत्त: श्रोदन पचति ” देवदत्त भात को पकाता है यहाँ श्रादि 
का पद देवदत्त श्रथवा अन्त का पद प्रति एव श्रौर भी कोई मध्य का पद तो श्रन्य पदों की अ्रपक्षा 
रखता हुआ एक स्वभाव वाला वाक्य है, इस वैयाकररा के मन्तव्य का भी श्राचार्य ने निराकरण 
कर दिया है क्योकि ग्रन्य पदो की श्रपेक्षा रखते हुये उस ग्राद्य पद या श्रन्तिम पद का आाश्यात 
शब्द के समान क्रणचित्‌ अनेक स्वभाव वाले का ही प्रतिभास होरहा है। बात यह है कि जितने भी 
कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, विशेष्ण, क्रिया इत्यादिक ग्रर्थों के वाचक पदों करके शब्दबोध होता 
है परस्पर-अपेक्षा रखते हुये उन पदो के निराकाक्ष हो रहे समुदाय को वाक्यपना प्रसिद्ध है, श्रत: 
वह वाक्य श्राख्यात शब्द के समान अनेक स्वभावों वाला है । 
एकीन .यवः शब्दों वाक्यमित्ययुक्त, तस्य सावयत्रस्थ प्रतिभासनात्‌ । तस्य चाव- 
यवेभ्यानर्थान्त रत्वेउनेकत्वमेत स्थात्‌, तदर्थान्तरत्वे संबधासिद्धिः उपकरकल्पनायां वाक्यस्यावय- 
वकायत प्रसंगस्तेरुग्कायेत्वाद्वयकानां वा वाक्यकार्यता तेनोपक्रि भाशत्वात्‌ उपकारस्य ततोर्था- 
नन्‍वे सबंधासिद्धिर नुपकारात्‌ तदु५कार्रातरकल्पनायामनवस्थ | प्रसंग इति वाक्यतदव पवमेदा मे - 
दकांततरादिनापुपालम्मः । स्दाद्वादिनां यथाप्रतीतिकर्थंचित्तदभेदं पग मात्‌ एकाने क्ाकारप्रतीते- 
रेकानेकांत्मकस्य जात्यंतरस्य व्यवस्थितें! । 


अ'शो से रहित होरहा एक निरवयव शब्द तो वाक्य है यह नयायवेदियो का कथन भी 
युक्तियों से रीता है क्योकि उस श्रवयवों से सहित होरहे वाक्य का सभी विद्वानों को परिज्ञान होता 
है कर्ता, कम, क्रिया, करण झादि सभी तो अपने अपने श्रथों को लिये हुये वाक्य के श्रवयव होरहे 
हैं जैसे कि एक थान के शझनेक तन्तु अभ्रवयव होरहे है, यदि उस वाक्य को अपने कर्ता, कर्म, झादि 
वाक्यों से अभिन्न माना जायगा तो वह वाक्य झनेक अनेक स्वभाव वाला ही होगा। अनेकों से 
: झभिन्‍्न, भ्रनेक पदार्थ हैं या प्रनेक स्वभावों वाला ही है । हों यदि वाक्य का उन ग्रवयवों से भेद 
सुना ज्ञायेगा तो वाक्य भौर भ्रवयवों के परस्पर हो रहे सम्बन्ध की सिद्धि नहीं बन सकेसी परोष 
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तब तो संम्बेन्ध के बिना “इन प्रवयवों का यह वाक्य है” भ्रथवा उस वाक्य के ये श्रवयव हैं यों 
सम्बन्ध का निरूपणा करने वाली षष्ठी विभक्ति नहीं उतर सकती है, उपकार किये जाने पर ही 
सम्बन्ध की व्यवस्था मानी गयी है, पिता पुत्र सम्बन्ध, गुरु शिष्य सम्बन्ध, पति पत्नी सम्बन्ध, स्व- 
स्वामी सम्बन्ध, कार्य कारएा भाव, आदि में परस्पर उपकार द्वारा नाता जुडा हुआ है, शिष्य का 
उपकार गुरु पढा कर कर देता है और शिष्य भी गुरु जी की सेवा, अनुकूल व्यवहार, श्रद्धा, करता 
हुआ उपकार करता है। इत्यादि प्रकार प्रनुसार यदि यहाँ वाक्य और उसके श्रवयव होरहे पदों 
में सम्बन्ध की स्थिरता के लिये उपकार की कल्पना की जायगी, तब तो वाक्य को अवयवा के कार्य 
होजाने का प्रसग होजायेगा क्योक्रि उन अवयवो ने वाक्य के ऊपर उपकार किया है जो कि उप- 
कार उस उपक्ृत हुये वाक्य से भ्रभिन्‍न है, झत' श्रवयवों ने उपकार क्या किया मानो व'क्य को ही 
बनाया | अथवा यदि वाक्य को आर से अबयवों के ऊपर उपक्रार कियाजाना माना जायेगा तो 
झवयवों को वाक्य के काय हाजाने का प्रसंग प्रावेगा क्योंकि उस वाक्य करके अनेक पअ्रवयत्र उप- 
कार को प्राप्त किये जा रहे है, वाक्य ने अवयवों से श्रभिन्‍्न होरहा प्रवयवों का उपकार किया मानों 
झ्रवयवों को ही बनाया, शब्द को नित्य मानने वाले मीमासक या वेयाकरण उन पद या उन वाकक्‍्यों 


का बनाया जाना हृष्ट नही कर सकंगे । 
शब्द अ्नित्य नही हाजाय इसलिये वेयाकरण यदि अ्रवयवों की श्रोर से वाक्य पर किये 


गये उपकार को वाक्य से भिन्‍न पडा रहा स्वीकार करगे अथवा वाक्य की ओर से किये गये अव- 
यबो के ऊपर उपकार को अ्रवयवों से निराला पडारहा मान बंठगे तब तो उपकृत से उपक्रार को 
भिन्‍त मानने पर उत उपकृृत और उदासीन होकर मिन्‍न पड़े हुये उपकारो के परस्पर सम्बन्ध की 
सिद्धि नही हो सकी क्योकि उपकार होने से सम्बन्ध व्याप्य होरहा है जहां उयकार कोई नही है 
बहाँ सम्बन्ध भी नहीं है। जगत में स्वाथ का नाता है, साक्षात्‌ या परम्परा प्रयोजन सिद्धि के बिना 
कोई किसी स सम्बन्ध ही नही रखता हे, भ्रत अ्वयव और वाक्यों में उपकार हुये विना ज॑ंसे 
सम्बन्ध की सिद्धि नही हो सकी थी उसी प्रकार उपकूत और भिन्न पड़े हुये उपकारों से परप्पर उप- 
कार हुये विना सम्बन्ध ( गठ बन्धन ) नही हो सकता है, श्रत: इन उपकृत वाक्य या पदो को न्यारे 
उपकार के साथ जोड़ने के लिये यदि उनके श्रन्य उपकारो की कल्पना की जायगी तो ग्रनवस्था 
दोष होजाने का प्रसग॒प्राता है, कारण कि भेदपक्ष मे वे उपकार भी भिन्‍न ही पड़े रहेगे उनके 
जोड़ने के लिये पुनः भ्रनेक उपकारो को मध्य मे लाने को झाकाक्षा बढती ही चला जायगी, हाँ 
किये गये उपकारो को यदि उपकृत से अभिन्न मान लिया जाय तो अनवस्था टल सकती है किन्तु थो 
मान लेने पर उपकछृत वाक्य या पद प्रनित्य हुये ज्ञाते हैं, शब्द को नित्य मान रहे पृण्डिन भ्रनवध्धा 
को भले ही सहन #रले परन्तु शब्द का श्रनित्यपना उनको सह्य नही है। 

उस प्रकार वाक्य द्रोर उसके प्रक्यवों का भेद-एकाप्त क्‍्रयवा अ्रमेर एकाम्त फोो पल्षान 
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रहे वादी पण्डितों के ऊपर ये उपयुक्त उलाडने गाते हैं भेदकान्त-वादी जैसे वाक्य और प्रवयवों के 
प्रथवा उपकृत या उपकारो के झभेद होने को वखान रहे अभेद-वारो को उक्त उलाहना दे देता है 
तथा प्रभेदेकान्तवादी साख्य पण्डित जेसे वाक्य और अ्रवयत्रों या उपकृत और उपकारो के सर्वथा 
भेद को वखान रहे भेदेकान्तवादी के ऊपर उक्त उपालम्भ उठादेता है, उसी प्रकार स्यादह्वादी विद्वान 
दोनो भ्रेंदबादी या प्रभेदवादी पण्डितो के ऊपर दोनो उपालम्भ धर देते हैं | हाँ स्पाह्ा दयो के ऊपर 
कोई उलाहना नहीं ग्राता है क्योकि स्याद्वादियों के यहाँ प्रतोतियों का अतिक्रमण नहीं कर उन 
बाक्य या उसके अवयवो मे कथचित्‌ अभेद होना स्त्रीकार किया गया है। घट, पट, वाक्य, यूह, भ्रादि 


श्र्थों की एक श्रौर भ्रनेक भ्राकारों के साथ तदात्मकपने करके प्रतीति होरही है, स्बंथा एक भौर 
सवंथा अनेक से निराली तीसरी ही जातिका एक-ग्रनेक-झ्रात्मकपना व्यवस्थित हो रहा है, प्रत. कथ- 


चित्‌ भेद अ्रभेद को मानने वाले प्रनेकान्त-वादियो के यहाँ कोई उलाहना नहीं ग्राता है, स्थाद्वादी ही 
प्रत्युत एकान्तवादियों के ऊपर अ्रनेक उलाहने लाद देते है । 

न हि वाक्यश्रव णनंतरमनेझाकारप्रतीति: सर्वदा सर्वत्र सदुभावश्रसंगात्‌ । नापि 
वर्शापदमात्रहेतुका तदाकारत्वप्रसगादर्ण दगप्रतीतिबत्‌ । ततो वाक्याकारपरिशतशबूदद्रव्यहेतुक- 
वाक्यप्रतीति+चच तथा परिणशतशब्दद्रव्यमेक्ानकाकारं परमाथतः सिद्ध वात झाभावात्‌। 

“नम श्री वद्धमानाय देवदत्तों गच्छति, देवदत्त गामभ्याज शुक्ला दण्डेन,, इत्यादि वाक्यों 
को सुनने के पच्चात्‌ भ्रनेक आकारो की ही प्रतीति नहीं होती है ? यदि ऐसा होता तो सभो कालो 
मे और सभी देशों में प्रनेक श्राकार वालो प्रतीति होने के ही सदुभाव का ए्सग झ्ाजावेगा श्रर्थात्‌- 
वाक्य या इलोक दी क्‍या बडे बड़े प्रकरणों व्याख्यानों से भी पीछे एक प्रखण्ड शाब्दवोध का होना 
प्रनुभुत होरदा है, तभी तो बड़े बड़े व्याख्यानों या ग्रन्थों का सार एक वाक्य में सामान्य रूप से 
कह दिया जा रहा है | इतने बडे महान्‌ तत्वार्थ-सृत्र ग्रन्थ मे जीव आदि सात तत्वों का ग्रधिगम 
कराते हुये मोक्षमार्ग का प्रदशन किया गया है । देखिये जैसे एक महा काव्य में अनेक सर्गों का एकी- 
करण है | एक संग मे कतियय प्रकरणा का अन्वित भ्रभिषान है एक प्रररगा मे कतिपय ब्लाका 
का समवाय किया गया श्रर्थ परस्पर जुड रहा है , एक इलाक मे कई वाक्य गुथ रहे है, एक वाक्य में 
कई पद और एक पद मे कई वर्ण क्षमुंदित होरहे है। अ्यवा जंसे कई सिपादियों के उपर एक 
जमादार श्रौर कई जमादारो के ऊपर एक थानेदार तथा कई थानेदारों को स्वाधिकार वृत्ति कर रहा 
एक सुपरिटेस्डन्ट है, एवं इनके ऊपर भी भ्रधिकारी-वर्ग इसी क्रम से नियत है, इसा प्रकार वाक्‍्यों 
के सुने जाने के पश्चात्‌ एक आकार वाली भी प्रतीति होजाती है, बडे से बड़े ग्रन्थी की सक्षेप से एक 
बाक्यता कर ली जाती है। ऋद्धिधारी मुनि श्रन्तमु हत॑मे द्वादशाज़का पाठ कर लेते है, द्वादशाज़ुके 
प्रमेय भ्र्णश का तो उससे भो अल्पकाल में अ्रध्यवसाय कर लेते हैं । परीक्षार्थी छात्र अपने स्वभ्यस्त 

श्र 
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ग्रन्थ का दो मिनट में सद्भुलनात्मक पारायण कर जाता है। 

तथा वाक्य को सुनने के भ्रनन्तर केवल वशा या पद को ही हेतु मान कर कोई प्रतीति नही 
होती है, यदि ऐसा माना ज्ञायगा तो वाक्य द्वारा उन वर्णो या पदो के एक प्राकार को घारने वाली 
ही प्रतीति होने का प्रसग गझ्रावेगा जैसे कि वर्ण को या पद को सुन कर वर्ण की प्रतीति हुआ करती 
है,तिस कारए सिद्ध होता है कि वाक्यके आकार होकर परिर्णम गये शब्द द्रव्यको हेतु मानकर उपजी 
वाक्यकी प्रतीति जैसे एकाकार और श्रनेकाकार वाली है,उसी प्रकार तिस तिस पद या वाक्यस्वरूप से 
परिणमने योग्य शब्द द्रव्य भी एक,ग्रनेक-प्राकारों वाला वास्तविक रूप से सध जाता है, इसको वाधने 
वाले प्रमारों का प्रभाव है। जब शब्द द्रव्य मे श्रणचित्‌ एक और कथचित्‌ अनेक झ्राकार विद्यमान 
है तो उसके अनुसार हुई वाक्य की प्रतीति भी एक, गनेक झ्राकारों को धारेगी ही। झ्रथवा वाक्‍्य- 
प्रतीति को भी हृष्टान्त बना कर शब्द-योग्य द्रव्य मे एक अनेक झ्राकारों को साध लिया जाय, जैन 
सिद्धान्त अनुसार सभी पदार्थों मे एकत्व और अनेकत्व धर्म विद्यमान है । जो एकत्व को ही पदार्थ 
में मानते है, वे प्रनेकत्व का निषेध करते हैं, तो भी पहिला एकत्व धम और दूसरा अनेकत्व का 
भ्रभाव, यो ही सही, दो धर्म तो पदार्थों मे ठहर ही गये, कंगडा बढाना व्यर्थ है । 


कर्थ नानाभाषावर्गणापुद्गलपरिणामवर्शानामे 5हद्धव्यस्व॒मिति चेत्‌ तत्रोपचाराज्ना 

नाद्रव्यादिसंतानवव । कि पुनस्‍्तदेकत्वोपचारनिभित्तमिति चेतू, तथा सदशारिशाभ एवं 
तद्गत्‌ | 

यहाँ किसी की शका है, कि भाधावर्गणा स्वरूप अनेक पुद्गल द्रव्यो के पर्याय हो रहे बरणों 
का भला एक द्रव्य का दी परिणाम होना किस प्रकार बन सकता है ? यो कहने पर प्राचार्य समाधान 
करते है, कि उन वर्गणाप्नो मे एक अशुद्धद्रव्य-यने का उपचार है। जैसे कि ग्रनेक द्रव्य, गुण, श्रवि- 
भागो प्रतिच्छेद भादि की संतान कों एक कह दिया जाता है। अर्थात्‌-जैसे देशिक समुदायवाली ' 
धान्यराशि बेचारी अनेक धान्यों से प्रभिन्‍त है, उसी प्रकार कालसम्बन्धा प्रत्यासत्ति को धार रहे 
प्रनेक संतानियों से सन्‍्तान भी अभिन्‍न है, एक द्रव्य की नाना पर्यायों को सुलभतया एक कहां जा 
सकता है, क्योकि उन सहभावी या क्रमभावी पर्यायों मे एक द्रव्य का अन्वित होना प्रसिद्ध है । भ्रतः 
एक द्वत्य की भ्रसख्यात या अनन्त पर्यायों में मुख्य रूप से भी एकत्व धरा जा सकता है, किन्तु नाना 
द्रब्यों की सन्‍्तानों में तो एकपना उपचार + ही श्ररोपा जा सकता है । 

यहाँ शकाकार पुन. पूछता है. कि उपचार तो निमित्त या प्रयोजन के बिना नही प्रवतंता 
है,अत. झनेक भाषा वर्गणाझ्रेमे एकपनके उपचार करनेका निमित्त क्या है ? इसका उत्तर झ्राचाय यों 
कहते है कि तित्तप्रकार अनेक भाषावर्गंणात्रो को सहश १रिणति ही एकपन के उपचार का निमित्त 
कारख है, जैसे कि प्रनेक द्रव्य या गुणों की सत्तानों मे एकपने के उाचार का निमित्त फारण तिस 
तस प्रकार उनका सदृश परिणमन हाना है। प्रवात्‌-जञावकाण्ड गाम्वटप्तार मे प्रयु सला सखेज्जा< 
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णंताय प्रगेज्जगेहि प्रन्तरिया । श्राहारतेजभासाम्शा-क्म्मइया धुवक्खंधा " अशोु झ्ादि पुदुगल के 
तेईस भेदो को दिखलाते हुये “सिद्धाणतिमभागो पडिभागो गेज्भगारा जेट्रुट्र,, इस प्रतिभाग भ्रनुसार 
भाषावगंणाओों का बनना समझाया है । 

कण्ठ तालु आादि के निमित्त श्रनुसार उन भाषावग्गंणा्रों की समान रूप से किसी भी 
झकार. चकार प्रादि शब्द बन जाने की योग्यता है, जैसे कि मेघ जल उन उन वृक्षों मे वैसा वेसा 
रस होकर परिणम जाता है । श्रतः “सहशपरिणामस्तियंक्‌ सामान्य,, समान परिणाति बालों मे 
सामान्य ( जाति ) रहता है “सामान्ये एकत्वं,, जाति की अपेक्षा एकवचन कह देने में कोई क्षति नहीं 
पडती है, प्रत: भाषावर्गणा स्वरूप प्रनेक अशुद्धपुद्गल द्रव्यों को उपचार से कह दिया गया है, भ्रनेक 
तन्तुओं में जैसे एक झ्रवयवी थान बन जाता है । उसी प्रकार अनन्त भाषावर्गएणाओं से एक एक क, 
ख, गौ:, आदि शब्द बन जाते है, यह एकत्व के उपचार करने का प्रयोजन भी है। 


बर्णक्रमा वाक्यमिस्यपर: । सो5पि बर्शोम्यों मिन्नमेकर भार क्रम यदि ब्रुयात्तदा 

प्रतीतिविर!धः तम्य श्रोत्रबुद्धावप्रतिमांसनात्‌ । सम्बन्धानुपपत्त श्वानवेयववा क्यव॒त्‌ । वर्णोस्थि- 
नर्था तरस्वे तु क्मस्य वर्णा एव न कश्चिस्क्रमः स्यात्‌ | 

अ्रब व्याकरण का एक देशी दूसरा विद्वान यो कह रहा है। कि वर्णों का क्रम ही वावय 
है अर्थात्‌- पहिले एक वर्ण सुनाई दिया पुन दूसरा वर्ण, पश्चात्‌ तीसरा वर्णा सुनने मे प्राया 
इत्यादि प्रकार करके वर्णोका क्रम होजाना ही वाक्य है। आचाये कहते है कि वह वणण क्रम को वाक्य 
कह रहा विद्वान भी क्रम को यदि वर्णो से भिन्‍न ही या एक स्वभाव वाला ही कहेगा तब तो प्रतो- 
तियो से विरोध आता है. क्योकि उन वर्खों से सवंथा भिन्‍न और एक स्वभाव वाले मानेजारहे क्रम 
का कर्णेन्द्रियजन्य ज्ञान में प्रतिभास नही होता है । दूसरी बात यह है, कि सर्वथा भिन्‍न होरहे क्रम 
का और उन वर्णो का सम्बन्ध भी ता नही बत सकता है। जैसे कि श्रनवयव एक शब्द को वाक्य 
कहने वाले पण्डित के यहाँ निरश वाक्य का अ्रपने भिन्‍न पडे हुये भ्रवयवों के साथ सनन्‍्बन्ध नही बन 
पाता है, इस बात को ग्रन्थकार श्रभी पूर्व भ्रकर० में सिद्ध कर चुके हैं । 

हाँ वर्णो से क्रम का अ्भेद मानने पर तो सन्बन्ध नहीं बन सकने का दोष टल गया किस्तु 
सर्वथा अभेद पक्ष लेने पर भ्रनेक वर्ण ही ठहरते है, कोई क्रम नही ठहर पायेगा ऐसी दक्शा मे क्रम 
को वाक्य कहे चले जाना उचित नही जंचता है। 


सन्यमेतदेव याद तो यादशां >े च पदार्थ प्र तिपादरे चर्णा श्झ्ितसा ्््पास्ते तथ व 
धोधका इति वचनात ततोन्यस्थ वाक्यस्य निगकरणादितीतरः। सोपि यदि वर्णानां क्रम 
प्रत्याचच्नीत तदाग्निष्टोमेन यजेत स्वर्गझाम इत्याकार,दयो ये याव॑तश्च वर्णाः स्वेष्टवाक्यार्थ- 
प्रतिपादने विज्ञातसामर्थ्यास्ते ताबंत एव वेत्युद्गमेनापि सम्मुच्चायंमाणा स्तथा स्पूर्विशेषाभावाव | 


र६द दलोक -वाहिफ 


झथ येन क्रमेश विशिष्टास्ते तथा दृष्टास्ताइशा एवं तदर्थस्यावबोधका इति मत, तहींष्टः क्रमो 
वर्णानामन्यथा तेन विशेषणाघटनात्‌। 

वश क्रम को वाक्य मानने वाले विद्वान पर ठेस जमा रहा कोई इतर पण्डित यो कहता है, 
कि थह कथन इस प्रकार सत्य होसकता है कि जितने और जिस जिप्त प्रकार के जिन जिन वर्णो की 
पदार्थ के पतिपादन करने मे सामध्ये जानी ज्ञा चुकी है, वे वर्ण उस ही प्रकार मे वाच्यार्थ का बोध 
करा देते हैं, इसप्रकार हमारे शास्त्रोमे निरूपण है, उन वर्गों से न्‍्यारे वाक्य का निराकरण करदिया 
जाता है| अर्थात्‌ - योग्य झनुपूर्वी को लिये हुये वर्ण ही वाक्य है, उनसे न्‍्यारा कोई क्रम वाक्य 
नही है। 

भ्राचार्य कहते हैं कि वह मीमासक पण्डित भी वर्णों के क्रम का यदि निराकरण करेगा 
तब तो स्वर्ग को ग्रभिलाघा रखने वाला पुरुष अ्रग्निष्टोम नामक यज्ञ करके याग कर इस मत्र के 
भ्राकार, गकार आदिक जितने भी जो जो वर्ण हैं, जिनकी कि श्रपने इृष्ट वाक्‍्यार्भ का प्रतिपादन 
करनेमे शक्ति जानी जा चुकी है, वे वर्ण उतने ही यानी न्यून. ग्रधिक, नही होरहे ही वाक्याथ को 
कहेगे तब तो उद्गम यानी क्रम भंग होजाने से भी उच्चारण किये जारहे तिस प्रकार वाक्यार्थ के 
प्रतिपादक होजाभझो क्योकि बर्णश्यो के क्रम को नही मानने वाले के यहा चाहे वर्ण ठीक क्रम से बोल 
दिये जाय ? प्रथवा अक्षरों को श्रागे पीछे कर विपरीत क्रम से भी बोल दिया जाय वे अपने श्रर्थ को 
कहतेही रहने चाहिये कोई प्रन्तर नही है। ऐसी दशा मे घट को टघ या साधन को नघसा कहने 
वाले व्युत्कर्भाषी के शब्दों करके भी ग्रर्थ प्रतिपत्ति बन बंठेगी, भ्रशुद्धिया भी नष्ट प्राय होजायगी । 

ग्रब यदि तुम यो कहो कि वे वर्ण जिस क्रम करके विशिष्ट होरहे तिस प्रकार सकेत काल 
में देखे जा चुके है, उनके समान जातीय वर्ण ही उस वाच्य श्रर्थ का परिज्ञान कराते है। पश्राचाय 
कहते है, कि यो मन्तव्य होय तब तो वर्णो का क्रम तुमने इष्ट ही कर लिया अन्यथा यानी वर्णों के 
क्रम का प्रत्याख्यान करते ही चले जाते तो उस क्रम करके सहित पना यह वर्गों का विशेषण घटित 
नही होसकता था इससे सिद्ध है, कि वर्णो के क्रम को वाक्य मानना कोई बुरा पक्ष नही है । 

वर्णाभिव्यक्ते: कमो न वर्णानां तेषामक्र मत्वाद | उप्चारात्त तसस्‍्य तत्र भावात्त 

दिशेषणत्वसमुपप्चत एवेति चेनन, एकांतनित्यस्वे वर्णानाममेव्यक्तेः स्वथ-नुप्पत्तई, उपपात्तम 
मथ नाक्तत्र प्रुख्यक्रमस्य प्रसिद्ध 

वर्खो के क्रम को वाक्य नही चाहने वाले मीमासक यदि यो कहैं कि वर्ण तो नित्य हैं, ब्या- 
पक हैं, नित्य विद्यमान द्वोरहे पदार्थ का काल-सम्बन्धी क्रम श्रौर व्यापक हारहे पदार्थ का दे शिक 
क्रम बन नही सकता है, हां कण्ठ. तालु, ध्वनि, ग्रादि ग्रभिव्यजको द्वारा होरही वर्णों की ब्रभिव्यक्ति 
का क्रम तो माना जा सकता है, किन्तु वर्णों का क्रम नही है, क्योकि उन वर्णों का क्रम-रहितपना 
निर्णीत है, हां उपचार से तो उस क्रम का उन वर्णों मे सद्भाव मान लियाजाया है, भ्त, क्रम स वर्ण 
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सुनाई देरहे है, यों क्र को उन वर्शो का विशेषरण होजाना बन जाता ही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि 
यह तो नही कहना क्योकि वर्णों को एकान्‍्त रूप से सर्वथा नित्य मानने पर वर्णो की अभिव्यक्ति की 
सभी प्रकारो से प्रसिद्धि होजाने का युक्तियो द्वारा समर्थन किया जा चुका है। भ्रर्थात्‌-प्रनभिव्यक्त रव- 
भाव को छोड कर अभिव्यक्त परिणाति को ग्रहण कर रहे वर्ण सर्वथा नित्य नही कहे जा सकते है, 
नित्य पक्ष मे सभी वर्णो की सकीर्ण श्रति होने लग जायगी, आदि श्रनेक दोषो की सम्भावना है, ग्रतः 
वर्णों की अभिव्यक्ति का पक्ष स्वेधा निबंल है. युक्तियों से वर््णों में मुख्य क्रम की ही श्रसिद्धि होरही 
है, श्रत वर्णों के क्रम को वाक्य कहने वाले का मत अनेकान्त पक्ष का अ्वलम्ब करते हुये हमे श्रच्छा 
जचता है, व्यर्थ ही चाहे जिस सन्मुख भ्राये हुये को निराकरण या तिरस्कार करने की ठेव हमे अच्छी 
नही जचती है । 
के पुनरय॑ क्रमो नाम वर्णानामिति चेतू, कालकूता व्यवस्थेति त्र म:। कथमसों 

बण।वापिति चेतू, वर्णोपादानादुदात्ताग्तरस्थावत्‌ । तहाोपाधिकः क्रमो वर्णानाधिति चेनन 
उदात्तायबस्थानामप्योपाधिकत्वप्रसगात्‌ । आपाधिक्युदाचा तर स्था एवं वाचा चणत्वात्‌ 
ककारादिव दिति चेन्‍न, तेपां स्वयमनंशत्वाधिद्धं: स्वमावतस्तथात्वोपपत्तरन्यथा ल्वनीनामपि 
स्वाभाविकोदाक्तत्वाधयोगाव | 

ग्रन्थका र के प्रति कोई पूछता है, कि श्राप क्रम को वाक्य मानने वाले का इतना अधिक 
पक्षपात कर रहे है, तो बताग्नो जेन सिद्धान्त अनुसार यह वर्णोकि क्रमका लक्षण भला फिर क्‍या है? 
न्यायवेदियों के यहा जो भी कुछ क्रम का लक्षरा किया जायगा उसमे न्युन, श्रधिक, करते हुये आप 
झवद्य ही अनेकान्तप्रक्रिया को जड देगे। 

यो कहने पर इसके उत्तर मे ग्रन्थकार कहते हैं, कि व्यवहारकाल करके की गई वर्णों की 
व्यवस्था ही क्रम है. ऐसा हम स्पष्ट निरूपण करते है। इस पर पुन. प्रशइन उठाया जाता है कि वह 
कालकृत व्यवस्था भला वर्णों का क्रम कसे कही जा सकती है ? बताप्नो, यानी यह तो वही कथन 
हुआ कि “पेट मे पीडा और श्रॉख मे श्रोषधि लगाई गयी” । 

यो ग्राक्षप प्रवर्तने पर तो श्राचार्य कहते हैं, कि वर्णों करके व्यवह्ारकाल को निमित्त 
पाकर हुई परिणतियो का ग्रहण कियाजाता है, जैसे कि उदात्त, श्रनुदात्त, प्लुत, अ्रनुनासिक, निरनु- 
नासिक ह॒स्व, आदिक अवस्थाग्रो का उपादान वर्ण कर लेते है, प्रतः पहिले, पिछले, समयो मे क्रम 
से होरही वर्सों की उत्पत्ति अनुसार वर्णों का क्रम माना जाताहै। “कालो न यातो वयमेव याता:” 
इसका अभिप्राय भी वही है कि समय नहीं गया उन उन समयो मे हुई हमारी श्रमूल्य अश्रवस्थाये 
व्यर्थ निकल गयी, समय बेचारा चला भी ज्ञाय तो हमे कोई झनु ताप नही है 

पूर्व पक्ष वाला पण्डित कहता है कि तब तो वर्णों का क्रम वास्तविक नहीं होकर केवल 
उपाधि के भ्रनुसार कियागया झऔपाधिक हुआ जैसे कि अपापुष्प के सन्निधान से स्फटिक को लाब 
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कह दिया जाता है। ग्रन्थकार बहते हैं यह तो नहीं कहना क्योंकि वर्णों के क्रम को यदि श्रौपाधिक 
माना जायगा तो वर्खो को स्व घरीर होरही उदात्त स्वरित. श्रादि ग्रवस्थाओं के भी ओऔपाधिक 
पने का प्रस॒ग श्राजावेगा जो कि इष्ट नही है । पुनः यदि तुम कहो कि वचन की उदात्त, श्रनुदात्त, 
झादि अवस्था तो उपाधियो से जन्य ही है यानी वर्ण़ों को गाठ का स्वरूप नही है प्रतिज्ञा ) गया 
होने से | हेतु / ककार चकार, आदि वर्णो के समान ( श्रन्वय हष्टान्त )। श्रर्थात्‌-न्यारे न्‍्यारे 
प्रभि्यजको भ्नुसार वाचाझ्ो को क, च, ह, आदि वर्ण व्यवस्था प्रकट हो जाती है, उच्च उच्चारशणा 
नीच उच्चारण, झादि अभिव्यजको द्वार, उदात्त श्राद श्रवस्था गढ ली जाती है किन्तु ये अवस्थायें 
शब्द का मूल शरीर नही हैं । 

ग्रन्थकार कहते हैं यह तो नही कहना क्योकि उन वर्णो का स्वय मूल शरीर से अंश रहित- 
पना प्रसिद्ध है, गरथाथरूप से विचारा, जाय तो वरणों के स्वकीय स्वभाव से ही तिसप्रकार ककार, 
चकार, उदात्त, भश्रनुदात्त, आदि अवस्थाये गाठ की बन रही है श्रन्यथया यानी क्रकार, उदात्त श्रादि 
प्रवस्थाप्रो को अ्रभिव्यञझ्जक कारणोका ही स्वरूप मानते हुये यदि शब्दोकी मूल पृ ४ नहीं म.ना 
जायेगा तो हम कह सकते है कि ध्वनियों के भी अपने गाठ की स्वाभाविक उदात्तपन आाद अ्रव- 
स्थाओ्रो का योग नही बन सकेगा यानी ध्वनियो में भी उदात्तपन गाठ का नही है किसी दूसरे पदा्थ 
से ऋण लिया गया है श्रौर दूसरे पदार्थे मे भी कही ग्रन्य स्थल से उधार लियागया ड्ोगा थो कहने 
वाले का सुख कोई पकडा नहीं जा सकता है। एक बात यह भी है कि ककक्‍ार, भ्रका र, उदात्त, आदि 
अवस्थाओं को यदि वाचाग्रो का औपाधिक स्वरूप माना जायगा तो फिर वाचाशञ्नरों की गाठ का कोई 
निज दरीर ठहरता ही नही है, जब गाठ का कोई शरीर नही तो प्रौपाधिक धर्म किस पर चढ़ वेंठे ? 
बात यह है कि जगत्‌ के सभी पदार्थ श्रनेक भ्रशों से सहित हैं जो जिसका स्वरूप, प्रमाणो से सिद्ध 
है वह उसी का प्रग माना जाता है, वर्णों के ककार, उदात्त, ग्रादि निज श्र'श प्रतीत-सिद्ध हैं, ग्रत. 
वे श्रोपाधिक नही कहे जा सकते है ' खाड का मीठापन, जल का द्रवपन, प्रग्नि की उष्णता वायु का 
वहना, पत्थर का मुरुत्व, ये सब गाठ के श्र श हैं, मौपाधिक नही है। 

ततः स्वकारणविशेष+ शात्‌ क्रमव्शिषविशिष्टानाम *रादि- खनियुत्पत्ते: कथंचिद- 

नर्थान्तरं क्रमः ।स चसाहश्यसामान्यादुपचार[देकः प्रतिनियतविशेषाकार तया त्वनक इतत स्या- 
द्ादिनामेकानेकात्मकः क्रमोपि वाक्य न विरुध्यते । 

तिस कारणा सिद्ध हुआ कि अपने अपने उत्पादक विशेष काररों के वश से हुये क्रम विशेष 
करके विशिष्ट होरहे ही झ्राकार श्रादि वर्णों की उत्पत्ति होरही है. भ्रत, वह काल-सम्बन्धी क्रम 
वर्णो से कथंचित्‌ प्रभिन्‍न है जैसे कि यथाक्रम ग्रातान, वितान, स्वरूप किये «ये तन्तुओं का देशिक 
क्रम थान से श्रभिन्‍्न है और वह अनेक वर्णो से प्रभिन्‍न हीरहा क्रम यद्यपि वस्तुत: श्रनेक है तो भी 
सहशपरिणाम-स्वरूप सामान्य के पाये जाने से वह क्रम उपचार से एक कह दिया जाता है प्रत्येक 
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बसों में आनुपूर्वी-प्रनुसार नियत होरहे स्वकीय विशेष झाकारो करके तो वे क्रम भ्रनेक ही है। इस 
प्रकार स्याद्वादियों के यहा एक-भ्रात्मक पश्रौर अनेक-अश्रात्मक हो रहा क्रम भी वाक्य होजाय तो कोई 
जैन सिद्धात से विरोध नही आता है ”वालादपि हित ग्राह्म ,, शत्रोरपि गुणा वाच्या, दोषा वाच्या 
गुरोरपि,. परीक्षा-प्रधानियो को उक्त दोनो नीतिया पालनी पडती है, हा वर्णो से सर्वधा भिन्‍न या 
एक स्वभाव वाला ही मान लिये गये क्रम का तो हम स्थाह्वादी भी निराकरण कर देते है “मार ततो 
ग्राह्म मपास्य फल्गु हंस यंथाक्षी - मिवाम्बुमध्यात्‌” इस नीति श्रनुसार वाक्य के लक्षण माने गये क्रम को 
सम्हालते हुये हमे वाक्यों से अभिन्न और एकानेकात्वयक होरहे क्रम को वाब्य कह देना उचित पआ्रान 
पडता है । 
वरण्संघाती वाक्याथंप्रतिपत्तिदेतुवाक्यप्ित्यन्य, तेपासपि न वर्शेस्यो मिन्‍नः सधा- 
तोनंशः प्रतीतिमार्गाबतारी, संघातत्व विरोधाद बर्शान्‍्तरबत। नापि ततोंडनर्थान्तरमेव संघातः 
प्रतिवर्श-संघातप्रसगात्‌ । न चेको उशः संघातों भवेत्‌ । कथ चिदन्धोनन्यश्च वर्ोस्यः संघात 
इति चेत्‌ , कथमेकानकस्वमात्री न स्यातू १ कथ्थ॑ंचिदनकवर्णादभिन्नत्वादनेकस्तत्स्वास्मवत्‌ । 
संघातत्वपरिशामादेशात्तता मिन्नत्वादेकः स्यादिति ग्रतीतिसिद्ध: । 
अब कोई अन्य पण्डित वाक्य का लक्षण यो कहते है कि वर्णो का संघात ही वाक्य है जो 
कि वाक्य द्वारा प्रतिपाद्य अर्थ की प्रतिपत्ति का ज्ञापक कारण है। भ्राचार्य कहते हैं कि उनके यहा 
भो वर्णो से सवंथा भिन्‍त हो रहा और भर शो से रहित माता गया ऐसा काई सघात तो प्रतोतियो के 
निश्चित मार्गपर नही उतरता है क्योंकि सघातपने का विरोध होजायगा जैसे कि अन्य वर्णों का समु- 
दाय न्यारा पड़ा हुआ उन वर्णोका सनात नही है। भावार्थ-ज से अन्य वर्णों का सघात क+ दिया गया 
इन प्रकृत बर्खों का सम्मेलन नही कहा जा सकता है उसी प्रकार इन प्रकृत वर्णों से भिन्‍न पड़ा हुआ 
सघात बला इन वर्णों का कंसे भी नहीं हांसकता है, चावलो के समुदाय को गेहूँ का ढेर कोई नही 
हता है भेड़ो का भुण्ड भो मनुष्यों का मेला नही कहा जासकता है, उसी प्रकार देवदत्त इस पद 
में एकत्रित होरहे वर्णों का समुदाय बेचारा महावोरदास इस पद स्वरूप सघात नही हो सकता 
है। यो उन वर्णों से मिन्‍न पड़ा हुआ सब्ात भा उन्हीं वर्णो का भ्रविष्वरभाव नही कहा जायेगा। 
तथा उन वर्णों से संघात प्रभिन्‍त हा हाथ ऐसा भो एकास्त करना ठीक नही है क्योकि यो तो भ्रत्येक 
बरणं झनुसार संघात होजाने का प्रसंग प्राजावेगा किन्‍्तु एक वश ता सघात हो नही सकता है । 
भ्र्थाद-चार वर्णो से सर्वथा अ्रभिन्‍त यादे सघात माना जाय तो चार सघात अनायास 
ही बन बैठगे कोरे एक को संघात कहना विरुद्ध है, सर्वथा भेद झौर स्वंधा अभेद पक्षों मे झाये हुये 
दोषों को टालते हुये प्राप यदि वर्णों से कथंवित्‌ भिन्‍तर शौर कथचित्‌ प्रभिन्‍न हो रहा सघात मानो 
तब तो जैन मत का अनुसरण करते हुये भ्रापके यहां वह संघात-स्वरूप वाक्य बेचारा एक भ्रनेक 
संवभांवीं को धारैंनें 'वाला किसे' प्रकॉर्र नंही हीजावेगा ? देलियें नेक वर्यों के साथ कथक्‍ित्‌ प्रभ्ेद 
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होजाने से वह संघात भ्नेक हैं जैसे कि उन वरणों के निज निज स्वष्ठप न्‍्यारे न्यारे होरहे प्ननेक हैं 
तथा निराले पड़े हुये पृथ्क पदार्थोंका एकी भाव होना-स्व्रू सघातपन परिणति की अब्रपेक्षा 
कथन करने से उन अनेक वर्गों से भिन्‍न होने के कारण वह संघात एक समझा जायेगा, यह प्रती- 
तियो से सिद्ध विषय है ' भ्रत' परस्पर भ्रपेक्षा रखने वाले वर्ग्यो के निरपेक्ष समुदाय रूप पद को 
प्राप्त हुये वर्णों का काल प्रत्यासत्ति स्वरूप संघात है जो कि वर्णों से कथचित्‌ भिन्‍न प्रौर कथचित्‌ 
प्रभिन्‍न है | शब्दों के उच्चारण अनुसार वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति कराने मे कालक्ृत प्रत्याक्षत्ति ग्रभीष्ट 
है, हां पुस्तक मे लिखे हुये उपचरित वरणों की देश प्रत्यासत्ति से किया गया सधात भी चोखा माना 


“ज्ञा सकता है, यो ज॑न सिद्धान्त अनुसार सघात का विवेचन करने पर वर्णो के सघात को वाक्य कह 


न 


देने मे कोई प्निष्टार्पत्त नही है । 
एन सघातवर्तिनी जातिवाक्यामति चितत, तस्थाः सघातेंभ्यों भिन्‍न,याः सब्वे- 
थानुत्पत्त: । कथचिद्‌ भिन्‍नायास्तु संघातवदेकानेकस्वभावत्व सिद्ध नानेंश; शब्दात्मा कश्चिदेंको 
॥क्यस्फाटास्ति श्रात्रबुद्स्‍ां जत्यतरस्यथाथश्रातपत्तिहत ; ग्रातभासन/त्‌ एकानेक्रात्ममन एव 

सर्वात्सना वाकयस्‍्य सिद्धू: 

जैन मत अनुसार उक्त प्रकार का सघात वाक्य हो सकता है, इस विवरण करके सघात 
में बर्त रही जातिकों वाक्य कहने का भी चिन्तन ( चिन्तवन / करदिया जा चुका समक लेना चाहिये 
सघातो से सर्वंथा भिन्‍न हो रही उस जाति को तो सभी प्रकारा से सिद्धि नही होसकती है जंसे 
घट से सब॒था भिन्‍न घटत्व जाति नही सघ पाई है तथा जातिवानू से सवथा अभिन्‍न भी कोई जाति 
नही सिद्ध होपाती है । हो अभी वखान दये गय सघात के समान उस सधात में बत रहो कंथचित्‌ 
झभिन्‍न हो रही जाति के तो एक श्रनेक स्वभाव से सहितपने की सिद्धि होजाती है, परस्पर श्रपेक्षा 
रखते हुये पदोके निराकाक्ष सघात मे वत रही सदृश परिणाम स्वरूप और उन वर्णो या पदो से 
कथचित्‌ भ्रभिन्‍न हो रही जाति को वाक्यपना सुधरटित है। उचित निर्णयों का मानने के लिये हम सर्व- 
था सन्‍नद्ध बैठे रहते है, अत. श्रशोसे रहित होरहा नित्य एकस्वृभाव वाला कोई भी एक वाक्य स्फोट 
नहा है । प्राख्यात शब्द, आद्यपद, ग्रन्त्यपद, एक अन्वय शब्द, वरक्रम, वणासधघात, सवातवर्तिनी 
“ज्ञाति, इनको यदि वाक्य स्फोट कहा जायगा सा आपके मन्‍्तव्य अनुसार इनका एक स्वभाव और 
प्रश्ञ रहित स्वरूप से किसी को भी प्रतिभास नही होरहा है किन्तु साश, प्रनित्य, एक स्वमावी, कथ- 
चित्‌ भ्रनेक-स्वभावी, स्वरूप से ये जाने जारहे है। वाच्य अर्थ की प्रतिर्पात्त कराने के करण होरहे 
उक्त वाक्यों का श्रोत्र इन्द्रिय जन्य श्रावश प्रत्यक्ष मे तो ऐसो का ता परिज्ञान होरहा हैं जो कि सवंथा 
एक और सर्वथा अनेक यानी अभेद ग्रौर सर्वथा भेद इन दोनो पक्षों से निराली जाति के ग्नेक तीसरे 
कंथचित्‌ भेदाभेद स्त्ररूप की धार रहे है, अपने सम्पूर्ण निज स्वरूप करके एकात्मक, ग्रनेकात्मक हो 
रहे ही वाक्य की सिद्धि होरही है, विवाद बढ़ाना व्यर्थ है । त्तोसरी वातिक का क्विरण होष्छुका, क्षत 
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हैस सूत्र की चौथी वात्तिक का विवरण किया जाता है। 
यदि पुनरंतःप्रकाशरूप: गब्दस्फोटः पूत्वर्णब्वानाहितसंस्कारस्यात्मनोन्‍्त्यवर्णश्रव- 

णानंतरं वाक्‍्यार्थनिश्चयहेतुबु ड्थात्मा ध्यनिभ्यो5न्‍्योम्युःगम्यते, स्फुटस्यर्थोस्मिन प्रकाशत 
इति स्फोट हश्पभिप्रायात्‌. तदाप्येतस्येकानेकात्मकत्वे स्याह्वादसिद्धिरास्मन एवं वाक्यार्थग्राह- 
कत्वपरिणतस्य भाववाक्यस्य संप्रत्ययात्‌, तस्य -फाट इति नामकरणे विशेधाभावात्‌ । तस्थ 
निरशस्वे तु प्रतीतिविरोध:, सववेदा तस्थेकानेकस्वभाउस्य त्रिधांशकस्य प्रतिभासनाव । 

ग्राह्यात शब्द, संघात, भ्रादि को वाक्य कहने वाले न्‍्यायवेदी पण्डित बुद्धि को भी वाक्य 
मानते है वहिरग वावय को शब्दस्फोट मानने मे कुछ प्रवधीरणा पाकर अरब वेयाकरण विद्वान अन्त- 
रग ज्ञान को स्फोट मानते हुये पूर्व पक्ष कहते है । स्फोट वादी के ऊपर विचार चलाते हुये झाचार्य 
महाराज ने सबसे प्रथम दो विकल्प उठाये थे कि वह स्फोट शब्द स्वरूप है ? प्रथवा क्या शब्द से 
किसी न्यारे पदार्थ स्वरूप है ? प्रथम विकल्प का विचार होचुका है, श्रव दूसरे अद्ाब्दात्मक स्फोट 
के विकल्प का विचार चलाते हैं । 

अस्तरग मे ज्ञानप्रकाशरूप होरहा बुद्धिस्वरूप स्फोट है, जोकि पूर्व पूर्व मे सुने जा चुके 
वर्णों के ज्ञान के धारे गये संग्कारोवाले आत्मा को भ्रन्तिम वर्ण क्रे श्रावण प्रत्यक्ष भ्रनन्तर हुई 
वाक्य के श्रर्थ की निश्चय प्रतिपत्ति करा देने का हेतु है, यह बुद्धि-स्वरूप शब्द स्फोट उन वायु स्वरूप 
या शब्दस्वरूप घ्वनियों से निराला स्वीकार क्रिया गया है। जिस ज्ञान में वाक्‍्याथ स्फुट होकर 
भास जाता है, यानी शाब्दबोध प्रकाश जाता है, यो इस निरुक्ति करने के ग्रभिप्राय से यह बुद्धि 
स्वूप स्फोट माना गया है | झ्राचाय॑ कहते हैं,कि यदि द्वितोयपक्ष प्रनुसार फिर यो कहोगे तब भी इस 
बुद्धिस्वरूप शब्द-स्फोट को एकआ्नात्मक अ्नेकात्सकपना मानने पर स्याद्वाद सिद्धान्तकी दी सिद्धि होती 
है, क्योकि आत्मा के ही वाक्‍्यार्थ के ग्राहक होकर परिणम गये ज्ञान-स्वरूप भाववाक्यपन का इस 
तुम्हारे स्फोट करके समीचीन ज्ञान होता है, उस भाववाक्य-स्वरूप आत्मा का स्फोट ऐसा नाम कर 
देने मे हमे कोई विरोध नही करना है | पदार्थ ज्ञान का श्रावरण करने वाले ज्ञानावरण कम भ्रौर 
तदनुक्ूल वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपश्म से विशिष्ट होरहा ग्रात्मा पदस्फोट है, तथा वाक्यार्थ ज्ञान 
को रोकने वाले ज्ञ।नावरण शोर वीर्यान्तराय कम के क्षयोपश्षम से सहित होरहा आत्मा बाव्यस्कांट 
है वाक्य या वाक्यार्थ ज्ञान के उपयोगी विशेषपुरुषार् से युक्त होरहे म्रात्मा की विशेषबुद्धि ही भाव- 
बाक्य या स्फोट है, हाँ उस बुद्धिस्वरूप शब्दस्फोट को यदि ग्रज्ञों से रहित माना जायगा तब तो 
प्रतीत्तियों से विरोध झ्ावेगाः क्योकि एक स्वभाव,मनेक स्वभाव, एकानेकस्वभाव, यो तीनप्रकार भर शो 

के धारी उस भाववाक्य का सदा प्रतिभास होता रहता है । 

ड़ . आवार्थ-जैन सिद्धान्त प्रनुसार भावमत, भाव इच्द्धियां, भाव व क्प, ये सब आत्मा की परि> 
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णतियाँ ज्ञान स्वरूप पड़ती हैं, वोर्यान्तराय कर्म, शानावरणा कर्म, श्र तज्ञानावरणा कर्म, इनके क्षयोप॑- 
हाम से उत्पन्न हुयी आत्मा की ज्ञान-दक्ति भाव-वाक्य है, कण्ठ, तालु, भ्रादि में व्यापार कर रहे 
कियावान या किया सम्पादक झात्मा की वह शक्ति पौदूगलिक वचनों को बनाने में भी सहायक 
होजाती है| सप्तभगी के पह्लि तीन भगो अनुसार वह भाव-वाक्य-स्वरूप झ्रात्मा कथ्चचित्‌ एक स्व- 
भाव, झ्रनेक स्वभाव, और एकानेकस्वभावों को घार रहा है, प्रत्येक ज्ञान मे सम्बेदक, सम्बेद् 
सम्बित्ति, ये तीन श्रश पाये जाते है सम्पूर्ण सत्‌ पदाथों मे उत्पाद व्यय, ध्रौव्य, ये तीन श्र'श भी 
पाये जाते है । श्री समन्तभद्राचार्य भगवान्‌ तो "“बुद्धि-भब्दार्थसन्नाष्टास्तिस्रों बुद्धघादिवाचका:। 
तुल्या बुद्धादिबोधाइच त्रयस्तत्,्रतिविम्बका.” इस देवागम की कारिका ग्ननुसार प्रत्येक श्रर्ण को 
तीन प्रकार से विभाजित करते है, घट शब्द, घृटप्र्थ, घटनान, इन स्वरूपो से ' घट” माना जा सकता 
है, व्याकरण पढ़ने वाले विद्यार्थी को घट कह देने से वह घट घटो घटा. | घट घटो घटान्‌ इत्यादि 
शब्द रूपो को सुनाने लग जाता है, यह शब्द हुआ । कुम्हार के प्रति घट कहदने से बढ मिट॒टी के 
घड़े को सोप देता है, यह श्रर्थ है । न्याय को पढने वाले छात्र के सन्मुख कहे गये घटद्वारा घटज्ञान 
करा दिया जाता है, यह ज्ञान-परक है, यो सभी प्रभिधेय प्रर्थों की त्रिधा श्रश कल्पना होसकती है. 
ग्रतः चाहे शब्द-म्रात्मक वाक्य को स्फोट माना जाय अथवा भले ही बुडिस्वरूप छाब्द को स्फाट 
कहा जाय प्रतीतियो प्रनुसार इनको साश श्रौर एकानंक स्वभाववान्‌ मान लेने पर तो हमे कोई 
प्रसग नही उठाना है। सज्ञा मात्र से भेद होजाने पर हमारा तुमसे काई विरोध नहीं है हाँ अ्र्थभेद 
तो भ्रवश्य खटका उत्पन्न करता है। उसके लिये जंन सिद्धान्त प्रनुसार समीवोन युक्तियों के मिल 
जाने पर स्फोट-वादी वेयाकरणो को सतोष कर लेना चाहिये। 

न चायममिनिवेशः शब्दस्फाट इति श्रयान्‌ गन्धादिस्फोटस्य तथा भ्युपग भाह - 
त्वात्‌ । यथ्थत्र शब्द. वक्तग होनसके-स्य के +चिदर्थप्र।तपात्तहतु भ्तथा गंबरादर वि शेष भे बात्‌ 
। एवं।वेधमेक गव तम।प्रायत्यंत्रवधोर्थ: प्रतिपत्तव्य स्पर्श संस्पृश्य,रसं चास्वाद्य, रूप बाला 
क्येत्थभूतमीद्शा भावः प्रत्येतव्य इति समयग्राहिणां पुनः क्त्रचित्तार॒राग थे द्यपल भात्तथावि- 
धार्थनिय यप्र सद्भंगंधादिज्ञानाहि। सस्कारस्थात्मनर 'द्वाक्य थप्रतिए॑रद्देतो ग॑ यदि द+फो टतो स्फ्शे: 
| पूर्वपूर्वंग धादिशिशेषज्ञानाहितसंस्कार स्या-्पन त्यगरधादि।वशेपा पलम्मा नन्‍्तरं गंधादि' शेषसस्र- 
दायगम्याथेग्रतिप' त्तहेतोगंधादिवाक स्फोटस्वघट नात्‌ । 


हमे वेयाकरणो के श्रति एक बात यह भी कहनी है कि श्राप को केवल शब्दस्फोट का ही 
श्राग्रह किये चले ज्ञाना श्रज्ठ माग नही पड़ता है क्योकि यो तुम्हारे यहा माने गये शब्दस्फोट की 


प्रक्रिया प्रनुसार तिसप्रकार गर्धस्फोट, रसस्फोट, हस्तस्फोट श्रादि का स्वीकार कर लेना भी उचित 
पड़ जायगा देखिये जैसे ही श्राप वाक्यस्फोट को मानते हुये “ जिससे श्रर्थ स्‍्फोट होता है बह 
स्फोट है ,, यों निक्तिकरके शब्दस्फोटको इस प्रकार पुश्ट करते है कि इस घट शब्दको सुन कर कम्बु- 
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भ्रीवा श्रादि बाला प्रर्थ स्मभ, लेना चाहिये, यो सकेत ग्रहएणा कर पुन वक्ता के शब्द से पआ्रात्मा को 
शब्दस्फोट हारी घ्टाथ को प्रतिपत्ति होजाना स्वीकार करते है क्योंकि संकेत किया गया शब्द कही 
न कही श्रर्थ की प्रतिपत्ति कराने का हेतु है, उसी :कार गन्धस्फोट आ्रादि मे भी ये ही यूक्तिया चरि- 
ताथषे होजञाती है,कोई प्रन्तर नही है, उनको सुनिये, जैसे पद प्फोट या वाक्यस्फोटका संकेत ग्रहण कर- 
लिया जाता है उसी प्रकार गन्ध श्रादि स्फोट का भी संकेत ग्रहण यो कर लिया जाता है कि इस 
प्रकार के एक गन्ध को भले प्रकार सूंघ कर इस प्रकार इस जाति का ग्र्थ समझ लिया जाय और 
इस प्रकार के स्पर्श को £च्छा छू कर इसके समानजातीय अन्य ऐसे स्पयो वाले श्रथों को समझ लिया 
जाय एवं इस ढ़ग के रस का थ्वास्वादन कर इस प्रकार के रस वाले इतर पदार्थों को जान लिया जाय 
झ्रथवा ऐसे रूप का अवलोकन कर इस जाति के अन्य रूपवान पदार्थों की प्रतीति कर ली जाय, या 
संकेतों को ग्रहण कर चुके जिज्ञासुप्रों को पुनः: कही पर तिस ज्ञाति के गब आदि का उपलम्भ होजाने 
से जैसा पहिले देखने सुनने मे ग्राया था उसी प्रकार के ग्र्थ का निशाव होजाना प्रसिद्ध होरहा है । 
अर्थात्‌- “ घटपदात घटरूपोषथों बोद्धव्य', आनय-पदात्‌ आनयन-त्रिया प्रत्येतव्य: ,, घट पद 
से घट श्र्थ समभ; लिया जाय और श्रानय पद से श्रानयन क्रिया जान ली जाय, ऐसा सकेत ग्रहण हो 
जानेपर पुन उन छाब्दों के श्रवण ग्रनुसार वेसे अर्थ कि प्रतिर्पत्त होजाने को देखते हुये जैसे बेया- 
करणा पदम्फोंट या वावयस्फोट की उत्पत्ति कर लेते है उसी प्रकार वेला, मौलश्री, चम्पा, चमेली, 
जुही के फूलो की गन्ध को एकवार सू घ॒ कर वृद्ध वाक्य द्वारा सकेत ग्रहरा कर चुका कुमार पुन: बसी 
गध को सू घता हुग्ना उन वेला श्रादि के फूलो की प्रतिपत्ति कर लेता है तथा आग, मकराना, मखमल, 
प्रादि को छूकर उनमे सकेत कर चुका पुरुष पुन. श्र'घेरे मे भो कही उन पदार्थों का स्पर्श होजाने 
पर वेसे उन अग्नि आदि श्रर्थों का परिज्ञान कर लेता है प्रौर श्राम, केला, पेडा, इमरती, श्र'ग्र, 
अनार आदि के रत्तो को चाटकर सकेत ग्रहण कर चुका बालक पुनः कटी अ्रघेरे मे भी उन रसो का 
स्वाद लेता हुआ उन श्राम, श्रमरूद झ्रादि का परिज्ञान कर लेता है एवं कामिनी, रत्न, सुवरा, पशु 
पक्षी, भ्रादि के रूपो को देख कर उन रूपवान पदार्थों में संकेत ग्रहण कर रहा निकट बैठा हुझ्ा युवा 
पुरुष पुनः अन्यत्र वैसे वैसे रूपो को देख कर कामिनी, रत्त आ्रादि पदार्थों की ज्ञप्ति कर लेता है, रोगी 
की नाडी गति अनुसार वेद्य भूत, भविष्य के परिणाम को कह देता है, गणित ज्योतिष या फलित 
ज्योतिषश्षास्त्र के वेत्ता विद्वान भूत, भविष्य, बृत्तान्तो को जान लेते हैं । 
ग्रत' गन्ध श्रादि के द्वारा पूर्व मे घार लिये गये धारणा नामक सम्कार को प्राप्त कर 
चुके और उन उन सकेत ग्रहीन वाक्यार्थों को प्रतिपस्ति के हेतु होरहे झ्रात्मा के बुद्धि-स्वरूप गन्ध 
पदस्फोट, स्तर्श पद स्फोट, भ्रादि होना युक्ति सिद्ध हो जाता है जैसे कि छाब्दों का बुद्धि स्वरूप पद- 


स्फोट मान लिया गया था| तथा पहिले पहिले संकेत ग्रहण करते समय गन्ध झादि के बिशेष ज्ञामो 
के सस्कार को घार रहे भात्मा को प्रन्तिम गन्ध, स्पश झादि विशेषो की उपलब्धि परव्चात्‌ गध झादि 
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विदोधों के समुदाय गरके जाने गये प्रथे को प्रतिपत्ति का हेतु होरहे गंध वाक्य स्फोट, स्पष्टेवाक्‍्य- 
स्फोट, होना भी सुघटित है । 
प्र्थातृ-आत्मा “देवदत्त घटमानय” इस द्षब्द पंक्ति के देवदत्त पद को सुनाता है इस पद का 
संस्कार जमा लेता है पुन “ घट , पद को सुन कर इसकी घारणा कर लेता है, पुनः भ्न्तिम झ्रानय 
पद को सुन कर भट वाक्य प्रतिपत्ति कर लेता है यों होते देखकर वाक्यस्फोट को जैसे वेयाकरण 
मान लेते हैं उसी प्रकार पहिले गम्ध को सूघ कर उसका सस्कार धार लिया गया परद्चात्‌-दूसरी 
नव को सूघा उसकी भी घारणा को ग्रात्मा मे जमा लिया, यों पहिले पहिले गध ज्ञानों के सस्कारों 
का आधान कर रहा झात्मा प्न्तिम गन्ध का श्राणज प्रत्यक्ष कर पूरी गंध धाराओं के समुदाय को 
प्रतिपत्ति कर लेता है, प्रत, इस प्रतिपत्ति का कारणा गन्ध वाक्य स्फोट भी घटित हो जाता है, इसी 
ढंग से स्पर्श, रस, रूपों, के पहिले पहिले धार लिये गये सस्कारों वाले श्रात्मा को श्रन्तिम स्ण्शादि 
की उपलब्धि होज्ञाने पर उन उन रुपर्श समुदाय आदि की हुई प्रतिपत्ति के कारण माने जाने योग्य 
स्पर् वाक्य स्फोट, रसवाक्यस्फोट, रूपवाक्यस्फोट, भी गढ़े जा सकते है । नाडीगति स्फोट श्रादि ग्रनेक 
बुद्धि-स्वरूप स्फोटो को मानने में बंयाकरणो के यहा काई क्षति नहीं पड जायगो “ सग्रहः:खलु- 
कर्त्तव्य: परिशामे सुखावह: ,, इस नीति से भी कर्थावित्‌ लाभ होजाता है । 
तथा लोकब्यवहारस्यापि कतु॒ सुशक लात कायप्रज्ञप्तिवत्‌ । हस्तपादकरणमात्रि- 
का गदारादिस्फोटवद्ा पदादिस्फोट एवं घटते न पुनः स्वावयतक्रियावशेषा/भि-व्यंग्यो हंस- 
परभादिहस्तस्फोट: स्वामिपेय।थ प्र तिकत्त हतु(रति स्‍+ल्‍्पमतिसंदशनमात्रम्‌ । 
गंध पद स्फोट, गधवाक्य स्फोट, ग्रादि को साधने के लिये तिस प्रकार लोक व्यवहार सुल- 


भता से किया जा सकता है । जेंसे कि शरीर के द्वारा भूख, प्यास, श्रादि का प्रज्नापन करने वाले 
सूचक चिन्ह ऋर दिये जाते हैं प्र्थात्‌ कोई पथिक उस देश की भाषा का नहो जानता हुआ पानो पीने 


के लिये प्रपने होठ के साथ तिरछी श्रर्धश्न जली का चिपटा कर ओ्रोक द्वारा सकेत कर देता है इतने 
से ही विभिन्‍न देश के मनुष्य को प्यासा जानकर णानी पिला देते है, घोड़े का सकेत कर देने पर 
चढ़ने या बेचने के लिये घोड़ा ला देते है, श्राठ मौच कर या मटका कर भो कई व्यंग कर दियेजाते 
हैं प्रथता हस्तस्फोट, पादस्फोट, करणस्फोट, मात्रिकास्फोट, श्रगहा रस्फोट तितम्बचालनस्फोट श्रादि 
के समान सुलभता से लोक व्यवद्वार को क रते हुये गन्ध स्फोट, स्पशंस्फोट, श्रादि मान लेने चाहिये 
। यदि यहां वेयाकरण यों कहैं कि पदस्‍्फोट, वाक्‍यस्फ़ोट, आदि हो सुघटित हैं किन्तु फिर नाचते 
समय नरक के भ्पने अ्रपने हाथ, पर, श्रगुली, भादि भ्रवयवों की क्रिया विशेष से प्रगट होने योग्य 
हंस, पद्म, भ्रादि हस्तस्फोट तो शभ्पने निर्देश्य या श्रभिनय करने योग्य प्रथ की प्रत्तिपत्ति का हेतु 


नहीं घटित होपाता है। धाचार्य कहते हैं कि इस प्रकार किसी का कहना तो झपनी बुद्धि की धत्य- 
हुपता को दिखलाना सात्र है। 
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भावांथे-नतंक या न्तकी गायन के अनुसार दारीरिक भावों को करते हैं, कोई कोई तो 
दक्ष नत्यकार मुख से एक ग्रक्षर भी नही बोलता हुआ उस गीत के सभी भावों को नृत्य द्वारा 
शरीरकी चेश्टाग्रों से ही समभा देता है | नृत्य बला में हस, पक्षम ग्रादि सांकेतिक क्रियाओं को हस्त 
स्फोट सिखाया जाता है, कदाचित्‌ हस जैसे अपनी रोमावली को फुरफुरा देता है, उसी प्रकार 
नतंक को अपने ध्रवयवों की क्रिया करनी पडती है, ये क्रियाये कभी कभी शब्दों से भी भ्रधिक 
प्रभाव उत्पन्न करा देती है। यदि कोई यो कहे कि वर्ण तो अनित्य हैं, झ्तः वे लम्बे, चौडे, श्रथं के 
प्रतिपादक नहो होसकते है इस कारण भ्रर्थों की प्रतिपत्ति कराने का हेतु शब्द-स्फोट मान लिया 
जाता है, तब तो हम जैन भी कह देंगे कि क्रिया भी तो अनित्य है, कोई भी क्रिया बड़ी देर तक होने 
योग्य अभिनेय भ्र्थ को प्रतिपत्ति नही करा सकती है, प्रतः वाक्पस्फोट के समान हस्त स्फोट या 
गन्ध स्कोट ग्रादि भी वेयाक रख को ग्रभीष्ट कर लेने चाहिये, ऐसा झ्राचायोकोी ओर से प्रापादन किया 
जारहा है । 
एनेन विःकुटित'दिः पादग्फट! हस्तपॉदसमायोगलक्षणः करणस्फोटः, करगणद्वय- 
रूपमात्रिका स्फोटो, मात्रिका सहखलक्ष' गहारादिग्फोटश्व ने घटत इति बदल्नन३धेयवचनः 
प्रतिपादते बोद्धव्य , तस्यापि स्वस्तावयत्राभिव्य॑स्यस्थ सवा मिधेयांथंप्र तिपत्तिहतोरशक्यनिरा- 
करणात्‌ । 
श्स वक्त गध स्फोट आदि या हस्तस्फोट के ग्रापादन फरके बैयाकरगा के ऊपर पादस्फोट 
झ्रादि का भी ग्रापादन कह दिया गया समझ लेना चाहिये | देखो यदि वेयाकरणा यो कहैं कि बिकुद्वधित 
यानी शरीर को घुमाना आदि क्रिया स्वरूप पाद स्फोट और हाथ, पावों, का युगपत्‌ व्यापार करते 
हुए समायोग कर लेना स्वरूप करयणा स्फोट तथा दोनों करण स्वरूप होरढा मात्रिका स्क्रीट एवं 
सहख्रम'त्रिकाओ का समूह स्वरूप श्रगहार झ्रादिक स्फोट तो घटित नहीं होपाते हैं, क्योंक्रि इनमें 
नियम रूप से ज्ञाष्व्य अर्थ की प्रतिपादकता नहीं देखी जाती है | ग्रन्थकार कहते है कि इसप्रकार कह 
रहा वैयाकरणा तो प्रामारिगक वचन कहने वाला नही माना जा "कता है, यो कह दिया गया संपआ 
लेना चाहिये | जब कि नतंक या नतंकी जनो के अपने अपने श्रवयवों द्वारा श्रभिव्यक्त करने योग्य उन 
पादस्फोट आदि का प्रपने अपने कहने योग्य या श्रभितय करने योग्य श्रर्थों की प्रतिपत्ति के कारण 
होरहे स्वरूप करके निराकरण नही किया जा सकता है। 
प्र्थात्‌ गाना, बजाना, नाचना, ये तीन तौयत्रिक हैं, नाच द्वारा श्रभियन जो दृष्ठा के हृदय 
में प्रभाव उत्पन्न करता है, बह छाब्दो द्वारा साध्य कार्य नही है, तभी तो गीतो या अन्य गद्य, पद्मो 
की मुद्रित पुस्तकों कै निकट होने पर भी रुपयो का व्यय कर रसीले पुरुष नाटकों को देखते हैं, बडी 
बडी सभाग्रो में हुये श्रेष्ठ वक्ताश्रो के व्याख्यान यद्यपि पुस्तकाकार छप कर वितीण होजाते है । 
फिर भी श्रोताजन पश्रप्षिक रुपया व्यय कर वक्ताशों के व्यास्यानों को सूनते हैं, इसका यही रहस्य है, 
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कि उनकी सूरतें मूरते, वेगबती चेष्टाये, हाव, भाव, विश्रम, बिलास, श्रादि सभी क्रियायें तो पत्रों 
या पुस्तको मे नही मुद्रित होसक्ती हैं, श्रत. वेयाकरणा विद्वानो को हस्त स्फोट आदि भी स्वीकार 
क्र लेना चाहिये भ्रन्यथा वे शब्द स्फोट से भी हाथ धो बेठेंगे। 


न चव॑ स्याद्ादर्मिद्धांतविरेध श्रोत्रमतिपूर्व स्थेव प्राणादिमतिपू्वेग्य " श्र तज्ञा 

स्पेष्टत्वात्‌ तत्परिणतात्मनस्तद्ध तो! स्फोट :ति गंज्ञाकरगात 

झापादन करने वाले जैनो के प्रति यदि बैयाकरण यो भ्राक्षेप करें कि जैसे जेनो ने ग्राख्यात 
शब्द वर्णक्रम प्लाद को कुछ न्यून, प्रधिक करते हये जैन सिद्धान्त « प्रक्रिया प्रनुसार श्रादेश मान्य 
कर लिया था और बुद्धिस्वरूप शब्द स्फोट को ग्रात्मा की ग्राहकत्व परिणति मान कर भाववाक्य 
कहते हुये स्याद्वाद सिद्धि इष्ट कर ली थी उसी प्रक्रार यदि कुछ जेनत्व का रग चढ़ाफर गन्ध स्फोट 
झ्रादि को भी इष्ट कर लिया जायगा ऐसी दक्शा में यदि स्थाद्वादसिद्धान्त से 'वरोध आगया तो तुम 
जैन फिर कहा शरण लोगे ? दूसरा से भी गये और प्रपनों से भी गये । 

ग्रन्थकार कहते हैं कि इस प्रकार स्यादह्वाद नीति श्रनुसार गन्ध स्फोट भ्रादि माननेपर हमको 
सर्वज्ञोक्त स्पाद्वाद सिद्धान्त के कोई विरोध नही पडता है क्योकि छब्दो के श्रांत्र इन्द्रिय-जन्य मति- 
ज्ञान को कारण मान कर हुये श्र्‌तज्ञान के समान हमने नासिका, स्पर्शन, श्रादि इन्द्रियों से उपजे 
गर्ध का सू घना, रपश का छू लेना, श्रादि मतिज्ञानो को भी पूव॑वर्ती मान कर हुये श्र्‌ तज्ञानों को 
इष्ट किया गया है, उस ज्ञेय श्रथ॑ की प्रतिपत्ति के हेतु होरहे श्रौर सहशगधवान्‌ या श्रमिनेय अ्रर्थो के 
ग्राहकपन परिणाम से युक्त होरहे आ्रात्मा की गन्ध-स्फाट, हस्तस्फोट ऐथी सज्ञाये कर ली जाती है, 
चाहे शब्द स्फोट हो प्रथवा गन्ध-स्फोट हा बुद्धि -वरूप ग्राहकत्व परिणति कोई ग्रात्मतत्व मे निराला 
पदाथ नहीं है । 

गंधादिभिः कस्यचिद्थम्य सबंधाभाव्ात्‌ तत्र तदु लंभनिमित्तकप्र न्ययानुपपत्त ने 

तथा परिणतों बुद्धथ त्मा स्फोट: समउतीति चेत्‌, ततएवं शब्द*फोर्टा'प मास्म भूत्‌ शब्दस्या 
थन सह योग्यतालक्षण संबं 4 पदू माचात॒ तन्संभवे तत एवेतरस भव , गधे दीना मर्थेन सह ये रय 
तारूयसम्बन्धाभावे स केतमहस््र पि ततस्तत्प्रतीत्ययागाच्छब्दतः शब्द थत्रत्‌ | 

वेयाकरणशा झपने ऊपर श्राये हुये श्रापादनो का निराकरण यो करते हैं, कि गध, स्पर्श, 
हंसपक्ष्म, वित्कुटित श्रादि के साथ किसी भी अविनाभावी होरहे अर्थ का सम्बन्ध नही है। भ्रत. 
& स्फुटति प्रर्थ: भ्रस्मिन्‌ श्रात्मनि, इस निरुक्ति अनुसार उस झात्मा में स्फोट सम्पादक माने गये उन 
पूर्व पूर्व के गन्ध भ्रादि विशेषों के उपलम्भ को निमभित्त पाकर हुयी मानो जा रही उन सहश गन्ध वा 
प्रभिनेय ( शरीर क्ियाप्रो द्वारा दिखाने योग्य प्रमेय ) भ्र्थों की प्रतीति नही बन पाती है। झत: तिस 
प्रकार ग्राहकत्व परिणति से युक्त होरहा बुद्धिस्वरूप प्रात्मा स्फोट नही सम्भवता है। यो कहने पद दो 
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हम जैन कहेंगे कि तिस ही कारण से श्रतीत में कहा गया शब्द स्फोट भी मत होओ्ो, भेंस के सन्मुख 
वीणा बजाने या इलोक सुनाने के समान बहुत से शब्दों करके भी तो नियत ग्रर्थों की प्रतीति नही 
होपाती है | पुनः यदि वेयाकरण यो कहै कि शब्द का तो श्रथ के साथ योग्यता-स्वरूप सम्बन्ध विद्य- 
मान है, अतः वह शब्द स्फोट सम्भव जाता है, तब तो हम स्याद्वादी कहेंगे कि तिस कारण यानी 
गन्ध, हस पक्ष्म ग्रादि का भो अपने अर्थ के साथ योग्यता नामक सम्बन्ध होजाने के कारण दूसरे 
गन्धस्फोट भ्रादि भी सम्भव जायगे. झाक्षेप और समाधान दोनो स्थलों पर समान हैं। गन्ध, रूप 
ग्रादिको का यदि उनके द्वारा ज्षेय भ्रथों के साथ बोग्यता नामक सम्बन्ध नही माना जायगा तो हजार 
संकेत करने पर भी उन गन्ध आदिको से उन पुष्प, श्ररित, श्राप्नोफल, कामिनी, झ्रादिक ग्रर्थों की 
प्रतिपति नही होसकेगी । जैसे कि श्रपरिचित ।भन्‍न भाषाओं के छ्दों से ग्रथवा पशु पक्षियो क शब्दों 
से लकेत किये बिना छाब्दो के उन वाच्तार्थों की प्रतीति नही होपाती है। 
प्रतिपत्तरगृ ीतसंबेतस्य शब्दस्य श्रतणाव्‌ किमयमाहेति विशिष्टायें संदेहन प्रश्व- 
दर्शनादर्थमामा-यप्रतिपक्तिमसिद्धं: शब्दसामान्यव्यार्थमामान्येव योग्यतासंबधसिद्धिरिति चेत्‌, 
तंत एव छा दितामान्यस्प स्वदश्वाध्यपामात्येन याोग्यवासिद्धिस्तु सयक्षप्रतिपन्‍्नसंकेतस्यां- 
गुल्पादिरू-दर्शन कैन वित्कृत 'केपयभाहति विशेष्ट रण संरायेत प्रश्वोपल वादर्थतामान्यप्र [त 
पत्तिभिद्ध रिशेषात्‌ । 
बैयाकरण कहते है कि शब्द चाहे कसा भो द्वाय बुद्धितात पुरुष को सामान्य रूप से उसका 
ग्रथ स्वल्प भास ही जाता है। जिस जब्द के साथ सक्रेत ग्रहण नहीं भी किया गया है, उस शब्द का 
श्रवण करने से “ यह शब्द किस श्रर्थ को वह रहा है ” यो विशिष्ट ग्रर्थ मे सदेह होजाने से प्रश्न 
उठ।ना देखा जाता है। श्रत श्रथपित्या सिद्ध होजाता है, कि प्रतिपत्ति करने वाले ज्ञाता को शब्द के 
सामान्य ग्रर्थ की प्रतिपत्ति हो चुकी है, इस कारण सामान्य रूप से शब्दों की सामान्य रूप से श्रर्थों 
के साथ योग्यता नामक सम्बन्ध की सिद्धि हारही समझ लो जाती है । सामान्यप्रत्यक्षा द्विक्षेषा प्रत्थ- 
क्षाह्िशेषस्मृतेश्व सशय: ( गौतम न्याय सू+ ) भ्र्थात्‌ -दूर से किसी गाम या नगर को देख कर यो 
विशेषों मे सशय उपजता है कि यह कौनसा नगर है ? कानपुर हैया प्रयाग है ” थो विशेषाशो मे 
प्रघन करना देखा जाने से प्रश्न-कर्त्ता पुरुष को सामान्य नगर का ज्ञान होचुका निर्णीत कर लिया 


जाता है। उसी प्रकार दूर से शब्द को था गायन को श्रथवा भूख था प्यास, काम-पीडा, श्रनुसार 
प्रयुक्त की गई गाय भेस की रेक को सुन कर भो विशेषाशों मे सशय होरहा देखा जाता है। अत: 


प्रथपित्या जान लिया गया कि प्रतिपत्ता का उन छाब्दों के सामान्‍य प्र की प्रतिपत्ति होचुको है, किन्तु 
गध प्रादि का ज्ञात कर तो किसी भो सामान्य या विशेष श्रथं की प्रतिपत्ति नहीं होपाती है, प्रत: 
गन्ध स्फोट भादि का मानना अप्रनावश्यक है, वेयाकरणा के यो कहने पर तो हम जैन कहते हैं। कि 
तिस ही कारण से यानी गस्घ्र म्रादि सामान्य को भो स्वकोव ज्ञातव्य प्रथ के साथ सामान्यछूप से 


२६० हलौक-वा तिक 


ज्ञापकपन की योग्यता होने से ही रूप आदि सामान्‍य क अ्रपनै द्वारा देखने योग्य सामान्य रूप से 
अन्य अ्र्थों के साथ भी योग्यता नामक सम्बन्ध की सिद्धि होरही मान ली जाझो तथा हस्त पाद झादि 
क्रियाओं की भी प्पने अभिनेय अर्थ के साथ सामान्य रूप से प्रतिपादनार्थ योग्यता नामक सम्बन्ध 
बन रहा भी मान लिया जाय किसी पुरुष ने प्रगुलो ग्रादि के रूपया ग्रवयव-सचालन का किसी 
बिल्लेष श्रर्थ के साथ स्वय सक्त ग्रहण नही किया है, ऐसी दशा मे किसी स्वामी या नतक ने श्र ग्ुली 
झादि के रूप का दिखलाना किया उसको देख कर उस पुरुष द्वारा ' यह चिन्ह किस प्रथ को कह रहा 
है ?” यो विद्विष्ट अर्थ मे सशय ऋरके प्रदन उठाना देखा जाता है, श्रतः सिद्ध होजाता है. कि उस 
पुरुष को अग्रुली प्रादि के रूप के द्वारा प्रतिपाद्य अर्थ को सामान्य रूप से प्रतिपत्ति प्रथम से ही थो 
तभो तो विशेष झशों मे सशय उठाया गया है। शब्दसामान्य और गन्ध सामान्य या श्रवयव क्रिया 
सामान्य मे कोई विशेषता नहीं है । 

भ्र्यात्‌ तुम्हारे परामश प्रनुसार सभी पदार्थ कुछ न कुछ श्रर्थों को कह हो रहे है, अ्लद्भू॥र 
की रीति से भूमि भी यह शिक्षा देती है कि मेरे समान सबका सहुनशोल हाना चाहिये चाहे खादले 
भले ही कूडा करकट डाल दे, हमे क्षमा है। खम्भ सित्ा रहा है, कि अपने ऊपर आये हुये बोभ को 
सहर्ष फेल लेना चाहिये | काटने वाले का मो गध् दे रहा चन्दन बुद्ध सिश्लाता है, कि मित्र, शत्रु, कित्ती 
के भी साथ राग ढू ष मत करा वात्तल्य भावा का बढ़ाश्रो। श्राकाश समक्काता है, कि मेरे समान 
सम्पूर्ण जीव श्रलिप्त हाजावे यहो द्वस्या, का स्वाभाविक स्वरूप है। अग्नि से पापो के ध्वस करने को 
शिक्षा लो | घडो यन्त्र कह रहा है क्रि व्यथ में समथ को मत खोमझ्रो, मेरे समान सदा शुभ काय करने 
मे लगे रहो | इत्थादि प्रकारो से कुत्ता. हंस, हाथो, वेश्या, गधा. कौगप्रा, आदि से भी स्वामिभक्ति 
स्वल्पनिन्दा, नी रक्षो रविवेक समात न्वाय करना, गमन, लोकवातुय, सतरोष पूवक लोलुपताके बिता 
उदर भर लेना, चेढा, भ्रादि कृत्य सीबे ज। सकते है, ऐसा प्रत्स्था मे शब्दस्फोट के सम।न तुम गध 
स्फोट भादि का प्रत्याख्यान नही कर सकते हा । 


तदेव॑ शब्दस्यवार्थे गधादानां श्रतपत्ि कुअताम/्चन्‍समाघानानां सबानस्तादंत: 

प्रकाशरूपे बुद्धयत्वनि स्फादे शब्दादस्परित-नुतगम्पभाव गयादिस्य. पर रफाटाथंश्रातवाच- 

हेतुप्ना याद न्द्रवम  तेपू भर तज्ञान €पा म्प (ग्‌।ठ4आ5च्यथा राब्इ सफोट।व्पस्थि।तप्र सब स॒च। 
नेकस्वभात्रो नातास्‍्व॒भावतया सदवमासनातू , 

तिस कारण इस प्रकार शब्द के द्वारा ज॑से वाच्यार्थ मे प्रतिपत्ति करली जाता है भरत: बुद्धि 

स्वरूप शब्द स्फोट मान लिया जाता है उसी प्रकार गंध, हाथ, पाव, भ्र गुली भझ्राद से भी अपने प्रपने 

ज्ञय भ्रथों की प्रतिपत्ति दीजाने को करने वाले विद्वानों के यहा भ्राज्ञेप श्रौर समाधान करना समान 

रूप से लागू होता है, प्रत: गन्ध स्फाट, झगहारस्फोट, भूमि त्फोट, पश्रादि भी मान लिये जाओ, भन्त- 

रंग में प्रकाश स्वरूप हो रहे बुद्धि भ्रात्मक एज़ोट को वेयाकरणों के यहाँ वि दब्द से निराला स्वॉकार 
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किया जायगा। ऐसा होने पर तो गत्र श्रादिद्वाराप्रथ का प्रतितत्त का कारण होरडा सथ आ्रादि 
से भिन्न वह स्फोट भो स्वोकार कर लेना चाहिये जो दि जैन सिद्धान्त अनुसार ताधिका, चल्चु, पश्रादि 
इल्द्रियां से जन्य मतिज्ञान को पृववर्त्ती नाते कर हुये भ्रतज्ञान स्वरूप है। भ्रच्यथा यानो ग्राक्षपो या 
समाध न के समान होने पर भी यदि पशक्षपात-वश केवल शब्दस्फोट को ही मान कर गब स्फोट श्रादि 
को नही स्वीकार किया जायगा तो तुम्हारे शब्द स्फोट की व्यवस्था नदी बन सकने का प्रसंग आजा- 
बैगा जो कि तुम वैय्राररणा को इष्ट नही है , यदि सभो स्फोटो को मानते हुये वेयाकरण इष्टारत्ति 
कर ले तो इतना ध्यान रहे कि वे शब्दरफ ट, गन्धस्फोट, स्पर्शभ्फोट, रस स्फोट रूप स्फ ट, प्रथवा 
हस्त श्रादि स्फोट भी एक हो स्वभाव को नही धार रहे है किन्तु अनेक स्वभावों से समवेत हो रहे 
उन श्रुतज्ञान स्वरूप स्फोटो का सदा प्रतिभास होरहा है। 

बात यह है कि वेधाकरणों के गहा माने गये नित्य, निरंश, शब्दस्फोट के साथ हमे कोई 
इष्टापत्ति नही है क्योकि ऐसे स्फोट में कोई युक्ति नही है, तथा स्याठ्ाद प्रक्रिया पनुसार शाब्दस्फोट, 
गन्धस्फोट, आ्रादि को श्रुतज्ञान स्वरूप मान लेने पर हमे कोई द्वष भो नहीं है। सयुक्त विषय में द्व॑ थ 
काहे का ? श्र्‌ तज्ञानावरण कम के क्षयोपशम से उत्पन्न हुई भप्रन्त.प्रकाश स्वरूप जिस लब्धिसे 
शब्द द्वारा अथवा गन्ध, अवयव क्रिया.प्रादि द्वारा श्रन्य सम्बन्धी श्रथोंको स्फुटरूप से प्रतिपत्ति कर ली 
जातो है उपक्ष लब्धि को स्फोट कह देने मे जन सिद्धान्त का कोई भतिक्रमण नही होजाता है 
प्रसम्भवद्वात्वकत्व, ओर युक्तिया से भरपूर होरहा सिद्धान्त ही जिनोक्त निणय है । 


एतेनानुसंहतिवरक्पिमित्याप चितेत॑, पदान।मनुसंहतेबु द्विरूपतया प्रतःतेरनुसंधीय- 
मानानामे ऋपद।का राया; सब थकस्वभावत्वा प्रतीत: । 


इस प्राल्यात शब्द, आद्यपद, भ्रन्त्यपद, व्णक्रम, वर्णासघात, सधातर्वातनी जाति, बुद्धि- 
प्रात्पक स्फोट, इनके उक्त निरूपण करके अ्रनुसह॒ति को वाक्य मानने वाले के मन्तब्य का भी चिन्तन 
कर दिया गया समझ लेना चाहिये प्रथवा बुद्धि का वाक्यपन्र का निराकरण करने वाले इस प्रकरशा 
करके भ्रनुसंहुति के वाकयपन का प्रत्याख्यान कर दिया गया भी यो विचार लो कि वर्शों का या पदों 
का पअ्नुसहार यानो परामश करना तो बुद्धि-स्वरूप हो करके श्रतीत होरहा है। पदो को सुनकर 
सकेतग्ूहोता पुरुषके चित्त मे स्फुरायमान होरहे परामश को जन सिद्धास्त में भाव वाक्य प्रभाष्ठ किया 
गया है अनुसंधान यानी अन्वित रूपसे विचार करने योग्य पदो या वर्णों की एक पद या एक ग्राकार 
वाली प्रतीति होरही है जो कि एक भ्रनेक-प्रात्मक है, सवेथा एक स्वभाव वालो द्वी भ्रनुसंहृति की 

प्रतीति नही होपाती है । 
अन्नापरे प्राहु/न पदेम्योईर्थान्तरमेकस्त भावमेक नेकस्वभाव॑ वा वाक्यमारूयातशब्द- 

द्रेद्‌ 


शेषर इलौक-वार्तिक 
रूप पदान्तरापेक्षं, नापि पदसंघ।तवर्तिजातिरूपं वा, न चेंकानवयवशब्दरूप ऋ्मरूप वा नापि 
बुद्धरूपमलुसहतिरूपं वा, न चाद्यपदरूपमन्त्यपदरूपप वा, पदमात्र वा पदांतरपेक्षं यथा व्या- 
बण्यंतेप्न्ये: 'अरूयातशब्द:ः सघातो जातिः संघातवर्तिनी ' एक्रोइनवयत्र शब्दः क्रम बुद्धथ- 
नुसंहती ।। पदमाद्पदं चांत्यं पदसापेत्ष॒मित्यपि | वाक्य प्रतिमतिभिनना बहुधा न्‍्यायवेदिना! 
समिति ॥ कि तहिं! पदान्येव १दार्थप्रतिपादनपूर्वक वाक्यार्थावबोधं विदधानानि वक्यव्यपदेशं 
अतिपद्चन्तें तथा प्रतीतेरिति । 

यहा कोई दूसरे झ्रभिहितान्वयवादी प्राचीन नेयायिक और भाट्ट मीमासक तथा ग्रन्विताभि- 
घानवादी प्राभाकर मीमासक पण्डित यों बढ़ कर कह रहे है कि पदों से भिन्‍न होरहा एक स्वभाव 
बाला अथवा अनेक स्वभाव वाला झाख्यात शब्द-स्वरूप वाक्य नही है जो कि जैनो ने पदान्तरों की 
झपेक्षा रखता हुआ और प्रत्य आख्यात शब्द-स्त्ररूप वाक्य की नही श्रपेक्षा रखता हुआ वर्ण समुदाय 
वाक्य मनवा दिया है। तथा वर्णो या पदों का सघात अभ्रथवा सधातवत्तिनी जाति-स्वरूप भी वाक्य 
नही है जेसा कि ज॑नो ने कथवित्‌ भेदाभेदात्मक होरहे एकानेक स्वभाव वाले सघात श्रथवा सचातो 
मे वर्त रही सदश परिणाम लक्षण जाति को वाक्य ठहरा दिया था। तथा एक निरवयव शब्दस्वरूप 
ग्रथवा वर्खों का क्रम-स्वरूप भी वाक्य को हम मीमासक नहीं मानते है जो कि जैनो ने श्रनवस्था का 
भय दिखाते हुये प्रपने ऊपर श्राये हुये उपालम्भो को दूसरे के सिर टाल कर जात्यन्तर एकानेकाकार 
शब्द को वाक्य सधवा दिया था, वर्ण क्रम मे भी ब्युत्कम का डर दिखाकर कालक्ृत साश वरशाक्रम 
को वाक्य सिद्ध कर दिया था । एवं बुद्धि-स्वहूप अथवा अनुसहूरति स्वरूप भी वाक़्य नही बन पाता है 
जैसा कि जैनो ने अ्रपने भाव-वाक्‍्यो मे वेघाकरणों का घसीट कर स्वानुकूल बना लिया था । 

अन्य पदो की भ्रपेक्षा रखने वाला भ्राद्य पद श्रौर इतर पदोकी अपेक्षासहित होरहा अन्तिम 
पद ये भी वाक्य नही हो सकते है या भ्रन्य श्रागे पीछे के पदोकी अपेक्षा रखरहा कोई भी मात्र मध्य 
बर्त्ती पद वाक्य नही हो सकता है जो कि एकानेकस्वभाव वाला नियत कर जेंनो ने भी वाक्य मान 
लिया था | सच पूछो तो ये कोई वाक्य नही है,यह केवल सब फटाटोप है जिस प्रकार कि भ्रन्य विद्वा- 
नोने अपने सिद्धान्त मे यो वाक्य का लक्षण बखाना है कि “ भवति, पचति ” ऐसा आख्यात शब्द 
वाक्य है, बर्णों का सघात वाक्य है, सघातो में व्त रही जाति वाक्य है, निरश एक शब्द वाक्य है, 
वर्णों का क्रम वाक्य है, ब्रुद्धि वाक्य है, अनुसहति को वाक्य कहा जा सकता है, श्राद्य पद और पदो 
की अ्रपेक्षा रखने वाला अन्तिम पद ये भी वाक्य होसकते हैं यो न्याय को जानने वाले विद्वानों के 
यहा वाक्य के प्रति बहुत प्रकार भिन्‍न भिन्‍न मतिया होरही है। मीमासक ही कहे जा रहे हैं थे कोई 
भी वाक्य नही सम्भवते हैं तो वाक्य क्या है ”? इसका उत्तर यह्व है कि पद ही पूर्व मे अपने पदार्थों 
का प्रतिपादन करते हुये वाक्यार्थ के ज्ञान को कर रहेसन्ते वाक्य इस नाम को प्राप्त कर लेते हैं लोक 
प्ौर शास्त्र मे तिसी प्रकार प्रतीति होरड़ी है यहाँ तक मीमासक कह चुके हैं। मीमासकों का प्रनुभव 
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है कि वाकयें भ्रथंकी प्रतिपत्ति करते समय उन पदों की भावना ( धारदा नामक सस्कार ) को रखते 
वाले पुरुष के उस प्रतिपत्ति करने में मूल कारण तो पदो के श्रथ माने गये है, भ्रत, पदार्थ-प्रतिपत्ति 
पुवंक वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति होजाना इष्ट कर लिया गया है । 
तेषामपि यदि पदांररा्थेंरन्दितनामेत्रार्थानां पदेरमिधानात्‌ पदाथप्रतिपकेवॉक्या- 
थाववोधः स्याक्तदा देवदरपदाद्देवदत्तार्थस्य गामभ्याजेत्यादिपदवाक्य थेरन्वित्स्प!मिघानाव 
तदुचूचारणबेयथ्यमेव वाक्याथाववी धसिद्ठ: । 
वाक्य को कहकर वाक्यार्थ की भी परिभाषा कर रहे मोमासको के प्रति श्रब आ॥ाचार्य 
महाराज कहते हैं क्रि उन मीमासको के यहा भी “देवदत्त गामम्याज शुक्ला दण्डेन ” इस बावय में 
यदि अन्य पदो के श्रर्थ के साथ श्रन्वय प्राप्त होरहे ही ग्र्थों का पदोी करके कथन कर दने से पदार्थ 
प्रतिपत्ति से ही वाक्‍्यार्थ ज्ञान हुआ माना जायेगा अ्र्थात्‌-देवदत्त पद को देवदन श्रर्थ तो गा, ग्रभ्याज 
ग्रादि पदों के गाय, घेर लाना, शआ्रादि श्रर्थों के साथ अन्वित होरहा है थ्रौर गा आदि पदों के ग्रथ तो 
पहिले पिछले पदों के श्र्थों के साथ अन्वित होरहे है, ऐसा प्राभाकरों का अन्वित्ासिधानवाद का 
पक्ष है श्रशेष पूर्व पदो के प्भिधेय प्रर्थों करके ग्रन्वित होरहे म्रन्तिम पदार्थ की प्रतिपत्ति से वाक्‍्यार्थे 
ज्ञान होजाता है । तब तो अकेले देवदल पदसे ही “गामभ्याज शुक्ला” इत्यादि पद पूवक हुये वाक्यार्थ 
से भन्वित होरहे देवदत्त इस अर्थ का कथन होजायगा, अतः उन गा आदि शेष पदों का उच्चारण 
करना व्यर्थ ही पडेगा जब कि एक ही पद से पूरे वाक्य के श्रर्थ का च|रो ओर से ज्ञान हीजाना सिद्ध 
है “अर्क चेन्मथ्रु बिदेत किमथ पर्वत ब्रजेत अर्थात्‌-कर्ता,कर्म,क्रिया ये सब पद जब अन्वित ही होरहे है 
तो एक पद के उच्चारण से ही पूरे वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति होजानी चाहिये, शेष पद व्यर्थ पडजायगे 
एक किसी ग्रवयवमे कम्पादिया गया वास सभी पंगोलियों मे कम्प जाता है। एक बात यह भी है कि 
थो वाक्यो का अखण्ड ब्रन्वय मानने पर प्रथम पद को ही जैसे पुरा वाक्यपताा आजाता है उसी 
प्रकार जितने पद हैं उतने वाक्य बन बंठेगे भ्रथवा जितने पदो के ग्रथ हैं उतने वाक्‍यों के भ्र्थ हो 
जायेंगे, अत: मीमासको को कथचित्‌ भेदाभेद या एकानेक स्वभाव की शररा लेना अनिवाय॑ होजञाता 
। अन्य पदोके श्रर्थों से भ्रन्वित हो रहे ही श्रथोॉका पदो करके कथन मानने वाले अ्न्विताभिधान-वादी 
प्रभाकर गुरु की मीमांमा ठीक नहीं है । 
स्वयमविवज्चितपदार्थव्यवच्छेदाथत्वान्न गामित्यादिपदोच्चार णवेयथ्यमिति चेत्‌, किमेव॑ 
स्फोटवादिनः प्रथमपदेनानवयत्रस्य वाक्यस्फोटस्थामिव्यक्तावपि व्यक्त्यंतराहितव्य जकपदव्यव - 
च्छेदाथस्य पदांतरोच्वारण मनथकमुच्यते ? यतम्तदेव पदरभिव्यक्त ततो5इन्यरेवार्थप्रतिपति- 
निमित्त न भवेत्‌ । तथा सत्यवत्या सत्या वाक्याभिव्यक्तिप्रसगः पदांतरस्तस्याः पुनः प्रकाश- 
नादितिचेत्‌, तवाप्य।वस्या वाक्‍्यार्था«बोध:, स्यात्‌ । प्रथमपदेनाभिदितस्याथंस्य द्वितीयादि- 
पदाधामिधेयेरन्वितस्य द्वितीयादिपदे) पुनः पुनः प्रतिपादनाव । 


रद इलीक-वातिक 


यदि प्रभाकर मीमांसक यों कहे कि “देवदत्त गामम्याज शुक्लां दण्डेन” यहां देवदत्त पद कौ 
गां, प्रम्याज, इन पदों की झाकाक्षा होरही है, श्रतः गां, अ्रमभ्यथाज, ये तो विवक्षित पद हैं भ्ौर पढ़ो 
जाझो, सो झो, पीशो, श्रादि क्रियापद या घडे को, पुम्तक को, श्रादि कर्म पद अविवक्षित पद हैं 
झग्रत: स्वयं को विवक्षित नहों होरहे ऐसे निठलले पदार्थों का व्यवच्छेद करना प्रयोजन होने से गा, 
अम्याज, श्रादि पदोके उच्चारणको व्यथंपना नहीं है। यो कहने पर तो आचाये कहते हैं कि तुम 
प्रामाकर मीमासको ने इस प्रकार स्फोट वादी वैधाकरणा के ऊपर श्रन्य पदो के लच्चारण करने का 
व्यू पना दोष बयों कहा था ? जो कि पहिले पद करके ही निरश वाक्यस्फोट की प्रभिव्यक्ति हो जाने 
पर भी प्रन्य शब्द व्यक्तियों से घारे गये व्यंजक पद का अ्यवच्छेद करने के लिये भ्रन्य पदो का उच्चा- 
रहा वैयाकरणोने सफल माना था ग्रर्थात्‌-वैयाक रणोके प्रति जैसा तुमने वैयथ्य दिया था उसो प्रक।र 
झत्य पदो के उच्चाररा का व्यर्थपना तुम मीमासको के ऊपर भी लाग्रू होता है जिससे कि वहा «द 
झन्य पदों करके भ्रभिव्यक्त होरहा सन्‍्ता और उन पदो से भिन्‍न होरहा ही पद ग्रकला अर्थ की प्रति- 
पह्ति कराने का निमित्त कारण नही होसके । 
मीमासक गुरु यदि वेयाकणो पर यो ग्राक्षेप करे कि तिस प्रकार होतेसन्ते तो होरही पदों 
नी प्रावत करके वाक्य को प्रभिव्यक्ति होजाने का प्रसग झाजावेगा क्यो कि वाक्य की उसी झ्रभि- 
व्यक्ति को भ्रन्य पदों ने फिर प्रकाशित कर दिया है ग्रर्थात्‌-देवदत्त गामभ्याज़ शुक्ला दण्डन यहा देव- 
दत्त ने ही जिस प्रन्वित हो रहे वाक्य को प्रकट कर दिया था उसी को “गा” पदने भी दोहराया पुनः 
“« अ्रम्पाज , प्रादि पद ने भो तिहराया यो पाच वार उसी प्रक्तार के वाक्य प्रकट होते जायेगे यो 
कहने पर ग्रम्थकार वेयाकरगा की श्रोर से श्राक्ष प वा निवारण कर देते है कि इस प्रकार जो तुम 
प्राभाकर मीमासको के यहा भी कई बार भ्रावति करके वाक्यार्थ का ज्ञान होता रहेगा, कारण कि 
लम्बे वाक्य में पड़े हुये पहिले पद करके कहे जा चुके उस द्वितीय तृतीय श्रादि पदों के भ्रभिधान करने 
योग्य प्र्थों से भ्रस्वित होरहे वाक्‍्यार्थ का पुन पुन' द्वितीय, तृतीय, प्रादि पदों करके कथन किया 
जारहा है. यही झ्ावत्ति है। 
अथ द्विती यपदेन स्वाथस्य प्रधानभावेन पूर्वोत्तरपदाभिधेयार्थेरन्वितस्थाभिधानात 
प्रथमपदा मिघेयस्य तथानमिधानात्‌ नाजृत्या 5स्येव प्रतिपक्तिरिति मतं, तह याव॑ति पदानि 
वॉबत स्तदर्थाः पदांतरामिधेय।र्थान्विता. प्राधान्येन प्रतिपत्तन्ण इति तावन्त्यों वाक्याथ्थप्रतिप- 
सयः कथ न स्यु! 
अब यदि प्राभाकर मीमांसक यों कहे कि द्वितीय पद करके स्वकीय प्रर्थ का प्रधान रूप से 
कथस किया जाता है यह स्वार्थ प्रपने से पहिले श्रौर पिछले पदों के द्वारा कहे जाने योग्य भ्रथों 
करके भ्रस्वित होरहा है, द्वितीय पद करके प्रथम पद के श्रभिघेय पभ्र्थ का तिस प्रकार प्रधान रूप से 
कथन नहीं दो पाता है, ध्रत: पुन: पुन: भ्रावृत्ति करके उस ही वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति नहीं हो सकेगी ! 


पंचम-प् व्याय रुप 


मीमांसको का यो मत हो, तब तो हम जैन कह देंगे कि जितने भी पद है उतने ही प्रधान रूपसे उनके 
वाक्यार्श समझ लेने चाहिये जो कि अन्य पदो द्वारा कथन करने योग्य श्र्थों से श्रन्वित हो रहे हैं 
उस्ी प्रकार पदों की सख्या अनुसार वावयार्थों की प्रतिपत्तिया भी उतनी ही संख्या में क्यो नही हो 
जावेगी ? | 

अ्र्थातु-गौणा रूप से गा, अभ्याज आ्रादि पदो के भ्रर्थों करके अन्त्रित हो*हे देवदत्त श्र्ण को 
प्रधान रूप से देवदत्त यह कह्ठ देवेगा और देवदत्त, ग्रभ्याज, झ्रादि पद के श्रर्थों से श्रन्व्रित होरहे 
गाय भ्रर्थ को प्रधान रूप से गा पद कह देगा श्रथवा श्रभ्याज पद भी स्वकीय प्रर्थ को प्रधान रूप से 
कह रहा सन्‍ता गौशा रूप से देवदत्त गा. ग्रादि पदो के ग्रर्थों से ग्रन्वित होरहे वाक्‍्यार्थ को श्रभिव्यक्त 
कर देवेगा, शुक्ला पद या दण्डेन पद में भी यही प्रक्रिया दर्शा दी जावेगी । एक लखपति सेठ के चारो 
बेटे, तीनो बेटिया, छेऊ नानी, श्रपने अ्रपने को लक्षाधित्ति मान बैठते हैं। सच पछी तो यह उनका 
ग्रभिमान करना एक प्रकार से कदाग्रह है | हाँ इतना वा तो यड असत्य भी नहीं है जैसा कि कोई 
दम्भ करने वाला बनिया भोले ऋणी से कई वार रुपथा प्राप्त करने की कुचेष्टा करता है। ब्रात यह 
है कि सन्‍्मुख रक्‍्खा हुआ एक घडा चाहे एक श्ाख को मीच कर दूसरी अकेली भ्राख से देखा जाय 
भ्रथवा दोनों भी आखो से देखा ज'य, एक ही घडा दीखेगा दो नहीं । इसी प्रकार साकाक्ष अ्रनेक पदों 
का एक ही वाक्‍्यार्थ श्रौर वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति भी एक ही होनी चाहिये । 

न हांत्यप्दोच्चार”'त्तदथ स्याशेपपूवपदा मिधेयेर न्वितस्य प्रतिपत्तिव क्य।र्थाववों धो 
मवति, न पुनः प्रथमणदोच्चार 'पत्तदर्थ स्टोत्तरपद।मिधेये नि ।तस्य प्रतिवत्तिद्वितीयादि गदोच्चा 
रखणाच्च शेषपदाभिभेय न्वितस्य तदथध्य प्रतिपत्तिगरित्यत्न किचित्कार्शमुपलमामहे। ऐतेनाव- 
श्या पदाथप्रतिपत्तिप्रमंग उक्तः द्वितीयादिपदेन सवा स्य च पूर्वोत्तर "दार्थानामपि प्रतिपादना- 

दन्यथा तैप्तस्यान्बितत्वायोगात्‌ । 
भ्राचार्यं महाराज वेयाकरगाो की झोर से दिये गये प्रभाकर मीमासक के ऊप र ग्राक्षप का 
ही समर्थन कररहे हैं कि श्रन्तिम पद के उच्चारण से तो शेष सम्पूर्णा पृवंपदों के अ्रभिधेय भब्रर्थों करके 
प्रन्वित होरहे भ्रन्तिम पदार्थ की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्याथ का ज्ञान होजाबे किस्तु फिर प्रथम पद 
के उच्चारण करके उसके उत्तर-गर्त्ती अशेष पदों के ग्रभिधेय होरहे श्रर्थों से भ्रन्वित होरहे उस प्रथम 
पदार्थ की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति नहीं हाय तथा द्वितीय पद, तृतीय पद, प्रादि 
के उच्चारण से उनसे शेष सम्पूर्ण पदों के अभिधेय श्रर्थों करके अन्वित होरहे उस प्रथमपदार्भ की 
प्रतिपत्ति होते हुये वाक्‍यार्थ की प्रतिपत्ति नही होय । तथा द्वितीय पद तृत्रीय पद झ्रादि के उच्चारण 
से उनसे शेष सम्पूर्णो पदों के श्रभिधेय अ्र्थों करके भ्नन्वित होरहे उस द्वितीय, तृतीय, श्रादि पद 
के झ््् की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्‍्यार्थ ज्ञान नही होय, इस अ्युक्त पक्षपात पूर्वक प्राग्रड़् करने मे किसी 
+ कारण को हम नहीं देख रहे हैं। हो 


रष६ सलोक-्वॉडिफ 


अर्थात्‌-प्रन्तिम पद से ज॑से अन्य शेष पदार्थों से श्रन्बित हो रहे वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति कर लो 
जाती है उसी प्रकार ग्रत्य ग्रादिम या मध्य पदो द्वारा भी उतनी वाक्यार्थ प्रतितत्तिया बन बैठेगी 
मनुष्यता या स्वाभिमान की श्रपेक्षा पण्डित और उसके स्वामी में कोई अन्तर नही है यदि ग्रविचारी 
प्रभु कदाचित्‌ विद्वान पर अ्रकारण क्रोध करे या श्रत्यल्प श्रपराध के वश होकर अधिक कोप करे तो 
मनस्वी बिद्वान्‌ भी अपने प्रभु पर अरुचि या भत्संना कर सकता है, पचाथत के भी सदाबारी मनुष्यों 
मे कोई प्नन्तर नही मानना चाहिये । प्रकरण मे जब झागे पीछे के सभी वाक्य एक से है, तो काई 
हेतु नही है, कि भ्रन्तिम पदसे ही वाकक्‍यार्थ ज्ञान होसके, भ्रन्य पदो से नही | कोई भोक्ता श्रादि अवस्था 
में उत्तम मिष्टाग्न को खाते हैं, अन्य जीमने वाले मध्य मे बढिया मिठाई का परत लगाते है तीसरा 
जाति के लोलुपी सेत मत मे खा लेने का लक्ष्य रख कर मिष्टान्न का सत्रस पीछे भोग लगाते है, इसी 
प्रकार कोई पुरुष गीत या इलोक के पहिले पद्य को ही सुन कर पूरे गीत के श्रथ को समभ लेते है। 
अन्य जन गीत के मध्यम अर को सुन कर पूरे प्रमेय की प्रतिर्षत्ति कर लेते है, तीसरे प्रकार के 
मनुष्य प्रन्तिम पद को लक्ष्य कर बाजा बजाना लय. तान, स्वरावरशोह, स्वरउतारना, प्र।दि ज्ञातव्य 
भ्रथों को जान लेते हैं । 

इस उक्त निरंय करके प्राभाकर मीमासकों के ऊपर वेयाकरण द्वारा पुन. पुन श्रावृत्ति 
करके कई बार पदार्थों की प्रतिपत्ति होजाने का प्रसग भी कह दिया गया समझ लेना चाहिये कई 
पदो के साथ एक एक वाक्य का जो सम्बन्ध है, वैसे ही अनेक वर्णो के साथ एक पद का भो सम्बन्ध 
है। प्रत: वाकक्‍्यार्थ के ऊरर जो आक्षेप है, वही कई बार पदार्थों की प्रतिपत्ति होजाने का श्रापादन 
किया जाना पद के लिये भी लागू होजाता है, कारण कि एक वाक्य में पड़े हुये दू रे, तीसरे श्रा द 
पदो करके अपने निज श्र्थ का तो प्रतिपादन किया ही जाता है, साथ मे पहिले और उत्तर-बर्त्ती 
पिछले पदो के प्रर्थों का भी प्रतिपादन होरहा है। ग्रन्यथा यानी दुसरे आदि पदो करके पहिले, 
पिछले, पदार्थों की प्रातपत्ति करा देना यदि नहीं माना जायगा तो उन पहिले पिछले, पदार्थों करके 
उस दूमरे या तीसरे पदार्थका एकान्वय होजाना नहीं वन सकेगा जंसा कि आप प्रभाकर मीमासकों ने 
कहा था, मत. कई बार पदार्थोकी प्रतिपत्ति होजाने का प्रसंग डट गया । फिर अपने ऊपर भी आये 
हुये दोष को भोले वेयाकरणों पर ही क्यो लगाया जाता है ? यानी अपने और दूसरो के ऊपर भी 
झ्ाये हुये दोष तो गुरा स्वरूप होजाते हैं, यदि मुख के ऊपर ऊची उठी हुई नाक सब मनुष्यों के 
उभर रही है। तो नाक का ऊचा उठा रहना गुण ही समभा जायेगा, तभी तो लोक मे नाक उठी 
रहने को बड़ाई या प्रतिष्ठा का बीज समझा गया है । 

गम्यमानस्तेस्तस्यान्वितत्व॑ न पुनर्भिषरीयमानेरिति चेत्‌. स किमरिदानी ममिधीय- 

मान ए। पद स्यार्थों न गम्यमानः ९ तथोपगसे कथमन्विवाभिधान ९ विवज्चितपदस्य पदांता- 
मिेयानां मम्यमानानामविषयत्वात्‌ तैरन्वितस्य स्वार्थस्य प्रतिपादने सामर्थ्यामावात्‌ | 


बृंचम-प्रध्याय २६८७ 


प्रब॒ यदि गुरु मौमांसक यों कह्टे कि अभिधा-वृत्ति से नही कहे जा रहे किन्तु प्र्थापत्त्या 
भम्बन्ध मिला कर यों ही जान लिग्रे गये उन पहिले पिछले पदार्थों करके उस उच्चारित दूमरे, तीसरे, 
श्रादि पद के प्रभिधा वृत्ति से किये गये अ्रथेका श्रन्वय होजाना हम मानते है, किन्तु फिर कहे जा रहे 
पहिले, पिछले, पदो के शक्‍यार्थों के साथ द्वितीय पद का अन्वय नही है, क्योकि द्वितीय पद का उच्चा- 
रण करते समय पहिले पिछले पद नहीं बोले जा रहे हैं, तिस कारणा कई बार पदो के अ्रभिधावत्ति 
द्वारा किये जा रहे श्रर्थों की प्रतिपत्ति का प्रमग यद्ट दोष हम प्राभाकर मीमासकों के ऊपर नहीं लगता 
है, यो कहने पर तो श्राचाय कतते है, कि क्यो जी ! क्या शब्दों से इसी अवसर पर कहा जा रहा बड़ 
भ्रथ ही क्या पद का भ्रर्थ समभा जायेगा ? शक्यार्थ सम्बन्ध रूप लक्षण वृत्ति से या साहित्य बालों 
के यहा मानी गयी व्यजना वत्ति से अथवा भ्रन्य ज्ञापक चिन्हों करके अ्रव्यभिचरित समझा दिया गया 
गम्यमान भला पद का अर्थ नहीं माना जायगा ? वताग्रो । 

यदि यक्त प्रसग को टालने के लिये मीमासक तिस प्रकार पोच सिद्धान्त को प्वीकार कर 
लेगे तब ता पहिले पिछले होरहे श्रन्य पदो के श्रर्थों के साथ अन्वित हो रहे स्वकीय अर्थ का उच्चाय- 
माण पद करके कथन किया जाता है, यह्‌ प्रभाकरो का थिद्धान्त कंसे रक्षित रह सकेगा ? क्योकि 
श्रव तुम्हारे विचार अनुसार वत्ंप्रान काल में बोला जा रहा विवक्षित दूसरा पद बेचारा भनन्‍्य पहिले 
तीसरे ग्रादि थदों के भ्रभिधेष होरहे किन्तु इस समय भ्र्थापक्त्या जाने जा रहे स्वकोय श्रतभिधेय प्रथों 
को कथमपि विषय नहीं करता है। श्रत्त द्वितीय पद के अर्थ की उन पहिले पिछले पदार्थो के साथ 
ग्रभिष्ेय होकर ग्रन्वय प्राप्ति ही नही है प्रसिघेय पदार्थ को अन्भिधेय श्रर्थों के साथ स्वकोय श्र का 
प्रतिपादन करने में सामथ्य नही मानी गयी है, शक्ति से बाहर कोई पदार्थ किसी छोटे से छोटे काये 
को भी नहीं कर सकता है। ग्रव बताझ्रो अ्रन्वित का अभिधान कहा रहा ?। 

यदि पुनः पदानां द्वी व्यापारी स्वार्थाभिवाने व्यापार: पदार्थान्तरे गमकस्वव्या- 

पारश्च तदा रथ न पदाथप्र+िपत्तिराव॒त्या प्रसज्यतें ? पदव्यापारात्‌ अ्रतीयमानस्य गम्पसान- 
स्‍्यापि पदाथत्यादभिधीयमानाथवत्‌ । न'च पंदव्यावारात्‌ प्रतीयमानोर्थों गम्यभानों युक्त: 
कश्चिदेवाविशपात्‌ । 

यदि प्राभाकर भीमासकों का फिर यह मन्तब्य होय कि पदो के दो व्यापार हुआझा करते हैं 
एक स्वकोय भ्रर्थों को कहने मे भ्रभिधान व्यापाद है और दुसरा प्रन्य अगले, पिछले, पदो के श्रर्थों मे 
गमक होज़ाने का व्यापार है तब तो हम जन कहते है कि इस प्रकार वाचकत्व और गमकत्व दो 
व्यापारों के होते सन्‍्ते वही दोष यानी आवृति से पदार्थों की प्रतिपत्ति होजाने का प्रसग भला क्‍यों 
नही लग बेठेगा ? क्योकि भ्रन्य पदो का अभिधेय और इस पद के व्यापार से प्रतीयमान हो रहा 
सन्‍्ता गम्यमान भी तो इसी पद का अर्थ है जैसे कि उच्चायेमाण पद का अभिधावृत्ति द्वारा कहा 
गया प्रर्थ इस विवक्षित पद का भ्रर्थ माना जाता है जब कि पद के व्यापार से दोनो अर्थ समान रूप 


रद इलॉक-वा तिंक 


से प्रमीत किये जा रहे है तो किसी ही प्रर्थ को भ्रभिधावृत्ति द्वारा कहा जा रहा मानना और दूसरों 
को यों ही गम्यमान मान बैठना यह विना कारण विभाग कर देना उचित नही है क्योकि दोनों 
ञ्रथों मे कोई प्रन्तर नदी दीखता है। जो जिस पद से श्रर्थ प्रतीत होता है बह निविशेष होकर उसका 
प्र्ण मान लिया जाय, ऐसी दशा में मोमासको के ऊपर वही कई बार पदार्थो की प्रतिपत्ति होजाने 
का दोष तदवस्थ रहा । 
स्पान्मतं, पदप्रयों गः प्रेज्ञावता पदाथप्रतिरत्यर्थों वाक्‍्याय॑प्रतिःस्‍्ष्यर्थों वा ।क्रयेव ९ 
न ताबन्पदार्थप्रति :त््वथ॑ंस्तस्यप्रवात्तहेतु-्व भाबात्‌ । कः पिक। ९ कोकिल ६त्यादि केबलपद- 
यागस्यपि वाक्य थय्वती तेनिभित्तन्व त्‌ कः क्र उच्यते ? कोकिल उच्यते इति प्रतीत 
यदि तु वाइवार्यप्रतितत्यवे: उद्भव गह्तद। उदप्रधागानतरं पदथ प्रतिपात्त: साक्षादुभवतीति 
तत्र पदस्यामधानव्यापार: पदांतराथस्याए प्रति।त्तय तर्प प्रयोगात्‌ तत्र गभकर-व्य पार इति | 
यदि कोई प्रभाकर 4नुयायी मीमासक वादा प्रपने मन्‍्तव्य को स्थिर रखने के लिये यो 
विचार चलावे कि हिताहित विचार का रखने वाले प्रयाक्ता पुरुष करके किया गया प्रदो का प्रयाग 
क्या केबल पदों के अश्रर्थ की प्रषिर्पात्त कराने के लिये किया जाता है ? प्रथवा कथा पदो का प्रयोग 
भला वाक्य के प्र को प्रतिर्षपत्ति कराने के ।लये कया भभा है ? बताओ प्रथम पक्ष अनुसार पदार्थ 
की प्रतिपात्त के लिय तो पद का अयाग करना स।र्थक नही है क्योकि भ्रयाजनाथी पुरुष क प्रति केवल 
देवदत्त थद या अकेले अश्रम्धाज पद का अदा सवर दावा अबु।त का हतु नहीं होपाता है, केवल गो 
पदको सुनकर उसके श्रर्थका जानने वाले पुरुषका कहीं भो प्रवृत्ति या निग्वत्त होना नही दखा ज्ञाता है 
पिक क्या है ? काकिल है, 'पत्रति, पाक कराते” इत्या।द स्थलापर केवल पदका प्रयाग किया गया है 
वह भी वाक्‍्यार्थ की प्रतिपात्त कराने का निमित्त है तभा भले हू कुछ प्रवुत्ति करलो जब कि पिक क्या 
है? यों प्रश्न कहा जाता है तो पिक का ग्रर्थ कोयल कह दिया जाय, इस प्रकार प्रतति हो रहो 


दीखती है । न्‍ डे 
भावार्थ-वनप्रियः परभृत. कोकिल: पिक इत्यपि” इस अ्रमरक्रोष की कारिका को सुनने 


पर अ्रथवा कोकिल, पिक-पदवाच्य: या, इह सहकारतरी मधुर पिक्रा रौति इत्यादि स्थलों पर कोष, 
झ्राप्तवावय, प्रसिद्ध पद सन्तिधान, इनसे पिक पदका कोयल म्रर्थमे शक्ति ग्रह होजाता है जो कि 'शक्ति 
ग्रह व्याक रणापमानकोषाप्तवाक्याद व्यवहा रतश्च, वाक्‍्यस्य देषादविव॒ तेवं दन्ति सान्निष्यत: सिद्धपद- 
स्‍्य बुद्धा: ।' ऐसा ग्रन्थो मे कहा गया है भ्रतः झकेले पद की भ्रवस्था मे भो उपस्कारो द्वारा वाक्यार्भ 
बना लिया जाता है, केवल यद तो किसी काम का नही है। भ्रब द्वितीय पक्ष अनुसार पद का प्रयास 
करना यदि वाक्यार् की प्रतिपत्ति कराने के लिये माना जाय तब पद के श्रयोग के प्ननन्तर ही पद के 
प्रर्थ मे तो ताक्षात्‌ याना अ्रव्यवद्िित रूप से पतिपत्ति ह्वाजानों है इस कार श॒॒ पदके उस प्रर्थ मे तो 
पद का प्रसिधान व्यापार है ग्ार ग्र्णभापत्या जानने यारव परदाधान्तर क्षो भो फ्रतिपत्ति कराने के खिये 


बंचैमं-प्रध्यौये रचहै 


उसका प्रयोग किया गया है भ्रतः उस पदान्तर के अर्थ मे गमकपन का व्यापार है यो ग्रनेक पदों से 
प्रन्वित होरहा हो शब्दार्थ हुआ _ भ्रर्थात्‌- हमारे मत अनुसार जो प्रत्येक के दो व्यापार माने गये हैं 
वही बात मिद्ध होगई । पद अपने निज प्रर्थ को प्रभिधाव त्ति से कहता है प्रोर दूसरे पदों के गम्यमान 


तदप्यमत, पादप इति पदरुप प्रयोंगे शांखादिमदथस्यव प्रतिपत्तिस्तदर्थाब्च प्रति- 
पन्‍नातिष्टन्यादिपद्वाच्यध्य स्थानाधर्थस्प सामथ्यंतः प्रतोतेस्तत्र पदस्य साज्षादुब्यापाराभावा- 
दूग ।कन्वायोगात्‌ तदथस्येत्र तद्ूगमक-बात्‌। परंपरया तस्य तत्र व्यापारे लिगवचनस्य सिंगि- 
प्रतिपत्तों व्यापारोस्तु। तथा सति शब्दमेवानुमानन्नानं मवेत । 
ग्रथ आचाय कहते है, कि वह मीमासकोीं का मन्तव्य भी प्रशसनीय नही है क्योकि “'पादा- 
मया पिबतीति पादप, पादप इस पद का प्रयोग करने पर शाखा, डाली, पत्ता श्रादि के धारी प्रर्थ 
की ही प्रतिपत्ति होजाती है, पुन: जान लिये गये उस शाखादि वाले श्र्थ से तिष्ठति, कम्पते, आदि 
पदो से कहे गये “ठहर रहा है” या “'कम्प रहा है” इत्यादिक श्र्थों की तो कहे बिना यो ही सामर्थ्य 
मे प्रतीति कर ली जाती है, उम ठहरने श्रादि ग्रर्थों मे वृक्ष इस पद का कोई साक्षात्‌ रूप से व्यापार 
नही है अत: पादप पद उस ठहर रहा प्रादि पभ्र्थ का गमक नही होसकता है, वस्तुतः वह पादप 
शब्द तो उसके वाच्यार्थ होरहे वृक्ष ग्र्थ का ही गमक होसकता है श्रथवा उन स्थान या कम्प स्वरूप 
श्रर्थों के लिये तिष्ठति कम्पते, ग्रादि पद ही उपयोगी है, शाब्दबोब की प्रक्रिया मे ग्रनुमान प्रमाण 
के विक्िया का प्रवेश करना उसी प्रकार शोभा नही देता है जंसे कि खोर मे दाल का चमचा डुवा 
देना नही रुचना है. ग्रत: पदो के दो व्यापार मानना अयुक्त है । 
यदि मीमासक उस स्थानादि अरथं मे इस वृक्ष पद का परम्परा करके व्यापार मानेंगे 
यानी वृक्ष शब्दसे शाखा श्रादि वाले अर्थंकी प्रतिर्षात्त होजाती है.पुन: इक्षकी प्रतिपत्ति से कम्प,ठहरना 
प्रादिअर्थो की प्रतिपत्ति कर लो जाती है, यो कहने पर हम जन कहते है, कि तत्र तो हेतु के प्रतिपा- 
दक वचन का भी लिग से ज्ञय होरहे साध्य की प्रतिपात्त कराने में व्यापार होजाप्नो भौर तंता होते 
सन्‍्ते सभी परार्थानुमान स्वरूप ज्ञान बेचारे शाब्दबोध बन बेठेंगे जो कि इष्ट नही हैं । वंशेषिक भी 
हड्दोपमानयोनेव पृथकप्रामाण्यमिष्यते, म्नुमानगतार्थत्वादिति वेशेषिक मत', इस प्रकार श्षाब्द बोध 
का प्रनुमान मे प्रन्तर्भाव भले ही कर लें किन्तु शाब्दबोध मे अनुमान का गभ होना कथमपि नहीं 
मानते हैं, पांच या छः प्रमाणो को मानने वाले मीमांसक तो शाब्द प्रमाण मे अनुमान का अन्‍्तर्भाव 
कभी नहीं करेगे, भ्रत: भिन्‍न भिन्‍न वाचक पदो की ही न्‍्यारे २ स्थान आदि ग्र्थों को कहने में छाक्ति 
मानी जाय | प्रामाकरों के यहां प्रन्वित पदों का अमिधान करना वाक्य माना गया किसी को ठौक 


जंचा नहीं | 
३७ 


२६० दर्लीकन्वातिंक 


लिंगवाचक' च्छब्दाल्लिगस्य प्रतिपत्त: सेव शाब्दी न पुनम्तन्प्र तिपन्न पु लिंगाद- 

नुमेयप्रतिपक्तिरतिप्रसंगादिति चेतु, तत ए८ पादपशब्द/स्स्थानाथथप्रतिपत्तिभबंती शाब्दी मा 
भूत, तस्याः स्वार्थप्रतिपत्तावेव पर्यव सितत्वाल्लिगशब्दवत्‌ । 

यदि पूर्व पक्ष वाला यहाँ यो कहे कि लिंग को कहने वाले छब्द से तो ज्ञापक हेतु की ही 

प्रतिपत्ति होती है, भ्रतः वह केवल लिग की ही प्रतिपत्ति शाब्दवोध कही जायेगा किन्तु फिर परार्था- 

नुमान करने वाले पुरुष के उस प्रतिपत्ति हो चुके लिग से अनुमान करने योग्य साध्य की प्रतिपत्ति तो 

शाब्दबोध नहीं होसकती है, क्योंकि श्रतिप्रसंग होजायगा । यानी चक्षु श्रादि इन्द्रियों से उपज रही 


प्रत्यक्ष प्रतीति भी शाब्दबोध बन बैठेगी । 
यो कहे तब तो हम जन कहते है, कि तिस ही कारण से यानो अपने नियत वाचक शब्द 


करके नियत श्र का ही शाब्द बोध मान लेने से पादप टाब्द से ष॒क्ष अर्थ को प्रतिपत्ति तो शाब्दबोध 
होये किन्तु वृक्ष शब्दसे स्थान,कम्प,ग्रादि श्रर्थोकी प्रतिपत्ति होर्ठी शब्दजग्या नही मासी जाञ्नो क्योकि 
वक्ष पद तो श्रपने निज भ्रथंकी प्रतिपत्ति करानेमे ही चारो श्रोरसे भिडरहा चरितार्थ होरहा है,जसेकि 
परार्थानुमान करने वाले श्रोता को लिंग का वाचक शब्द केवल ज्ञापक हेतु का ही कहेगा साध्य को 
नही । हाँ पुनः व्याप्ति को ग्रहण कर चुका या नहो ग्रहण कर चुका पुरुष भले ही ग्रनुमान ज्ञान को 
उठावे प्रथवा नहीं उपजावे, लिंग वाचकर शब्द को इससे कोई प्रयाजन नही है, भ्रत श्रर्थापत्या गम्य- 
मान होरहे श्र्थ को शब्द का वाच्यार्थ मत कहां 'वक्षस्तिष्ठति कानने कुसुमिते वृक्ष लता सश्रिता, 
वृक्ष गाभिहतों गजो निपतितो बृक्षाय देह्मऊजलि ;। वृक्षाद्यनय मज्जरी कुसुमता वृक्षस्य शाखान्नता, 
वृक्ष नीडमिद कृत शकुनिना हे वृक्ष कि कम्पसे ” यहा स्वकीय गअ्रआ को कहने के लिये सभी बाचक 


पदो के कण्ठोक्त करने की आ्रावश्यकता है। भ्रत जब उपज रहे विनश रहे पूर्वापर पदो का अ्रन्वय ही 
नही होसका तो श्रन्विताभिधान पक्ष कहा ठहरा ? । 


केथमेव गम्यमानः शब्दस्याथः स्थादिति चेतू, न कथमपीति कश्चितू, तस्यापि 
वाक्याथावसायों न शाब्दः स्यात्‌ गम्यमानस्थारब्दाथत्वात्‌ वाच्यस्येत्र शब्दा५त्वज्ञानाव्‌ | 
श्रन्विताभिधान वादी प्राभाकार पण्डित पूछता है, कि इस प्रकार स्वकीय भअ्रथ की प्रति- 

पत्ति कराने मे ही दाब्द यदि तत्पर रहेगा तो बिना कहे ही उपस्कार या प्रर्थापक्ष्या जान लिया गया 
झर्थ भला शब्द का ज्ञय अर्थ किस प्रकार हांसकेगा ? बताझो । यो कह चुकने पर इस तक॑ का कोई 
मध्य में कुद कर यो उत्तर द देते है कि वावक शब्द से किसो भी प्रकार गम्यमान श्रर्थ की अ्रतिर्पात्त 
नही होसकती है। प्राचाय कहते है, कि शीघ्र उत्तर देने वाले उस विद्वान के यहा भी पूरे वाक्य के 
प्रर्थ का निर्णय करना बेबारा संकेत ग्रहण-पूर्वंक शब्दों से ही उपजा नहीं हो सकेगा क्‍योंकि गम्य- 
मान हो रहे भ्र्ण तो शब्द का वाच्यार्थ नहीं माना गया है। शब्द के द्वारा प्रभिधान वृत्ति से बाच्य 
किये गये प्र्थ का ही शब्द कर के ज्ञेय द्वोरहे भ्र्थ रूप से परिशञान किया गया है। ' ३५५० , ८ 


बेचम-अधध्याय २९१ 


प्र्थातृ-वाक्य के क्रम से उच्चारे गये या मीमासको के मत ग्रनुसार क्रम से प्रकट किये गये 
शब्द सभी एक ही काल में तो सुने नहीं जा सकते है। श्रागे पीछे के उच्चारे गये दाब्दों का श्रन्वय 
करना ही पडता है, कही कही तो “पुष्पेभ्य:” कह देने से हो स्पृहयति क्रिया को बिना कहे ही जान 
लेना पड़ता है “गंगाया घोष:” का श्रर्थ तीर हब्द के बिना टी “गंगा के तीरमे' घोष करना पड़ता 
है, किसी इलोक में क्रिया का उच्चा रण नहीं मिलने पर क्रिया से कर्ता का अ्राक्षप कर लिया जाता 
है, क्वचित्‌-कर्त्ता से क्रियाको गम्यमान कर लेते है, द्वार! कहने पर पिघेहि पद का पअ्रध्याहार होजाता 
है, “गौ वाहीक:, प्रन्‍्नं वे प्रायः, पितरी, श्वमुरो,, भ्रथवा “गच्छ गच्छसि चेत्‌ कान्त पन्थान. सन्तु 
ले शिवा: । ममापि जन्म तन्न॑ व भूयाद्यत्र गतो भवान्‌” भ्रादि स्थलोपर लक्षणा, श्रात्तत्ति, व्यंजना, उप- 
चार आदि प्रक्रिया श्रनुसार जो गम्यमान भश्रर्थ किये जाते हैं,वे कश्चित्‌ विद्वानुके मत श्लनुसार वाकप्रार्थ 
नहीं समभे जासकेगे। 

दयोत्यविपयभूतयोरपि वाच्यत्वात्‌ शब्दमूलत्वात्‌ वाक्यार्थातवरौधः | शाब्द इति 

चेत्‌, तत एवं गम्यमानोथ! शब्दस्यास्तु, पादपशब्दोच्चारणानंतर शाखादिमदर्थप्रतिपत्तिब- 
त्तनस्थानाद्यथस्यापि गतेरिति स एवाजृक्त्या पदार्थप्रतिप त्तप्रपंगोन्विताभिधानवादिनः पदस्फोट- 
वादिवत्‌ । 

यदि कोई विद्वान यो कहे कि स्थातु, एबं, च, चेतु, श्रादिक निपात शब्दों को कोई कंथंचित्‌ 
अ्रवधा रण, समुच्चय, पक्षान्तर आदि प्रर्थों का वाचक नही मानकर उन श्रर्थों का द्योतक स्वीकार 
करते है, “द्योतकाश्च भवन्ति निपाता:” ऐसा वचन है। “स्थादस्ति जीव.” यहाँ अ्स्ति शब्द का भ्रर्थ 
हो कथचित्‌ ग्रस्ति है फिर भी स्याद्वाद नीति में कुशल नही होरहे प्रतिपाद्य के लिये प्रयोक्ता को स्थात्‌ 
शब्द कटना ही पडता है यो द्योत्य भी शब्द का अर्थ माना जाता है, इसी प्रकार कही विषय भूत यानी 
साध्य हो चुका श्रर्थ भी शब्द का वाच्य मान लिया जाता है, ज॑से कि श्रनुक्त मतिज्ञान मे बिना कहे 
ही शब्दो के भ्र्थ ज्ञात कर निये जाते हैं । लक्ष्यार्थ या व्यंग्यार्थ भी शब्दों द्वारा कहे गये हैं:, परत: 
वाक्य के भ्रर्थ मे पडे हुये द्योत्य श्रौर विषय-भूत ग्र्थ भी शब्द को मूल कारण मान कर ज्ञात हुये 
होजाने से शब्द के वाच्य समझे जायेंगे तब तो उच्चायमाण शब्दों से ही भ्रष्याहार, उपस्कार, स्म- 
रणा, लक्षणा, व्यंजना, सकेत-स्मरणा, ग्राकांक्षा, श्रादि भ्रनुसार हुआ वाकक्‍्यार्थज्ञान ाब्द ही कहा 
जायेगा । 

यों कहने पर तो प्रन्विताभिधान-वादी प्राभाकर कहते हैं, कि तिस ही का रणा यानी द्योत्य 
या विषयभूत को भी दाब्द का वाक्य मान्य कर लेने से श्रर्थापक्ष्या या उपस्कार द्वारा ज्ञाना गया गम्य- 
मान भ्रर्श भी शब्द का वाच्यार्थ होजाब्रा ऐसो दशा मे प।दप शब्द के उच्चारण पश्चात्‌ हुई शाखा 
पत्ता आदि वाले श्रर्थ की प्रतिपल्ि के समान ठहर रहा, कम्प रहा, श्रादि अर्थों की भी बिना कहे ही 
क्षप्ति होजायगी | झ्ब झाचाय॑ कहते दै, कि यो इस कारण पग्रन्विताभिधानवादी पण्डित के ऊपर 


१२९२ बलोक -दाहिफ 


यही दोष कई वार प्ावृत्ति से पदार्थों की प्रपिषत्ति होते रहने का प्रसग भ्राजावेगा जेसे कि बरणों 
से ध्रभिव्यग्य होरहे पद-स्फोट, को कहने वाले वादी बैयाक रण पण्डित के यहा आवृत्ति से पदार्थों की 
प्रतिप त्त होजाने का प्रसग पूर्व मे मोमासको द्वारा दिया जा चुका है। अर्थात्‌ु-तथा सत्याबृत्या सत्या 
पदार्श भप्रतिपत्ति प्रसंग: झादि प्रन्थ से जो आपने कहा था उसका प्रतिफल तुम भी मेला । 
कि थे, विशेष्यपदं विशेष्यत्रिशेषशसामान्येना/न्व्त विशेषणविशेषेण वाभिषत्ते 
तदुभयेन वा १ प्रथमप्ष विशिष्टवाक्याभप्रतिपत्ति विरोधः । परापरविशेषण विशेध्यपद प्रयोग - 
सदपिरोध इति चेत्‌, तहिं-अभिषदितान्वयप्रसंगः | 
झन्वितामिधान-वादी प्राभाकर को दूषण देते हुये हम जैनो को एक बात यह भी कहनी है 
कि “देवदस गामम्याज शुकलां दण्डेन” ऐसे प्रयोगों मे शुशलां विशेषण से युक्त हारह। गां यह विशे- 
ध्य पद बया सामान्‍य रूप से शुक्ल विशेषण से झ्रन्वित हो रहे गाय नामक विशेष्य को कह देता है ? 
भ्रथवा गा यह विशेष्य पद क्‍या विशेष ( खास ) विशेषण से प्रन्वय प्राप्त होचुके गाय विशेष्य को 
कह रहा है ? कि वा विशेष्य पद उन सामान्य स्वरूप और विशेष स्वरूप दोनो रूप विशेषशों करके 
प्रन्वित होरहे विशेष्य गाय का कथन करता है ? बताओझ्नो । अन्विताभिवान-वादी यदि पहिला पक्ष 
ग्रहणा करेगे तब तो वाक्य द्वारा सामान्य विशेषगासे युक्त होरहे विशेष्यको प्रतीत होगी । उस वावय 
के हारा किसी प्रतिनियत विशेषण से विशिष्ट होरहे श्रथ की प्रतिपत्ति होने का विरोध होजायेगा 


जैसे कि सूखा, रूखा, सामान्य भोजन करने वाला पुरुष विशिष्ट होरहे छत्तीस भोजनों का भोगी नही 
कहा जा सकता है! 


यदि बे प्राभाकर पण्डित यो कहे कि विशेषशो के उत्तरोत्तर विशेष श्रशों को कहने वाले 
विशेषण वाचक पदों झोर इने गिने पर झपर विशेष्य को कहने वाले विशेष्य पद का प्रयांग कर देने 
से उस विशिष्ट वाक्‍्याथ को प्रतिपत्ति होजाने का विरोध नहीं श्राता है । यो कहने पर तो हम जन 
कहेगे कि तब तो तुमको शब्दों करके प्रभिधावृत्ति द्वारा कहे जा चुके ही भ्र्थों के साथ भ्रन्य पदार्थों 
के प्रन्‍्बयय करने का प्रसग आझ्ावेगा, ऐसी दशा मे प्राभाकरो के यहा स्वार्थ के साथ शब्द का भ्रभिघान 
ब्यापार होरहा भौर पदान्तरों के भ्र्थ के साथ गमकत्व व्यापार होरहा सनन्‍्ता भ्रन्वितपना रक्षित 
नही रह सका प्रत्युत भाट्टो का भ्रन्विता भिधान-वाद सिद्ध होगया । 


दितीयपक्षे पुन निश्ययासं मब: प्रतिनिण्तविशेषण स्य श ब्देनानिर्निष्टम्य स्बोक्त- 
विशेष्येन्चयसंशी तेविशेषण [ता णामपि सम्भवात्‌ । वक्तरभिप्रायात्‌ प्रतिनियतविशेषश स्य तत्रा- 
न्वयनिर् य॒ इति चेस्न, य॑ प्रति शब्दोच्चारणं तस्य तदनिर्णयाद,स्मानमेव प्रतिबक्तः शब्दो 
रवारशानभंकक्‍्यात्‌ । 
पग्राचायय कहते हैं कि वे प्रमाकर पण्डित यदि दूसरा पक्ष ग्रहण करेंगे यानी किसी विशेष 
विश्षेषण से भग्वित हो रहे विशेष्य वाचक शब्द द्वारा कहा जाना दृष्ट करेंगे, तब तो फिर वाबयार्थ 
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का निरयय करना प्सम्भव है क्योकि “वृत्तिवाचामपरसहशी” « एकीभाव स्तोन्न ) वचनों की वृत्ति 
दूसरों के सहश हुआ करती है। इसका प्रभिप्राय ग्ह है कि जैसे दृष्टान्तमे हेतु के साथ साध्य की व्या- 
प्ति को ग्रहर! कर अनुमाता पुरुष अन्य स्थानों पर उस हेतु के सहश दूसरे हेतुप्रो को देखकर पुन' 
उस हृष्टान्त मे वर्तं रहे साध्य के सहश हो रहे सजातीय साध्य का परिज्ञान कर लेता है “ व्यक्तिरूणं 
च निदर्शन सामानयेन तु व्याप्ति: ( परीक्षामुख ) । इसी प्रकार व्यवहार कालमें शब्दके साथ वाच्यार्थ 
का सकेत ग्रहणाकर शब्दबोद्धा पुरुष प्रन्य स्थलोपर ततृसहश शब्दोको सुनकर उस सकेत-ग्रहीत वाच्यार्थ 
के सजातीय वाच्यार्थों की प्रतिपत्ति कर लिया करता है हेतु द्वारा यदि विशेष साध्य का अनुमान हो 
जाना माना जायेगा तो तृरा-सम्बन्धी या पत्तो-सम्बन्धी श्रग्नि विशेष को साधने वाले सामान्य घूम 
हेतु के ममान वह हेतु भी व्यभिचारी बन बैठेगा इसी ढंग श्रनुसार सामान्य निरूपक शब्द करके भी 
यदि विशेष वाच्यार्थों की प्रतिपत्ति बो जायेगी तो शुक्ल घोडा कहने के लिये प्रयुक्त कर दिये 
झ्रश्व शब्दके समान वह शब्द भी अ्रतिप्रसग दोषवाला होजायगा | अ्रश्व शब्दसे कर्क ( बवेताश्व ) नही 
कहा जाना चाहिये, विशेष वाचक शब्द यदि विशेष को भी कहे तो सामान्य रूप से ही कहते हैं । 

बात यह है कि शब्द की वाचकत्व वा सूच्रऋत्व शक्ति का उल्लघन नही किया जा सकता है 


श्री ्रकलक देव महाराज ने श्रष्टश्षतरी मे कहा है कि शब्दप्य वचन-सूचनसामर्थ्य-विशेषानतिलकूनातु 
संकेतानुभिधानेषि कतु कर्म णा' शक्त्यशक्त्यो रन्यत रव्यपदेशा हंत्वादयो दा रुवजले खनवत्‌, ग्रत.द्वितीय पक्ष 
प्रनुसार विशेष का निशाय करना असम्भव कदढ़ा गया है क्योकि प्रतिनियत होरहे विशेषण का जब 
शब्द के द्वारा निरूपरा हो नहीं किया जा चुका है तो स्कय विशेषवाचक गा इस छब्द से कहे जा चुके 
सास्नादि वाले गोपिण्ड नामक विशेष्य मे अ्न्वय होने का सक्षय खड़ा रहता है कि जो गौ कह्ही जा 
रही है वह धौले रग से विशिष्ट है ? भ्रथवा क्‍या काले, पीले, झ्रादि रगो से युक्त है ” कुछ निणंय 
नही हो पाता है जबकि श्रन्य काले, पीले, कपिलत्व, मु डत्व, आदि विशेषणों की भी सम्भावना पायो 
जाती है जैसे कृष्णा, नील, पीत, ग्रादि विशेषण किसी भी शब्द से निर्दिष्ट नही किये गये है उसी 
प्रकार विशेष हो रहे किसी ( खास ) शुक्ल विशेषए का भी किसो दाब्द से कण्ठोक्त नहीं किया ग्रया 
है । यदि तुम यो कद्दो कि वक्ताके हादिक प्रभिप्राय से वहा विशेष्य-वाचक पद में अन्वय कर वाक्य 
का निशय कर लिया जाता है । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्‍योंकि जिस श्रोता के प्रांत 
शब्द का उच्चारण किया गया है उस सनः--पर्यय ज्ञानी नही होरहे श्रोता को वक्ता के उस्त भ्रभिप्राव 
का निरशाय नही होपाता है यद्यपि वक्ता को स्वय श्रपने अ्रभिप्नाय का प्रत्यक्ष ज्ञान है किन्तु स्वयं अपनी 
झात्मा के प्रति ही तो वक्ता के द्वारा शब्द का उच्चारण किया जाना व्यथ है । 

स्‍्थय भ्रपना गाना या स्तोश्र पाठ या मत्रपाठ का श्रावरप्रत्यक्ष करने के लिये भले ही कोई 
रसिक या पुण्यार्थी पुरुष शब्द का उच्चारण करे किन्तु स्वय को शब्दबोध करने के लिये काई ठलुशझा 
नही बंठा है जो कि वाचक शब्दो का उच्चारण करता 'फरे, प्रत्युत वक्ताता ज्ञान त। वफ़ता के उच्चारे 


रहर बलोक-पातिक 


गये शब्दों का कारणा है अपने वाप कोही बेटा बनाना अ्रनुचित है. हाँ वक्ता के शब्द श्रोता के ज्ञान 
में निमित का रणा पड जाते हैं, भ्रत विशेष होरहे विशेषणो से प्रन्वित हुगे विशेष्य को विशेष्य वाचक 
पद नही कह सकता है, अ्रन्विताभिधानवादी अपने पक्ष को लौट! लेवें 
तृतीयपच्े तु उभयदोषालुषंग । 

तीसरे पक्ष में तो दोनो दोषो के होजाने का प्रसग श्रा। है ''प्रत्येक यो भवेद्‌ दोष उभय. से 
कथ नहि” प्रर्थात-सामान्य ओर विशेष दोनो होरहे विशेषणा से भ्रन्वित विज्येष्य को यदि विशेष्य पद 
का वाच्य माना जायेगा तो विशिष्ट वाक्‍्याथे की प्रतिपत्ति होनेका विरोध और निश्चयासंभव ये दोनो 
दोष झ्राकर खडे होजाते है, अत. अन्वितामिधान-वादी के यहाँ गा इस विशेष्य पद के शुक्ल इस विशे- 
घणा की विशेष अवस्-। या सामान्‍य प्रवस्था-अनुसार झन्वितपन का प्रयोग निर्णाय नहीं होसका है । 


एतेन क्रिय'सामान्येन क्रियाविशेषेश तदुभयेन वान्वितस्य साधनसा पान्यस्यामि- 


धान निरस्तं । 

बिशेष्यके ऊपर तीन ढगो से उठाये गये विशेष के श्रन्त्रित होने के इस खण्डन ग्रन्थ करके 
झम्विताभिधान-वादी प्राभाकारों के इस निहूपण का भो निराकरण कर दिया गया समझ लो कि 
जौसे गा इस पद को शुबला इस विशेषणा की ग्राकाक्षा होने पर भ्रन्वित करने के लिये तीन विकल्प 
उठा कर ग्रन्वित होज्ञानेका खण्डन कर दिया गया है उसी प्रकार गा इस साधन-सामान्यकरा अ्रम्पाज 
क्रिया के साथ श्रन्वय करने के लिये श्राकाक्षी होने मे तीन विकल्प उठाये जाते है, गा इस कर्मंझारक 
के वाचक पद करके क्या क्रिया सामान्य से अन्वित हो रहे गाय कर्म का श्रभिधान किया जता है ? 
या गां पद करके क्रिया-विशेषसे श्रन्वित होरहे साधन-सा मान्य का निरूपण किया जाता है ? श्रथवा 
क्या क्रिया के श्राकाक्षी माने गये गाँ इस कर्म-कारक द्वारा क्रिया-सामान्य गाय का निरूपणा किया 
जाता है ? बताश्रो । प्रथम पक्ष अनुसार क्रिया सामान्य से अ्न्वय्य मानने पर विश्येप क्रिया से सहित 
होरहे विशिष्ट वाबयार्थ की प्रतिपत्ति नही होसकेगी क्योकि क्रिया-वाचक पद करके सामान्‍्यक्रिया 
की ही प्रतिपत्ति हुई थी ऐसी दशा मे विशेष ढगसे घेरलेना रूप क्रिया की प्रतिपत्ति कथमपि नही हो 
सकती है। साम न्‍्य रूप बस्त्र कह देने से ऊन का श्र खरा या लाल पगड़ी नही समझ ली जाती है 
सामान्य गमन कह देने मात्र से नाचना, उछलना, दौडना, नही उक्त हो जाता है “ भ्रमण रेचन 
ध्यन्दनोध्वंज्ज्वलनमेव च , तिर्यग्गमनमप्यत्र गमनादेव लम्यते ।” यह प्रमाण देना व्यर्थ है। द्वितीय 
पक्ष ग्रहण करने पर वही विशेषण विशेष्य से विद्येष्य का भ्रन्वय मानने पर आया हुआ निश्चय के 
प्रसम्भव होजाने का दोष यहां भी लग बंठता है जब कि क्रिया-वाचक दब्द ने शब्द-शक्ति का 4ति- 
ऋ्रमण नही करते हुये क्रिया-विशेषको कहा ही नही है । दो मल्‍लो की केवल लडाई का निरूपण करने 
पर यदि श्रोता उनके दाव, पेच, या पभ्नन्‍्य शारीरिक विशेष क्रियाप्रो को विना कद्टे यो ही समझ बेठे 
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तो यह श्रोता की ग्रनधिकार चेष्टा है| व्यर्थ ग्रधिक बोल कर दूसरे का माथा पचाना जैसे दोष है 
उसी प्रकार नही कहो गयी यहा वहा हो व्यर्थ था असद्भूत बातोको समक कर अपना सस्तिष्क नष्ट 
करना उससे भो बढा हुआ्रा दोष है। जैन सिद्धान्तमे द्रव्याहसासे भावहहिसाका तीज पाप माना गया है। 
तृतीय पक्ष श्रनुसार दोनो दोष लागू होजाते हैं श्रत: कारक--सामान्य का तोनो विकल्पों मे क्रिया से 
ग्रन्वितपना नही ज्ञात किया जा सकता है,ऐसी दश्शा मे प्राभाक रोके श्रन्विताभिधानवादकी युष्टि नही 
होसकी, पदो का १रस्पर मे अन्वय होचुकना कष्ट-साध्य विषय होगया । 


क्रियायाश्च साधनसामान्येन साधनविशेषेश तदुमयेन वान्विताया: प्रतिपादनमा- 
ख्याते न प्रत्याख्यात ततो न ॒प्रतिपाथबुद्रा न्वितानां पदार्थानामभिषान प्रतीतिविराधात्‌ | 
प्रतिपादकबुद्धों तु तेपा मन्वितत्वग्न तितत्तावपि नान्विता भेधान मेद्धि स्तत्र तेषां रेणाविहिताना- 
ननन्‍्वयात्‌ । 
तथा इसी प्रकार क्रिया-वाचक “प्रभ्याज,, इस श्राख्यात पद करके भी साधन-सामान्य या 
साधन-विशेष ग्रथवा उन दोनो ही करके अन्वित हो रही मानी गई क्रिया का प्रतिपादन किया जाना 
तीनो विकलपो में निराक्ृत कर दिया गया है। प्रर्थातु-प्रम्याज इस क्रिया-पद को गाया देवदत्त इन 
कर्म-कारक या कत'कारक पदो का आ्ाकाक्षो होने पर प्रथम पक्ष अनुसार साधन-सामान्य करके 
प्रन्वित हो रही क्रिया का आख्यात शब्द द्वारा प्रतिपादन करने मे विशिष्ट वाक्य्राथ को प्रतिपत्ति हाने 
का विरोध दोष उपस्थित होजाता है । द्वितीय पक्ष अ्रनुसार साधन-विश्वेष करके अन्वित हो रही क्रिया 
का प्राख्यात शब्द द्वारा प्रतिपादत मानने पर वाक्यथ।र्थके निश्चय का असम्भव होजाना दोष तदवस्थ 
है तथा साधनसामान्य और साधन-विशेष इन दावों से अ्रन्त्रित होरही क्रिया का प्राख्यात शब्द करके 
प्रतिपादव करना इस तीसरे पक्ष में उभय दाष का श्रसग आझ्राता है, यो ग्राश्यात पद करके तीनो 
विकल्पो मे क्रिया के प्रतिपादन होते रहने क। प्रत्याल्यान कर दिया जा चुका है । 


तिस कारण सिद्ध हुआझ्आा कि प्रतिपादन करने योग्य श्रोता को बुद्धि मे श्रन्वित होरहे पदार्थों 
का भ्रभिधान नहीं होसकता है जेसा कि प्राभाकरोने मान रक्‍्खा है क्योंकि इसमे प्रतीतियों स विरोध 
आता है, हाँ प्रतिपादक बक्ता की बुद्धि मे ता उन अन्वित होरहे पदार्थों के भ्रन्वित होने की प्रतिपत्ति 
होनेपर भो काई आमाकरा के अ्रन्जत। पिज। न का थविद्धि नहीं ह्वापातों है, कारण कि प्रतिपादक की 
उस बुद्धि मे दूसरे से कहे ज। चुके उन पदार्या का अच्वय नही होरहा है | प्रतिथादकके लिये करिसीने 
शब्द बोले हो न। हैं दूतरा बात पढ़ है कि अतिताद क का बुद्धि में पदों का अन्वय होते भो वह 
श्रोता के काम का नही है। एक बात यह भो है कि वद के मर्थमें उत्पन्न हुआ ज्ञान यदि वाक्य के 
, भ्र्थ का निर्णय करा देवेगा तो चक्षु, रसना. प्रादि इन्द्रियां से उत्पस्त हुश्रा रूप, रस, अ्रादि का ज्ञान 
भला यन्‍्ध का श्रध्यवसायी क्यो नही होजाय ? । 


२६६ इलौक-बातिक 
प्रब इस पर सुम यों कहो कि गंघ, स्पर्श भ्रादि का साक्षात्‌-कर्ता न होने से रूप जान गंध 
की श्षप्ति नही करा पाता है, प्रत: कोई दोष नहीं है, तब तो पदो से उत्पन्न हुम्रा पदार्थ का ज्ञान भी 
वाक्‍्यार्थका प्रकाशक नही होग्ो, ऐसी दश्शामे भ्रन्विताभिधान-वादियो के यहां पदार्थज्ञान किस प्रकार 
वाक्यार्थ का भ्रध्यवसायी होगा ? । चक्षु ग्रादि का जँसे गन्ध झ्ादि मे ज्ञापकत्व सम्बन्ध निर्शीत नहीं 
है उसी प्रकार पद का वाक्यार्श के साथ वाच्यवाचक सम्बन्ध नही निर्णीत होने से पद वो बाक्‍्यार्ण 
को कहने में सामर्थ्य नही है, श्रतः प्राभाकरों का अ्न्विताभिधान पक्ष ठोक नही है इससे तो भाट्टों का 
अभिहितान्वयवाद हो कुछ भ्रच्छा जचता है । 
झत ए4।भिहतान्त्रयः श्रयानित्यन्य, तेष।मप्यभिहिताः पद था: शब्दांतरेशान्ती- 
यत बुद्धया वा ! न तावद छः पछ्;, शब्दान्तरस्पाशेष द।थ,.वषयस्य कश्यविद्‌१६ट: | द्वितीय- 
पश्च तु बुद्धरेव वक्य स्पान्न पुनः पदान्‍्ये+, तता वक्यथप्रतिपत्त: । 
इस ही कारण से यानी प्राभाकरों के अन्विताभिधान पक्ष में कुछ ग्ररुचि होने के कारगा 
यह अ्भिहित पदार्थों का अन्वय होजाने से हा हमारा अभिहितान्वथ-वाद श्रंष्ठ है. अ्रथम ही पदो 
करके स्वकीय स्वकीय पदार्थ कह दिये जाते है, प-चातु--उनका ग्नन्व॒य कर वाबयार्थ बोध कर लिया 
जाता है, इस प्रकार कोई श्रन्य विद्वान भट्ट मतानुयायी कह रहे है। भावार्थ--मोमासको के भट्ट, प्रभा- 
कर, भौर मुरारि, ये तीन भेद है, शाब्दबोध के विषय मे भट्ट श्रौर प्रभाकरो का मन्तव्य न्यारा न्यारा 
है। अ्रभिहितान्वय-वादी भट्ट हैं, भौर भ्रन्विताभिधान-वादी प्रभाकर हैं, रोटी से दाल खाना या 
दाल से रोटी खाना श्रौर खाकर पढ़ना या पढ़ कर खाना तथा धर्म के लिये जीवित रहना या जीवित 
रहने के लिये धर्म सेवन एवं झारोग्य लाभ कर चुका पुरुष व्यायाम करता है, या व्यायाम कर चुका 
पुरुष भारोग्य लाभ करता है, तथैव द्रव्य कर्मोका उपार्जन कर चुका जीव भाव-कर्मों को करता है, या 
भाव-कर्मों को कर चुका जीव द्र॒ब्य-कर्मों का उपा्जन करता है । इन विषयों मे ज॑सा स्व्रल्प या 
झधिक अन्तर है, उसी प्रकार अभिहितान्वय और अन्विताभिधानमे थोड़ी विशेषता है,कहे जाचुके पदो 
करके भ्रभिधावृत्त या अपनी प्पनी योग्य लक्षणावृत्ति द्वारा उपस्थित किये गये भ्रथोंका अन्वयकर जो 
वाक्‍्यार्थ-बोध होना मानते है वे प्राचीन नेधायिक या भाट्ट तो ग्रभिहितान्वय-वादी है। प्रथम “देवदत्त 
गामस्याज शुक्ला दण्डेन” इस वाक्य के प्रत्यक यद का अर्थ पदों करके कह दिया जाता है, पश्चात 
तात्पर्य नामक वृत्ति के वश से उन अभिहित भश्रर्थों का ठीक ठीक झन्वय कर श्रोता को वाक्यार्थ 
का शाब्दबोध होजाता है। तात्पय वृत्ति को मानने वाले नंयायिक पुनः तीसरी ब्यजना वृत्ति को 
प्रभीष्ट नही करते है, “घट करोति” इस वाक्य का भ्रर्थ तो घट मे तत रहे कर्मपन के अनुकूल क्रिया 
करना समऊ जाता है, तहाँ घट पद का पर्थ घड़ा है और अमु प्रत्ययका प्रर्भ कमेपना है, वतना 


यहायपि क॒ठ्तो का भ्रथ नही है, फिर भी तात्पयं-वश्च से इत घट औ्रौर कृति के ससर्ग-सुद्धा करके कह 
प्रक्तिमास-जाता है । । ५ 


पैचेंम-प्रे-यँय॑ ५९९७ 


भ्रतः प्रभिधा या लक्षणा द्वारा पदो करके पहिले कहे जा चुके पदार्थों का पुन: ग्रासत्ति, 
योग्यता, प्राकांक्षा, तात्पर्य श्रनुसार अन्वय कर शाब्दबोध करना यह भाट्टरों या जरन्नैयायिकों के 
यहा अभिर्तिनन्‍्वय की अन्वर्थ संज्ञा की गयी है। दूसरे गुरु जी माने गये प्रभाकरों का यह प्रभिप्राय 
है, कि अन्वय स्वरूप वाक्‍्यार्श को ममभझाने मे भी पदो को शक्ति मानी जाय ज॑से कि प्रशिश्ना या 
लक्षणा वृति द्वारा पदों की स्वकीय स्वकीय श्रर्थ का कथन करने मे शक्ति मानी गयी है, क्योकि 
व्यवहार करके भ्रन्वित हारहे ही वाक्यार्थका पदो करके उपस्थापन किया जाता है, पदार्थों के प्रन्त्रित 
प्र्श मे ही सक्त-प्राही पुरुष को शक्तिग्रह हुम्मा है. 

उसकी स्पष्ट यो समक्तिये कि एक स्थल पर उत्तम प्रयोजक बृद्ध और मध्यम प्रयोग्य 
बुड्ढा तथा तीसरा दो वर्ष का बालक बंठा हुआ है, आज्ञा देने वाले उत्तम बृद्ध ने देवदत्त नामक 
मध्य प बुहढे को कहा कि * हे देवदत्त गाव को लाप्रो” उस वाक्य को समझ कर देवदत्त बुड्ढा बेचारा 
सोग सासना वालो व्यक्ति का उपधित करदेता है। निकट बेठा हुआ बालक उस चेष्टा करके उस 
वाक्य की गाय को ले झाना है, इस झर्थ मे बोधकता को ज्ञात कर लेता है। पर्चात्‌- उत्तम बुड़्ढे ने 
देव दत्त को कहा कि 'गौ को ले जाओ्रो और घोडे को ले जाग्रो” ऐसा प्रयोग होने पर गाय का ले 
जाना ग्रौर घाडे का ला देना देखे कर वह बालक अ्रन्वय व्यतिरेकों करके ऐसी वद-शक्ति का निर्णय 
कर लेता है कि कारक पदको शक्ति तो क्रिया पदके अर्थस भ्रन्वित होरहे कारक प्रर्थकों समभानेमे है, 
प्रार क्रिया पद की बाचकत्व शक्ति उन कारक पदोके श्रथसि प्रन्वित होरही क्रिया को समभाने मे है। 
(तस हा कारण सकेत ग्रहण कर चुके बालक या किसी भी अन्य भाषा का अ्रध्ययन करने वाले जीव 
को प्रयाग काल में पहिले से ही परस्पर ग्रन्वय प्राप्त कर चुके पदार्थों को बुद्धि उत्ज जाती है, 
क्योकि शाब्द बोध के प्रवात बीज हारहै सकेत ग्रहण को करते समय परस्पर अन्वित होरहे पदो के 
कथन अनुसार ही शक्तिग्रह हुम्मा था, उस सतान प्रतिसन्तान से प्राप्त होरही टेव का परित्याग नही 
किया जा सकता है, भ्रत गौरब भले हो होजाय अन्वय ( वश ) के प्र श छुटते नही हैं, पहिले से ही 
प्रन्वित हो रहे क्रिया कारकों का बोध उपजता है, पश्चात्‌ शाक्तिग्रह होता है। व्यवहार काल मे विशेष 
पदो की ।नकटता होजाने से तात्पय बृत्ति प्रनुसार ग्रगले, पिछले, पदो को स्मृति कर अन्वित हो रहे 
पदा के प्रभिधान प्रनुसार झाब्दबोध होजाता है। पहिले पद श्रन्वित होकर भ्रन्वित पदार्थों को कहते 
हुये वाक्या्थ को समझा देते है, इस कारण पग्रन्विताभिधान-वादी प्राभाकारोका प्रन्विताभिधान प्रस्व- 
थंनामा है । 

इस प्राभाकारों के सिद्धान्त में भट्टों को यह भ्रस्वरस दौखता है कि प्रन्वित होकर क्षक्ति 
मानने पर भी प्राभाकारो को अन्वय विशेष को ग्रवगति करने के लिये प्राकांक्षा, योग्यता, ग्रादि 
कारण पधवदय स्वीकार करने पड़ेंगे । उन ही कलुप्त होरहे प्राकांक्षा झ्रादि से कार्य चल जाता है, परत: 


र्‌घ 


है «हे, 


२६८ इसोंक-वातिक 


के 


प्रन्क्त होरहे ही पदार्थों का भ्रभिधान किया जाना पक्ष सुन्दर नही है | प्रकरण में यह कहना है, कि 
प्रतिपाद्य या प्रतिपादक की बुद्धि में प्रन्वित होरहे पदार्थों का श्रभिषान प्रतीत नहीं हो रहा है, हा 
प्रभिहितों का प्रन्वय कुछ प्रतीत होता है, इस अवसरको अच्छा पाकर भट श्रन्य विद्वान भट्ट बोल उठे 
हैं कि भ्रापको घन्यवाद है, अभमिहितानवय पक्ष श्रच्छा है । 

झब झाचाय कहते है, कि उन भट्‌टानुयायी पण्डितो के यहाँ भी 'देवदत्त गामभ्याज शुक्ला 
दण्डेन” इस प्रयोग मे देवदत्त श्रादि पदों करके कहे जा चुके पदार्थ कया ग्रन्य किसी एक शब्द करके 
परस्सर अन्वित कर दिये जाते है ? श्रथवा क्या वे पदर्श श्रोता की बुद्धि करके ही परस्पर मे अ्रन्वित 
यानी श्वज्लाबद्ध कर लिये जाते है ” बताग्नरो इन मे पहिला पक्ष तो ठीक नही है क्योकि सम्पूर्ण 
पदार्थों को विषय करने वाले किसी एक ग्रन्य शब्द को दृष्ट नहीं किया गया है, भ्रर्थात्‌-वाक्‍्य में 
पड़े हुये सभी कारकवाची या क्रिया वाची शब्द नियत जड़े हुये है, प्रभिहित पदार्थों के भ्रन्वय मिला 
देने का कौरण होरहा काई शब्द जाना नही जाता है, हाँ द्वितीय पक्ष का अवलम्ब लेने पर तो बुद्धि 
ही बाक्य पड़ता है, अनेक पद तो फिर कथमपि वाक्य नहीं हो सकते हैं, क्योकि उस बुद्धि से ही 
वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति हुई है, पदों से नही । भादूटठों के यहा भभिहितान्वय करने वाला पदार्थ तो 
बुद्धि ही नियत रहा । 

ननु पदार्थेम्पोपेक्षाबुद्धिसंनिधान।त्परस्परम न्वितेस्पा वाक्याथंग्रतिपत्ते: परंपरया 

पदेम्य एवं भावान्न त0। व्यतिरिक्त वाक्पमस्तीति चेतू, तह प्रकृतिप्रत्वपेश्य. प्रक्तिभ्र त्यया्था: 
प्रतीयंते तेम्पापेज्ष|बु द्वेसनिधानादन्यान्पपक्‍न्वितेम्यः पदार्थप्रतिपत्तिरिति प्रकृत्थादिव्यतिरेक्त' 
पदमपि मा थ्ृत्‌, प्रकृत्यादीनामन्वितान।समिवान वामिदेतान|सल्ये उदाथग्र तिपत्तिपिद्धं: | 

भाट्टो की ओर से स्वपक्ष का अवधारण किया जाता है, कि श्रासत्ति, योग्यता, ग्राकाक्षा, 
तात्पर्य, ग्रनुसार परस्पर भ्रपेक्षा रखरहे पदो को भ्पेक्षाबुद्धि का सन्निधान होजाने से परस्पर मे भ्रन्वित 
हो रहे पदार्थों से जो वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति हुई है, उस वाक्‍्यार्थ ज्ञान उत्पत्ति सच पूछो तो परम्परा 
करके पदों से ही हुई है, क्योकि पदों से ही पदार्थों की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्यार्थ ज्ञान हुप्ला था प्रत: 
उन पदो से अतिरिक्त कोई बुद्धि या अन्य पद वाक्य नही समा जाय । यो कहने पर हम जैन कहेगे 
कि तब तो प्रक्ृति या प्रत्ययों से जो प्रकृति और प्रत्ययो के श्रर्थ प्रतीत होरहे है वे ही तो अपेक्षा बुद्धि 
का सन्निधान होजाने से परस्पर में भ्रन्वित होरहे उन प्रकृति और प्रत्ययों से उपज रहे पदार्थ की 
प्रतिपत्ति हैं, इस कारण! प्रकृति, प्रत्यय, श्रादि से भिन्न कोई पद भो नहां हांग्रो क्योद्धि प्राभाकरो के 
मतानुसार प्रथम से ही प्रत्वित होचुके भ्रकृति श्रादिको के भ्र।भधान करने पर अथवा भट्ट मतानुसार 
प्रथम से ही स्वकीय भ्रर्थ सहित कहे जा चुके प्रकृति झ्ादिकों का श्रस्वय $र लेने पर पदार्थ की 
प्रतिपत्ति होना प्रसिद्ध है। 

प्र्यात्‌-भाट्टो द्वारा बुद्धि से श्रतिरिक्त पदों को हो वाक्य मानने का रक्षा को जायेगी ठा 
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प्रकृति प्रादिक से भिन्‍न पद को भी रक्षा नदी होसकेगी साथमे मीमासको मे गुरु मान लिये गये प्रभा- 
कर जी का मत भो भअ्रच्छा जंचने लग जायेगा । यहा पर वही किवदन्ती चरितार्थ होजाती है, कि गुरू 
बन कर बिल्ली ने सिंह को कई विद्याये या कलाये सिखाई” किन्तु अवसर पडने पर शिष्य से अपनी 
रक्षा करने के लिये बृक्ष पर चढ़ जाने की कला नही सिखाई। परिशेष मे प्रभाकर तो मीमासको के गुरु 
ही ठहरे जब पदों से भिन्‍न कोई वाक्य नही तो प्रक्ृति, प्रत्ययों से भिन्न कोई पद भी कंसे माना जा 


सकता है ? 
पद के भ्र'श होरहे प्रकृति और प्रत्यय भी तो प्रपने न्‍यारे न्यारे ग्रर्श को कहते हैं, श्रपत्य, 


भव, भ्रादि भ्रर्थों को भ्रण्‌ प्रत्यय कहता है, सु का अर्थ कर्ता या एकत्व होजाता है, भू, पच््‌, श्रादि 
प्रकृतिया, भवन, पाक भआरादि श्रथों मे प्रवत्त रटी है, ग्रत. भट्टो का ्षम्प्रदाय श्रष्ठ नहीं जचता है। 
जिससे प्राभाकरों के सम्प्रदाय को ठेस दी जा सके । 

बात यह है, कि वैशेषिको के यहा आसत्ति ज्ञान,योग्यत्ता ज्ञान आकाज्ञा ज्ञानो को बाब्दबोध का 
कार॑णा माना है, कोई कोई तात्पर्य ज्ञान को भो शाब्द-बोघ मे कारण स्वीकार कर लेते है. मीमासक 
श्रौर साहित्यज्ञ विद्वानों का भी कुछ न्यून भ्रधिक ऐसा ही प्रभिप्राय है, मम्मट भट्ट कवि ने स्वकीय 
काव्य प्रकाश ग्रन्थ में “तात्पर्याथोपि केषुचित्‌', इसके विवरण में अ्रभिहितान्वय वादी और शअन्विता- 
भिधानवादियों का यो मत दिखलाया है, कि अ्राकाक्षा, सन्निधि, और योग्यता के वश्ष से अभिधावृत्ति 


या लक्षणावृत्ति द्वारा कहे चुके पदार्थों का समन्वय करने पर वाक्यार्थ प्रतीत किया जाता है, यह अभि- 
हितान्वयवाद है. और प्रथम से ही अन्वित होरहे पदो का वाच्य ही वाक्यार्थ है, यह श्रन्विताभिधान 
वाद है, 'प्राकाक्षासन्निधियोग्यता-बशात्‌ वक्ष्यमा णरूपाणा पदाना समन्‍्वरोे तात्पर्याथ विशेषवपु: ग्रप- 
दार्थ: श्रपि वाक्‍्यार्थ: समुल्लसति इति ग्रभिहितान्वयवादिना मत वाच्य एवं वाक्यार्थ: इति अन्विता 
भिधानवादिन*” 
प्रभिप्राय वही है, कि श्राकाक्षाज्ञान आदि को कारण मानतेहुये भ्रभिधा या लक्षणाबृत्ति 
करके पहिले कहे जा चुके पदों का अ्न्वय करना भट्टों का मत है। प्रौर उक्त क्रम मनुसार पहिले 
झ्रन्बित होचुके पदों का अ्रभिधान होना प्राभाकारों का मन्तव्य है । खाये जा चुके को चाबना या चाबे 
जा चुके को खाना अथवा श्रद्धान किये जा चुके भ्र्थ का तत्व ज्ञान करना या तत्व-ज्ञान किये जा चुके 
झथ का श्रद्धान करना इसी ढगो से उक्त मतो मे 'थोड़ासा भ्रन्तर है, जो कि गम्भीर परयवेक्षण करने 
वालो को भास जाता है । 
बेशेषिकोके यहां इन झाकाक्षा झादिके लक्षरा यो किये गये हैं,प्रासत्तिका लक्षण “सन्तिषानं तु 
पदस्यासत्तिरुच्यते” है, जिस पद के श्रर्थ को जिस पद के श्रर्थ के साथ अन्वय होना श्रपेक्षित हो रहा 
है, उन दोनों पदो की प्रस्तराल रहित होकर उपस्थिति होजाना भ्रासत्ति है, “पदार्थे यत्र तद॒त्ता योग्य- 
ता परिकोतिता” एक पदार्षसे दूसरे योग्य पदार्थ का श्रविरोधी सम्बन्ध योग्यता कहा जाता है "यत्व- 
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देग बिना यस्‍स्याननसुभावकता भवेदाकां्ञा” जिस पद के बिना जिस पद को प्रन्वयबोध कराने की 
अनुभावकता नहीं होपाती है, उस पद की उस पद के साथ प्राकांक्षा मानी जाती है, जेसे कि कारक 
पद को क्रिया पद की भ्रार्काक्षा है. “वक्‍्तुरिच्छा तु तात्पय परिकीर्तित” वक्ता की इच्छा तो ताप्पर्य 
माना गया है। तथा जाति प्रौर भ्राकृति से विशिष्ट होरही व्यक्ति स्वरूप पदार्थ के साथ पद का 
वाच्य वाचक सम्बन्ध तो प्रभिषा शक्ति है, श्रन्वयानुपपत्ति या तात्पर्यानुपपत्ति से सम्भाव्य श्र्थ का 
शक्ष्य भ्र्थ के साथ सम्बन्ध होजाना लक्षणा है। 

प्रकरण मे यह कहना है, कि पदो से भिन्‍न यदि कोई वाक्याथ नहीं है, तो प्रकृति प्रत्ययो 
से निराला कोई पद भी नही है, भट्ट भ्रीर प्रभाकर दोनो के विचार भ्रनुसार पदार्थ की प्रतिपत्त 
होजाना सध जाता है भिन्न भिन्‍न श्रोताओं को श्रनेक प्रकार शाब्दवोध होरहे है, कहा तक सूक्ष्मता 
को विचारोगे, व्यर्थ का अड़वगा लगाना प्ननुचित है; 

स्यान्मत पदमेव लोके वेदे वार्थ-प्रतिपत्तये प्रयोगाह न तु केवल प्रक्नृ तिः प्रत्ययो 

था पदादपोदधुत्य तद्व्युत्पादनाथें यथाकर्थंचित्तद्मिधानात्तखतस्तदभाव: । तदृक्त। अथ- 
गीरिस्यमत्र कः शब्द: ? गकारोकारबिसजनीया इति भगवानुपद्प इति । यर्थत्र ही वर्णोनिंश: 
प्रकल्पितमात्रभेदस्तथा गौरिति पदमप्यनशमयाद्धृ त्य गकारा दिभेद स्वथप्र तिप/त्तनि।मत्त भव - 
सीयतें इति । 

यदि मीमासको का यह भी मन्तब्य होय कि लोक मे श्रथवा वेद मे श्रर्थ की प्रतिपत्ति कराने 
के लिये पद का ही प्रयोग करना योग्य है, केवल भू पच्‌, देव, घट, झ्रादि कोई प्रकृति श्रथवा सु, तिप्‌, 
पर, ब्रादि कोई भी प्रत्यय तो प्रकेली नही बोली जा सकती है, हा पद से वे प्रकृति, प्रत्यय, विकरणा, 
उपसगं, झआादिक यद्यपि अभिन्‍न है फिर भी उस पद को व्याकरणा शास्त्रद्वारा निष्पत्ति कराने के 
लिये या बालकों को व्युत्पत्ति कराने के लिये जिस किपी प्रकार उन केवल प्रकृतियों या केवल प्रत्यय 
को कह दिया जात! है। प्र्थात्‌-पच्‌ धातु से तिप्‌ प्रत्यय लगाकर शप्‌ विकरश करने पर पचति पद 
साधु बन जाता है। “राज: पुरुष ” ऐसा विग्रह किया पुन. षष्ठी तत्पुरुष समास करते हुये विभक्तियों 
का लोप कर पश्चात मृत्‌ संज्ञा कर सु विभक्ति लाकर राजपुरुष: बना लिया जाता है । “स्त्यैँ शब्द 
संघतयो:” या स्तृत्र भ्राच्छादने घातुसे डट प्रत्यय कर पुन: टिट्वातु ही प्रत्यय कर रुत्री दब्द निष्पन्न 
होजाता है | इत्यादि व्यवस्थाय व्याकरण शास्त्र की प्रक्रिया भ्रनुसार मात्र ब्युत्पत्ति करा देने के 
लिये हैं, पस्तुतः विचारा जाय तो शब्द प्रथमसे ही प्रखण्ड होकर सिद्ध हैं पाषाणमे उकेरी गई प्रतिमा 
के प्र गीषांग कोई न्‍्यारे न्‍्यारे बना कर नहीं जोड़ दिये जाते हैं ' 

आप जेसों के यहाँ भी गुरानन्दि झ्राचार्य ने जेनेन्द्र प्रक्रि मे मिहझुधिकार का प्रारम्भ करते 
हैंगे “ प्रथ भवामीत्येवमादिकस्य सामाम्याकारेण लोके प्रसिद्धे रनुल्पादविगमात्मकश्वादनिश्यसाभवल- 
स्वानत्यात्वाइ्यानाय विशेषाकारेश करणासन्निपातोपनीतोत्पादविगमात्मकत्वादनिल्‍्यता मादधान- 
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ध्योत्पत्तये च प्रकृत्यादिप्रक्रियावतारों व्यवहारख्पार्थकालकारकसम्प्रतिपत्तये व्याख्येय: ” यह बहुत 
श्रच्छा कह दिया है | बौद्धों या नैयायिकोके एक क्षरा और दो क्षग तक व्त रहे क्षशिकत्व तथा मोर्मा- 
सको के नित्यत्व एकान्त का प्रत्याख्यान कर शब्दो मे कथ्यचित्‌ नित्यत्वानित्यत्व को घटित कर दिया 
है ' भ्रव्युत्पत्ति पक्ष और व्यु-पत्ति पक्ष मे वस्तुत विचार करने पर पहिला पक्ष ही प्रधान माना गया 
है, फिर भी भ्रग्त प्रवेश रूप व्यत्पत्ति कराने के लिये वैयाकरणो ने प्रकृति, प्रत्यय, भ्रादि की प्रक्रिया 
को दर्शाया है भ्रनादिसिद्ध वीजमत्र में अश्रनन्त शक्ति है, उतनी शक्ति कृत्रिम मत्रों मे शब्दों के 
नही है। पाशिनि श्रादि वैयाकरणो ने भी “ रमन्‍्ते योगिनो5स्मिन्‌ रमु-घत्रू-सु ” यो व्युत्पन्न किये 


गये राम शब्द को ग्र क्षा श्रव्युत्पन्न राम जब्द की ग्रत्यधिक शक्ति स्वीकार की है । 

कृतिम सौन्दर्य को अक्ल - म सौन्दर्य को छटा जीत लेती है, वन की शोभा उपवन मे नही है 
देवदत्त का निष्प्राण चित्र गृहस्थो चित स्नेह या पुत्रोत्पत्ति का कारणा नहीं होसकता है। प्रकरण मे 
यह कहना है कि बालकों को वेहल व्यृत्य नि कराते के लिये अ्रखण्ड पद मे प्रकृति, विकरणा, प्रत्यय, 
ग्रादिकी खण्डश: कल्पना कर ली ॥ती 7. उस्तृत देखा ल्‍ाय ता उस सामान्य दृष्टि अनुसार उत्पाद 
विगम से रहित होरहे ' भवति, देव म्रनि ” आदि अ्रव्युत्य न अखण्ड पूर्गा भ्वरूप शब्दों की उस 
प्रकृति प्रत्ण्य आदि द्वार' व्युत्यत्ति कर देने का भ्रभाव है, बही हमारे य | जैमिनिऋषि प्रणीत मीमा- 
सादशशन के पाचवे सूत्र के श्री छबर स्वामी विरचित भाष्य मे यो कह दिया है कि अ्रब यह बताश्रो 
कि गौ. यो इस अनुपूर्वी मे वया शब्द विशिष्ट होरटा है इसके उत्तर में भगवान्‌ उपवर्ष नामक ऋष 
महाराज यो उत्तर कहते है कि गकार झकार, और विसजंनीय ये शब्द हैं ये उपवर्ष ऋषि पाणि- 
नीय महा-जके गुरु थे ऐसा कई बिद्वानो का मत है श्रस्तु । बात यह है कि जिसही प्रकार एक ग्रकार 
या क्कार वर्ण नियम करके भ्र शो से रहित है. मात्रा, उदात्त भ्रनुदात्त, ये सब भेद कल्पित हैं इसी 
प्रकार कई वर्णो का अ्रख्ण्ड पिण्ड गौ यह पद भी निरंश है केवल कल्पना द्वारा गकार ग्रादि भेद 
का श्रपोद्धार कर यानी प्रृथग्भाव विचार कर स्वकीय सीग, सास्ना, अ्रादि वाले अर्थ की प्रतिपत्ति 
का निमित्त हो रहा जान लिया जाता है। यहा तक मीमासक कह चुके है । 

तदप्यनालो वितव चनं, वाक्यस्थवं ताक्ष्रिकत्वमिद्ध॑स्तवृव्यन्पादनाथ ततोपोद्धुन्य पदा 

नाम्ुपदेगाद् क्यम्यव लाके शास्त्र गथप्रतिषत्तय प्रयागाहन्वात्‌ | तदृबतं। “ द्विधा केश्चित्पद॑ 
प्िन्नं चतुर्भा पचध।पि वा अप दूधस्यव वाकयम्य:; प्रक्नतिप्रत्ययादि ति!” ततः प्रकृत्यादि भ्यो 
बयवेम्यः कथंचिद्श्ममभिन्न च पर आती तिकमभ्यु गंतव्य न पुन! सर्वथ।नंश *शण« त्तदग्राहका- 
भावात्‌ | तद॒त्पदेश्यः कथंचिद्भिन्नम भिन्न च वाक्य प्रतीतिपदमास्कंददुपगस्यतां | 

झब झाधचाय कहते हैं कि मीमासकों का कथन भी नहीं विचारा जा चुका निख्यणा मात्र 
है क्योकि इस प्रकार तो वाक्य का ही वास्तविकपता सिद्ध होता है, उस वाबय के अ्र्थक्री ही ब्यूस्पत्ति 
कराने के लिये उस वाक्य से श्रपृथक पदों के पृथग्भाव की कल्पना कर पदों का उपदेश कर दियागया 
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है। सत्य बात यह है कि लोक में प्रथवा शास्त्र में श्र्थ की प्रतिपत्ति कराने के लिये वाक्य ही प्रयोग 
करने योग्य है, श्रकेला पद कुछ भी व्युत्पत्ति नही कर! पाता है। मीमासक ज॑से वर्शा को भ्रनश मानते 
हुये पद को भी निरंश स्वीकार कर लेते हैं इसकी अपेक्षा वाक्य को ही निरश स्वीकार कर लेना 
श्रच्छा जंचता है भ्रर्थमे प्रवृत्ति या निवृत्ति होजाना वाक्य द्वाराही सपाद्य कार्य है वही ग्रन्थोमे यो कहा 
ज्ञा चुका है कि किन्‍्ही पण्डितो ने पद के दो भेद कर दिये है '' सुप्तिडन्त पद ” देव , सर्वस्मे, नद्या, 
भ्रादि सुवन्त विभक्ति याले श्रौर पत्रति ग्रमिष्यति, पिपठिषतु, श्रादि मिडत या तिडनत विभक्ति 
वाले यों दो प्रकार पद हैं किन्ही विद्वानो ने पदो के चार प्रकार भेद किये हैं नाम, झाख्यात, निपात. 
कमंप्रवचनीय, ये चार भेद हैं जिन, चन्द्र, गगा, ज्ञान बिद्वस, स्रज, श्रायुष, नदी, नीलोत्पल, सौध, 
भ्रादि शब्द तो नाम पद हैं । 

पचति, क्रीणाति, पिपतिषति, रोरुच्यत्ते, बोभोति पृत्रीयति कण्डयति पराजयते, उपरमति 
उच्यते, नीयते, स्थानी पच्ति प्रादिक शब्द प्राख्यात पद हैं । अ्रहो ई उच्चेंस नअ, ग्रादिक निपात 
पद हैं, लक्षणग्रोतक अनु, भ्रधिकद्योतक उपलक्षणद्योतक प्रति, परि आदिक निपात ही कमंप्रवचनीय 
इस संज्ञा को घार लेते हैं। श्रथवा कोई कोई पद को पाच प्रकार भी स्वीकार करते है पदों के उक्त 
चार भेदो मे प्र, परा उप, सम्‌, आदि उपसर्ग नामक भेद को बढ़ा देने पर पाच प्रकार के ५द सम 
लिये जाते हैं, जात शब्द ग्रुणशब्द, क्रियावाचक दाब्द, सयोगी द्रव्य णब्द, समवायी द्रव्य शब्द, कोई 
यो भी वाचक दाब्द के पांच भेद कर लेते है पदो के प्रकार कितने भी मान लिये जाग्रो सिद्धान्त का 
विरोध नहो भ्राना चाहिये । 

बात यह है कि कि जैसे भ्रख़ण्ड पद मे से प्रकृति, प्रत्यय, विकरणा, प्रादि का पृथग्भाव 
कल्पित कर लिया जाता है उसी प्रकार अ्रखण्ड वाक्य से पृथरभाव की कल्पना कर ही क्रियापद, कार- 
कपद, न्य:रे न्यारे गढ लिये जाते हैं तिस काररणा सिद्ध होजाता है कि पद जैसे स्वकीय श्रवयव हो रहे 
प्रकृति, प्रत्यय, झ्रागम,श्रादि कल्पित खण्डोसे कथचित्‌ भिन्न है कथचित श्रभिन्‍्न है,प्रतीतियोके भ्ननुसार 
निर्णीत कर लिया गया ऐसा पद स्वीकार कर लेना चाहिये किन्तु फिर भ्रकार आदि वर्णके समान सर्बधा 
प्रशोसे रहित पद नहीं माना जाय क्योकि सभी प्रकारोसे प्र श रहित पदके ग्राहक प्रमाणोका श्रभाव है 
तथा उसी पद के समान वाक्य भी अपोद्धृत पदो से कथचित्‌ भिन्‍न श्रौर कथचित्‌ अभिन्‍न होरहा ही 
प्रतीतियो के समुचित स्थान पर आरूढ़ होरहा स्वीकार कर लेना चाहिये, व्यर्थका वागज़ाल उपयोगी 
नहीं है । 

तच्च द्रव्यरूपं भावरूप वा एकानेकस्वभ्ावं चितितप्रायप्मिति स्थितम्रेतच्छब्दव॑तः 

पुदगला इति | शब्दस्य व्शुपद्वाक्यरूपस्य न्यम्य च पुदगलस्कन्धपर्यायत्व सिद्धे रा काशगुगत्वे 
नामूत॑द्रव्यत्वेन स्फोटात्मतया वा विचायमाणस्यायोगात्‌ । 
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तथा वृह वाक्य द्रव्य स्वरूप झौर भावस्वरूप यो दो प्रकार का है जो कि एक स्वभाव श्र 
भ्रनेक स्वभावोके साथ तदात्मक होरहा है। पूर्व प्रकरणो मे बहुत बार हम इसका चिन्तन कर चुके हैं 
यहां प्रकरण बढाना द्विरक्त, त्रिदक्त पडेगा, इस कारण युक्तियों से यह सिद्धान्त श्रत् तक व्यवस्थित हो 
चुके। है कि शब्द पर्यायवाले पुदुगल द्रव्य है। श्रकार, इकार, टकार, आदि वर्णास्वरूप शब्द या शीतल 
श्रेयाव्‌, जानाति, आदि पदस्वरूप तथा देवदत्त: पठति, जिनदत्तों ग्राम गच्छति, श्रादि वाक्य स्वरूप 
प्रधवा अन्य भी मेघध्वनि, समुद्रगर्जन, वादित्रवाद, ग्रादि कोई भा शब्द क्यो न होय उन सभी शब्दा 
को स्कन्ध-आ्रात्मक पुदुगल द्रव्य का पर्यायपना, सिद्ध हो गाता है, आकाश का गुर होक रके प्रथवरा ग्रमु- 
त्तद्रव्यपयने करके तथा स्फ़ोट-प्रात्मक स्वरूप करके शब्द के विचार क्रिये जाने पर आकाशगुणत्व 
ग्रादि स्वरूप की घटवा नही होपाती है अ्र्थात्‌-वेशेषिका के मन्तव्य ग्रनुतार शब्द श्राक्राश का गुण 
नहीं सध पाया है | शब्दाद्व तवादों या वेधाक्रणा के प्रभिप्राय ग्रतुत र शब्द प्रमृत द्रव्य भा नह 
सध सका है, एवं वेयाक रणो के प्रिचार अनुसार शब्द बेचारा ।नत्य निरश, स्फाट-आत्मक भो नहीं 
सिद्ध होसका है। 

परमार्थ रूप से विच।र होचुकने पर भाषा वगणाव थ। शब्दयांग्य पुदृगल वगणाये इन 
विशेष पुद्गल स्कन्धा को पर्याय होरहा शब्द सिद्ध होजाता है, जेंसे कि मनुष्य, तिरयंच, श्रादि जोबो 
का शरीर आहार वर्गंशात्रो से बनजाता है। तीन लोक मे भरी हुई पुदूंगल को सख्यातवगणा आ्रादि 
बाईस वर्गणाये और अणुऐ इनमे से क्रिसोा का भो वहिरग इन्द्रियोसे प्रत्यक्ष नही हापाता है, फिर भी 
कोर, दूध, वायु, जल, इन मे हृ्यमान आ्राढ्ाथ पदार्थों में बहुमाग ग्तान्द्रय आहार वगद्वाय पायो 
जा रही मानी जाती है, इसो प्रकार जगत मे ध्वत्र शब्द-परिणति-याग्य वगणाय भर रहो है, फिर 
भी वक्त' के मुश्च प्रदश या फोताप्राफ की चूडा विशालप्रासाद, विद्य त्मवाह द्वारा शब्दों कोले जाने 
वालो तारों के ग्राधार हारहे पोले खम्मे श्रादि स्थानों पर बहुमांग शब्द योग्य पुदुगल स्कन्ध्रो का 
सदभाव माना जाता है, द्रव्प वाक्य ग्रोर भाव-वाक्प दावा परोदलक है, उतादाव पुदृंगल स्कन्धा से 
द्रव्य वाक्य अताने का नि।म ते कारण हवा रहे तथ। उच्च वार्बान्त राय, पातज्ञानावरण, श्र्‌ तज्ञानावरण 
कर्मों के क्षयोपशम और झ गोपाग नावकर्म के उदय से श्राविष्ट हारह कियावान्‌ आत्मा के प्रबत्न- 
विशेष या लव्धि विशेषका भाववाक्‌ या भाववरक्थ मानते हुये पौदुलिक कह सकते है,वहा तक विस्तार- 
पूवेक पौदुलिक शब्द का भ्रच्छा समथन कर दिया है। 

कः पुनबन्धः ? पुद्गलपर्याय एयर प्रसिद्वां येव वंब्नन्तः पुदुंगला एव स्थुरित्यारेका- 
यामिदभाह | 

,/ +» ,“झन्दबन्न” भ्रादि इस सूत्र के “शब्द” का विवरण हो चुका है, अब विनोतशिष्य क्रम भ्रनु- 

सार प्राप्त हुये बध की ज्ञप्ति करने के लिये प्राचाय मद़ाराज के भ्रति प्रइत उठाता है, कि महोराज 
यहू बताप्रो कि वह इससे प्रगला फिर बन्च क्या दे ” जा कि पुदूगल पथा। हो प्रश्िद्ध मान लिया जाये 
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जिससे कि बंध पर्याय वाले पुदुगल द्रव्य ही होसके ऐसी शिष्य को आकांक्षा प्रवर्तने पर श्री विद्यानन्द 
स्वामी इस अगली वात्तिक हो कहते है | 
बन्धो विशिष्टसंयोगो व्योमात्मादिष्वसंभगी |... 
पुद्गलस्कथपर्यायः सकतुतोयादिबन्धवत्‌॥  -.. 

प्राकाश, झात्मा, कालाखणुयें, झादि द्वव्था मे नही सम्भत्र रहा ऐसा जो विशिष्ट सयोग है। 
जो कि प्रनेक पुदूगलो मे कथित्‌ एकत्व बुद्ध का जनक सक्षग है, वह वध तो पुदुगल स्कन्ध की 
पर्याय है, जैसे कि पिसे हुये सतुप्रा, पाना या दूध बूरा आ।द का बन्ध होरहा पुगगल की पर्याय है । 

द्रव्ययोरप्र।प्वपू4क। प्र।'प्ठु: स तन से चा।। बतसपुक्तप्रत्यायस्प्रसिद्ध:, सयाग 

मंतरेश +स्यानुप ते: । प्र-पक्षाः का चत्सयु कतत्यवा$यद्धुस्तस्य तत्पृष्ठभा वेविकल्परू 76 ।देति 
चेत्‌ न, अगृद्दी त्व॑कतस्प।, ५ प्रविपत्त; (ब्दुवा (4 म-वरेण सं+।थ>्यसायात्मान प्रत्यक्ष सयुक्त 
प्रत्ययप्रतिद्ध नि4िकल्पकंप्रत्यक्ष न्‍्थ सवबथा ।०९।के ।त्व त्‌ । «थरृष्टे कचित्संयाग सयुरक्ता  कल्पो 
युक्तो नौलप्र'यय-त्‌ तस्यातत्यत्थपअ्सगातू । व चाला+धप्थ। बाधकाभावात्‌ । 

परस्पर नही मल रहे दा द्वव्या का अआप्त-॥बर्क प्राप्त होजाने को संयोग कहते हैं । 
शरीर के साथ वस्त्र सयुक्त है, दाल मे धृंत सयुक्त है, अ।दक धयुक्त द्वण्या को जानने वाली निर्वाध 
प्रतीतियों से वह सयोग सभी लोकक था शास्त्राय जना मे श्रासद्ध हार है, क्याक सया। के बिना 
उस सयुक्त इत्याकारक ज्ञान की उपपत्ति नहा हासकता है। यहा सयाग कथा किसी भी संसगग को 
वास्तविक नही मानने वाले बौद्धो का झ्ाक्ष प है, कि कही भा प्रत्यक्ष अमारा द्वारा सयुक्त ऐसे ज्ञान 
होने की सिद्ध नही होरही है, मत: सयो पदार्थ ग्रांसद्ध है, हा बस्तभूत स्वलक्षण श्रर्थ को ग्रहण 
कर रहे उस [नविकल्पक प्र क्ष ज्ञान क प।छ हान वाल अवस्तु-भरुतार्थग्र।हा विकल्पज्ञान स्वरूप वह 
सयुक्त प्रत्यय है, एतवता सयोग वास्तविक पदार्थ नही बता । ग्रत्थकार कहते है,कि यह तो नह कहना 
क्योकि जिस पुरुष ने सकेत नही भी ग्रहण किया है, उच्च प्रतिपत्ता पुरुष को भी शब्द की योजना के 
बिना होरहे स्व और प्रर्थ के नर्णय-प्रात्मक प्रत्यक्ष मे सयुक्त प्रतोति होना प्रसिद्ध होरहा है, बौद्धो 
के यहा माने गये निविकल्पक प्रत्यक्ष का समभो प्रकारोसे यूव प्रकरणों मे निराकरण किया जा 
चुका है । 

प्र्थातु-प्रत्यक्ष के पीछे हुये निविषय या कल्पित विषय-वाले माने गये विकल्पज्ञान द्वारा 
यदि सयोग की प्रतीति मानी जाती तो संकेत ग्रहण करना और सकेत ग्रृहीत हुये शब्दों का सुनना 
प्रावश्यक था, संकेत-गृहीता पुरुष को ही शब्दों के सुने जाने पर शाब्दबोध-पात्मक विकल्पज्ञान हुआ 
करता है। किन्तु पुरुष मे दण्ड का सायोग स्पर्शन प्रत्यक्ष से प्रौर प्रन्‍्य इन्द्रियों से भें! संयोग प्रतोत 
होरदे हैं । यहां सकेत ग्रहरा या शब्द की योजना करना नही है। शंय भ्रथों को क्किल्पला कर रहे 
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सभा) ज्ञान संविकल्पक हैं। तथा वौद्धोके यहा निविऋल्‍प प्रत्यक्ष द्वारा देखे जा चुके पदार्थ में ही पश्चात्‌ 
कल्पनाश्रों को उठा रहे विकल्प ज्ञान होते माने गये हैं, जब कि कही १२ सयोग प्रत्यक्ष द्वारा देख 
लिया जाता तब तो उस सायोगवाले मे “ सयुक्त है” यह विकल्प करना युक्त होसकता था जैसे कि 
नील स्वलक्षण को निविकल्पक प्रत्यक्ष से देखे जा चुकने र पद्चात्‌ ''नीलमिद नील उत्पलं ” ऐसे 
विकल्‍प ज्ञान उठ ब॑ठते है, यदि विना देखे ही नील का विकल्प ज्ञान उपत्र जायगा तो उत्त नील ज्ञान 
के भ्रसत्यपन का प्रसग भ्राजावेगा किन्तु वह नील ज्ञान असत्य तो नही है क्योकि इस नील ज्ञान का 
कोई बाधक प्रमाण नहीं है । 

ग्रथति--बौद्धों ने तदध्यवसा/य करके पूर्व ज्ञान का प्रापाण्य त्यवस्थापित किया है। नोल 
स्वलक्षणकों जानने वाले निविकल्पक प्रत्यक्ष को प्रामाण्य तभी व्यवस्थित होता है। जब कि उस प्रत्यक्ष 
के पीछे उसी विषय का भ्रध्यवसाय करने वाला विकल्पज्ञान उपज जाय, एक चन्द्रमामे दो चन्द्रमाको 
जान रहे भिथ्या प्रत्यक्ष के पश्चात्‌ हुये विहल्प ज्ञान करके पहिले प्रत्यक्ष का सत्यपना नही व्यवत्थित 
होपाता है ' प्रत' ग्रवाधित यानी सत्य सयुक्त प्रत्यय से सायोग पदार्थ वस्तुभूत सध जाता है। 


ननु च न संयुक्तप्रत्ययः सत्यस्तद्विषयस्य वृत्तिविकल्यानत्रस्थादिदोपषदुष्ितर्वाद- 
वयविप्रत्ययवदित्येतदम्ति तद्ठ।ध्क । तथाहि-सयोग: स्वाश्रये वतमानो यद्यऋदेशोन ब्त॑ते तदा 
सावयवः स्यात्‌, स्वावयवेषु च स्वता भिन्नेषु तम्येकदेशांतरेश वत्तो पर!परदे राकल्यने5नवस्था 
सर्वात्मना प्रस्येक तत्र तस्य बत्ती संयोगानेकलप्रमंगस्‍्तथामत्यर्कस्मिन्‌ संपोगे सयोगश्रत्य 
यप्रसंगः । सकूदनेकमंयुक्तप्रत्ययप्रयंगश्च | 
“परतत्यं हि सम्बन्ध: सिद्ध का परतंत्रता | तस्मात्सवंस्थ भावस्य सम्बन्धों नास्ति तत्वत:” 
इस अशिप्राय श्रनुसार सम्बन्ध को परमार्थ नही मान रहे बौद्ध अपने पक्ष का भ्रवधाररण करते है। 
कि संयोग सम्बन्ध से विशिष्ट होरहे पदार्थ का ज्ञान ( पक्ष ) सत्य नही है, ( साध्य ) उस ज्ञान के 
विषयभूत होरहे संयोग को वृत्ति विकल्य, श्रनवस्था, द्वव्यस्थूलता, साधारणत्व, उपकार्य उपकारक 
भावधारा भादि दोषों करके दूषित होजाने से ( हेतु ) प्रवय॒वों के ज्ञान समान ( प्रन्वयहष्टान्त )। 
यो यह झ्नुमान उस सयुक्तप्रत्यय का वाधक है श्रर्थात-म्रवयवों मे झवयवी की बन्तिएक 
देश से मानने पर वह प्रथम से ही सावयव हो रहा माना जायेगा झपने उन अदयवों भे भी पुन: एक 
देश करके वत्ति मानने पर परापर अवयव देशों को कल्यता करते करते अ्रनवस्था होजायगो | एक 
एक अवयव में सम्पूर्ण रूप से भ्रवयवी की बृत्ति मानने पर बहुत से ग्रत॒थवों हुये जाते हैं। इसी प्रकार 
संयोग में भी उक्त दोष ग्रा जाते हैं। इस बात को यो स्फुटरूप से समझ लोजियेगा कि अपने झाश्रय 
संयुक्त मे बर्त रहा संयोग यदि एक देश करके वर्तरहा है। तब तो संयोग सावयव हुआ क्‍योंकि जो 


प्रवयव सहित है, उसो के एक देश या भनेक देश होसकते हैं। झौर अ्रपने से भिन्न हो रहे उन स्वक्ीय 
देह 
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भ्रवयवों में पुत: उस संयोग की श्रन्य एक देश करके वृत्ति मानी जायेगी तो यो ही उत्तरोत्तर देशों 
की कल्पना करते करते भ्रनवस्था दोष आजायेगा. हा अपने प्रत्येक प्राश्षय मे उस सायोग की वहां 
सम्पूर्ां भ्रपने शरीर से वृत्ति मानी जायेगी तो सयोगो के भनेकपन का प्रसंग ब्राजावेगा कम से कम 
दो, तीन, ग्रादि जितने भी सयोगी हैं। उतने ही संयोग बन वंठेगे और तिस प्रकार होते सन्‍्ते एक 
एक सांयोग मे एक एक सांथोग ज्ञान के होजाने का प्रसंग आवेगा, साथ ही एक ही वार मे उन सयोगों 
से संयुक्त होरहे पदार्थों को विषय करने वाले भ्रनेक सायुकत प्रत्थयों के होजाने का भी प्रसंग झ्नाजावेगा 
सम्बन्ध-वादी पण्डित इन अ्रनिष्ट प्रसगो का निराकरण नही कर सकते है। 

एक बात यह भी है कि एक द्रव्य का दूसरी द्रव्य के साथ आ्रात्मभ्ृूत सायोग होजाना मान 
लेने पर द्रव्य का अणु शरीर स्थूल हुआ जाता है । द्रव्य की अ्रसाधारणता पर साधरखाता का श्रघि- 
कार होजायगा, क्षरिक पदार्थ को स्थिर बनने का भ्रवसर दिया जाता है, सम्बन्ध को मान रहे जैनो 
के यहां अगुरुलधु गुण स्वरूपनिष्ठ हो रहे पदार्थों का उपकार्य उपकारकभाव की कीच में डालकर 
कंवल्य से वन्चित किया जाता है,भत: झवयवी के समान सायोग भी सिद्ध नही होसका 

नेकदेशेन वर्तते नापि सर्वात्मना कि तर्ईि वर्तत एबेति वायक्त प्रकारांतरेण क्‍्वचि- 

स्कस्यचिदर्तनस्थाइष्टे: । स्वाअ्रयामिन्नरूपस्तत्सयोगिनां चेव प्रत्यासन्नतयोत्पत्तो न ततोर्था 
न्वर किचिदित्येकांतवादिनामुपालंभो न पुनः स्याद्वादिनां, तेषां स्वाश्रयात्कथाचदुभिन्‍्नस्य 
संयोगस्थामिमतत्वात्‌ू । सयोगिब्यतिरकेशानुपलब्घे! सयोगत्यातद्धिन्नत्वसिद्धृं: , श्राक्‌ 
पश्चाच्च तदाश्रयद्रव्यप्तद्रावेषि सयोगस्य|भाव।त्ततो भेदस्यापि अतीतिविरोंध।भाव।त्‌ । 

संयोग सम्बन्ध का प्रत्यास्यान कर रहे बौद्ध ही कहे जारहे हैं कि यदि कोई ससमंवादी यो 
व्यर्थ आग्रह करे कि संयोग अपने ग्राश्रय मे न तो एक देशसे वर्तता है और सर्व ग्रात्मा करके भी नहीं 
वर्तता है जेसा कि तुम बौद्धोने दो विकल्प उठा कर खण्डन किया है तो फिर क्‍या कंसे वर्तंता है। 
इसका उत्तर राजाज्ञा के समान यहा है कि सुक्त मे ससर्ग वर्तता हो है भले हो इन दो के अतिरिक्त 
तीसरा ढंग होय । बौद्ध कहते है कि इस प्रकार ससर्ग-वादियों का कहना युक्ति रहित है क्योकि एक 
देश करके या सर्व देश करके इन दो प्रकारो से भ्रतिरिक्त किसी तोसरे प्रकार करके कही भी किसी 
भी पदार्थ का वतंमान नही देखा गया है । 

बात यह है कि पूर्व मे दण्ड अपने स्थान पर क्षण क्षण मे उपज रहा था और पुरुष स्वकीय 
स्थल पर अपने उत्पाद विनाशों मे लवलोन हो रहा था पुरुष करके हाथ में दण्ड थाम लेने पर दोनो 
की प्रस्यासन्न देशों मे क्षत्रिक धारा अनुसार निज निज परिणति होने लगी है और कोई नई बात 
नही हुई है, इधद उधर भ्रस्त व्यस्त बेठे हुये विद्याथियो को श्र णो झनुसार निकट बैठा देने पर उनमे 
कोई नई परिणत नही होजाती है,हुण्डो द्वारा रुपयो के यहा वहा दूर, निकट, चले जाने या चले भाने 
से कोई 'चांदी के रुपये सोने के नह्ों हो जाते है, तभी तो बेराग्य भावना का भावने वाले तत्वज्ञानी 
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पुरुष इन माता, पिता, बन्छुजन, पुत्र, कलत्र, भिन्न, धन, शरीर प्रादि के सम्बन्धो को भूंठा विचारते 
हैं "हम न किसी के कोई न हमारा, भू ठा है जग का व्यौहारा” “जगत्कायस्वभावौ वा सवेगव राग्यार्थ 

पन्‍्थे पहिय जणाण जह सजोगो हवेड खणा मित्तं, बंधुजणारप च तहा सजोगो भ्रद्धवी होदि” ये वचन 
जैनो के प्रमाण माने गये है । 
कहना यह है कि उन सयोग वाले सयुक्त पदार्थों की निकटवर्ती होकर उत्पत्ति होजाने की 
दशामे संयोग कल्पित कर लिया जाता है वह सवृति रूप संयोग श्रपने प्राश्नयों से श्रभिन्‍न है उन सयो- 
गियो से कोई सवा भिन्‍न पदार्थ नही है जैसा कि वेशेषिकों था नेयायिको ने मान रक्‍खा है। भ्रव 
प्राचार्य करते हैं कि इस उक्त प्रकार एकान्त-वादियों का उलाहना उन्ही एकान्तवादी बौद्धों के ऊपर 
पडता है किन्तु फिर स्थाह्वादियों पर कोई उपालम्भ नहीं झाता है क्योकि उन स्थाद्वादियों के यहा 
प्रपने आश्रय हो रहे सयुक्त पदार्थोत्त कशचित्‌ भिन्‍न होरहा संयोग पदार्थ भ्रभोष्ट जिया गया है सथो- 
गियो से श्रतिरिक्त होकर के सयोग की उयलब्धि नहीं होती है, प्रत: सयोग का उनसे प्रभिन्नपता 
सिद्ध होजाता है । हाँ सयोग होने से पहिले श्र पीछे अवस्थाग्रों मे उस सयोग के आश्रय होने वाले 
या होचुके प्रथक्‌ पृथक्‌ द्रव्यों का सदभाव होने पर भी सयोग का अभाव है। श्रत* उन संयोगके भेद 
की भी प्रतीति होजाने मे कोई विरोध नही ग्राता है यो सयुक्तोसे सयोग कथित भिन्‍न और कथ्ंत्रितु 
प्रभिन्‍न है , यह जौन सिद्धान्त है । 
नन्‍्वसंयत्त द्रव्यलक्षण म्याप्रुपसर्पणाप्रत्ययव्रशान्सं यक्तयो स्तयो रुत्पश्े न पर: संयोगों 
बरभासत इति चेन्न, तयोरसंयक्तपरिणामन्यागेन सयक्तपरिणामस्य प्रतीतेः | संयक्तयो! पनर्ति- 
मागपरिणामवत्‌ । यावेव सयक्तो तत्त मयापलब्धी तावेब च सम्प्रति विमकतों दृश्येते इति प्रत्य 
भिन्नानात्‌ संयोगरिमागश्रयद्रव्ययोरवस्थित्वसिद्ध। | न च प्रत्यमिज्ञानमप्रमाणं तस्य प्रत्यक्षब- 
बबिषये प्रमाणत्वेन पूव समथनात्‌ | 


ससर्ग को नही मानने वाले बौद्ध श्रनुनय करते है कि प्रथम नहीं सयुक्त हो रहे द्रव्य स्वरूपों 
से सरपट गमन कराने वाले कारणो के वश द्वारा उन दोनो संयुक्त होचुके द्रव्यो की नवीन उत्पत्ति 
होजाती है, इस व्यवहित द्रव्यों का निकट होकर उपज जाने से निराला कोई संयोग पदार्थ नही प्रति- 
भासता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि पहिले के प्रसंयुक्त परिणाम का त्याग 
करके पुनः उन द्रव्यों के होरहे सयुक्त परिणामकी प्रत्यक्षप्रमाश द्वारा प्रतीति होरही है.पृथक्‌ धरे हंये 
भोजन, वस्त्र, भूषण, दृष्टजन, की अपेज्ञा भोजन, वस्त्र आदि के संयुक्त हो जाने पर देवदत्त की अव- 
स्‍था भ्रन्य ही होजाती है जेसे कि पहिले सयुक्त होरहे पदार्थों का पुन: विभाग होजाने पर न्यारी परि- 
णति होरही देखी जाती है, वस्त्र या पुत्र, कलत्र, श्रादि की वियोग श्रवस्था मे उस संयुक्त अ्रवस्था 
के परिणामों से न्यारी ही जाति के परिरमन होते हैं, यह बात किमी सहृदय व्यक्तित से छिपी हुई 
नहीं है,णब संयोग या विभाग न्यारी न्यारी प्रविभाग प्रतिच्छेदो वाली पर्यायोको उपजाते हैं तो सथोग 


शै०द इलोक -वबातिक 


या विभाग को पदार्थोंका बस्तुभूत परिशाम कहना ही पड़ता है । देखिये ऐसा प्रमाण-प्रात्मक प्रत्यभि- 
शान होता है कि दोनों की उपलब्धि होने पर जो ही दो द्रव्य पहिलेसे सयुक्त थे वे ही दोनों द्रग्य वर्त॑- 
मान समय में तो विभवत होरहे देखे जा रहे हैं.,स स्थान पर जो कोई नवीन परिणति है वे ही वाह्त- 
विक सयोग या विभाग परिणाम हैं। संयोग या विभाग अवस्था मे संयोग और विभाग के भाश्रय 
होरहे पति पत्नी, या माता पुत्र, ग्रादि द्रब्यो की तो भ्रवस्थिति पूर्वंवत्‌ सिद्ध है तभी तो एकत्व प्रत्य- 
भिज्ञान होसकता है, भ्रत: हे या विषाद के उत्पादक सयोग या विभागके पर्यायों की विद्विष्टता उन 
द्र्यों में मानती पड़ती है । 

यह प्रत्यभिज्ञान भ्रप्रमाण नहीं है क्योंकि प्रत्यक्ष जौसे अपने विषय में प्रमाण माना गया है 
उसी प्रकार प्रत्यभिज्ञान का भी अपने नियत विषय में प्रमाणपने करके पहिले समर्थन किया जा चुका 
है “ मतिःस्मृति: सज्ञाचिन्ताभिनिवोध इत्थनर्थान्तरम्‌” इस सूत्र का विवरण देख लिया जाय । 

ननन्‍्वेवं प्रसिद्धोपि संयोग: कथं व्योमास्मादिष्वसभवी विशेषपुद्गलेषु सिद्ध्यद्यतो 

इन्धः पुृद्गलानामेव पर्याय:स्यादिति चेत,तदेकत्वपरिणाभहेतुत्वासस्य विशिष्ट्वसिद्धि; सक्त - 
तोयादिबंधवत्‌। नहि यथा सक्ततोयादीनां संयोगः पिण्डेकत्वपरिणमहेतुस्तथा व्योमात्मादीनां 
तैषामेकद्रण्यत्व प्रसंगात्‌ । संयोगमात्रे तु सर्त्याप न तत्यसगः । पुरुषतदस्तरणवत्‌। ततोस्ति 
बृद्गलानां बंधस्तदेकत्वपरिणामान्यथालुपपरे: । 

यहां कोई प्रइदन करता है, कि इस प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाण या समीचीन युक्तियो से प्रसिद्ध कर 
दिया गया भी सयोग भला अ्राकाश, श्रात्मा, आदि मे नहीं सम्भव होरहा केवल विशिष्ट पुदूगलों मे 
ही किस प्रकार सिद्ध होसकेगा ” बताओ्रो जिससे कि वह संग्रोग दोनो की गुणाच्युति स्वरूप श्रवस्था 
को प्राप्त होकर बन्ध नाम को पा रहा सन्‍्ता पुद्गलो की ही पर्याय होके जो कि सूत्रकार द्वारा कहा 
गया है। श्र्थात्‌ू- सयोग तो श्राकाश और झात्मा का भी है, काल अणुग्नो का भो परस्पर संयोग है, 
पुदूगल का भी शुद्ध द्रव्यों के साथ संयोग होरहा है, एतावता ही किसी चम्रत्कार पर सयोग विज्ञेष को 


बन्ध मान लेता और उस बन्ध को पुदुगल द्रब्यो का ही परिणाम कहे जाना, ये दोनो बातें क॑ंसे सिद्ध 
करोगे ? 


ग्रन्थकार कहते है, कि यो कहने पर तो हम कहेगे कि एकम-एक होजाना स्वरूप परिणाम 
का हेतु होजाने से उस संयोग की बिलक्षणता सिद्ध है, जैसे कि दो बतनों मे न्‍्यारे न्यारे रक्‍ले हुये 
सतुप्ा झोर जल का पुनः एक कटोरे में सयोग होजाने पर पैईश्चात्‌ दोनो का एक रस होजाने के कारण 
घोले गये सतुभा भौर पानी की बन्ध परिणति ही संयोग की विशिष्टता है, दाल शोर उसमे डाले हुये 
मसाले या खोभा भौर बूरा का संयोग कर बने हुये पेड़ा एवं शोशी मे संयुक्त होरहे विष झ्लौर पी लिये 
गये विद झादिमें संयोग परिणतिसे हुई बन्ध परिणति न्यारी प्रतीत होरही है,वहबध पर्याय इन भ्रात्मा, 
धाकाश्,भादि द्रभ्योमें नहीं पायी जाती है,देखिये सतुभा पानी,या दूध,बूरा,प्रादिका संयोग जिस प्रकार 


पंचम-शध्याय शै०्टै 


दोनों के पिण्ड की एकत्व परिर ति कराने का हेतु होरहा है, उस प्रकार प्राकाछ्ष, झ्नात्मा, या काला- 
णुझों का सिथ: होरहा संयोग बेचारा उनकी पिण्ड वन्य जाना-स्वरूप एकत्व परिणति का कारण 
नही है, भ्रन्यथधा उन प्राकाश, ग्रात्मा आदि द्रव्यों का भी मिल कर एक द्रव्य होजाने का प्रसग श्राजा- 
यगा जैसे कि दो परमाणुभों का मिल कर एक शभ्रशुद्ध द्रव्य दधश॒क स्कन्ध बन जाता है। हा ग्राकाश, 
झ्रात्मा, ग्रादिकों का केवल को रा सयोग भले ही होजाय तो भी उस एक द्रब्यपन का प्रसग नही झाता 
है, जैसे कि पुरुष भर उसके बिछाने के बिछौना या आसन का केवल संयोग बन्ध नही है! 

ग्र्थात-बन्धपरिणति में दोनो या इससे श्रधिक द्रव्यों का एक रस होजाता है, जैसे कि 
कर्मों का ससारी जीव के साथ कथंचित एकीशभाव होरहा है, हा कोरा संयोग होजाने पर आत्मा 
धात्मा का सिद्धों सिद्धों का अथवा काल अ्रगुभो का मिथ: एक रस नहीं होपाता है। इतना अ्रवद्य है, 
कि सयोग में भी अनेक विशेषतायें हृष्टिगोचर होरही हैं, देवदत्त के साथ होरहे भूषण के सयोग से 
वस्त्र का सयोग विलक्षण है, वस्त्र के निमित्त से शरीर में ऊष्णवा उपज जांती है, उष्ण वस्त्र 
के पहन लेने से श्र सौड के श्रोढ लेने से तो शरीर अ्रधिक उष्णा होजाता है, भूषणो से श्राभिमानिक 
सुन्दरता की कल्पना शा घनिक-पन का गये भले ही उपज जाय किन्तु बह भूषण के सयोग में पारि- 
णामिक निमित्तता का ज्ञापक नही है श्रौर यदि किसी स्त्री को भूषणों से ही उक्त परिशाम उपज 
जाय तो चलो ग्रच्छा हुआ वह भूषणसयोग भी विशिष्ट परिणतिका निर्मित्त समझा जायगा, मागे हुये 
गहने या मुलम्पा के भुषणी का सयाग बेसी परिणति का कारण नहीं है। 

तथा मकराने की शिलाग्रो पर बठने से या स्फटिक के स्पर्श से शीतलता उपजती है। हां 
मकर।ने के चौको पर डाभ या पराल का प्रासन बिछा कर बैठने से शेत्य का प्रभाव प्रत्यल्प रह 
जाता है, ऊन या रूई के बने हुये व'त्रो या आसनो से तो शरीर में उष्णाता बढ़ जाती है। तथा 
कच्ची काली ई ट को पक्का श्लौर लाल कर देने वाला भ्रग्नि-सयोग विभिन्न ही है, धीरे से मुक्‍्के को 
छुप्मा देने की अपेक्षा वल पूर्वक छु4 दिये गये मुक्‍्करे का सयोग विलक्षण है, कान के ऊपर बल से 
पुकारने करके शब्द द्वारा विद्ञेष प्राधात प्रतीत होता है, केवल हस्त सयोग की अपेक्षा पूरे शरीर का 
संयोग विशिष्ट होरहा विलक्षण परिणति का उत्पादक है, माता श्रपने पुत्र के मस्तक का स्पर्श करती 
है, शिष्य गुरु जी के चरणो का प्रपने हाथों से स्पर्श कर सबोग करता है खाई गई झौषधि और 
छुप्लाई गई प्रौषधि मे सयोग द्वारा प्रन्तर पड जाता है, रुपयो के साथ दुसरे रुपयो का सथोग निराला 
ही है, यों कार्यों के निमित्त होरहे प्रथतवा नही भी निमित्त होरहे सयोगो के श्रनेक प्रकार हैं, तिस 
कारण से सिद्ध होजाता है, कि पुद्गलद्वव्यों का विशिष्ट संयोग होजाने पर बन्ध परिणाम होजाता है, 
भ्रन्यथा यानी बन्ध हुये विना उन पुदूगलो को एकत्व परिणत्ति नहीं होसकती है | 

भावार्थ-पुदुगल पुद्गलो का झ्ौौर जीवो के साथ पुदूगलो क्रा ही बन्ध होता है, शेष चार 
दृव्यो में सयोथ भले ही हो य किन्तु बन्ध नहीं होने पाता है, क्योकि बन्ध होजाने की भनन्‍्तरंग कारण 


३१० इलोक-बातिक 


वैभाविक शक्ति का चार द्रव्यो मे प्रभाव है, आत्मा के साथ होरहा कमे, नोकमे, का संयोग भो एकी- 
भाव का सम्पादक होकर पुद्गलों का बन्ध कहा जा सकत। है, भले ही बह बन्ध जीव द्रव्य का भी 
होय हमारे उक्त सिद्धान्त मे यानी बन्ध पर्याय वाले पुदुगल स्कन्घ हैं इस सिद्धान्त में काई क्षति नहीं 
पड़ती है, पूब से बाघे गये कर्मो से जकड़ा हुमा मूर्त जीव ही तो पुन मूर्तं कर्मों से बधता है, प्रमूतत शुद्ध 
जीव का किसी भी सजातीय, विजातीय द्रव्य के साथ बन्ध नही है, भ्रत मूर्त पृदुगलो का दी बन्ध 
होजाने के लिये बल दिया गया है । 
कभ्यचिदवय: द्रव्यस्येकस्मादनेकपुदुगल +शिामम्यासभवाद सिद्ध स्तदे+₹०परिणाम 

इति चेनन, तस्य प्राक्‌ साबितन व । जीत #म पाबवः कथमि।त चेत,प*स्पर प्रदेशानुप्रवेश नन्‍्न- 
स्वेकस्वपरिशाम त्तयारंकद्रव्यानु पत्तः “चेतन! चंतनावेतो बंध प्रत्येकरतां गती'|हत वचनात्तयारे 
कृत्वपरि शाम्देतुब -धोस्तीति चेन्म, उप्चारतस्तदेकत्व८चनाव । मिन्‍नो लक्षरतोःयंतप्रिति 
दृषब्यमेदामिधानात्‌ , ततः पुदुगलानामेवेकत्वपरिण महेतुबंध :ति प्रति त्तव्यं व/धक भा त॒ 
सच स्‍्कधपधर्म एव । 

कोई पण्डित बौद्ध मत प्रनुसार ग्राक्ष १ करता है, कि किसी एक अव4व से अन्य किसी एक 
अवयव द्रव्य का सवोग होकर पुन. अनेक पुदूगलो करके बन रहे ए+त्व परिणामका भ्रसम्मव है, भ्रतः 
दो आदि द्रव्यो की एकत्व परिणति होना श्रसिद्ध है, दो, तीन आ्रादि द्रव्य यदि मिलकर एक्र अशुद्ध 
द्रव्य बनने लगें तो यो उन्नति करते करते जगत्‌ मे एक ही द्रव्य का अ्रद्व॑त छाज.यगा, भेद व्यवहार 
सब लुप्त होजायगे किन्तु द्रव्य प्रवश्थित माने गये है, दो का एक बनाना प्रकृति मर्यादा से भी अलीक 
है, ग्रन्थकार कहते है, कि यह तो नही कहना क्प्रोकि उस भ्ननेकों के एकत्व परिणाम स्वृछप ग्रवयवी 
को पूर्व प्रकरणो मे साधा जा चुक। है, यहा पुन: उस प्रक्रिया को दुहराना पुनरुक्त पड़ेगा, भ्रत “सन्तो- 
ष्टथ्यं भायुष्मता” । अरब पुदुगलो के हो पर्याय होरहे बन्ध का निर्शाय होजाने पर कोई प्रश्न उठाता 
है, कि जीव और कर्मोंका बन्ध भला क़िसप्रकार होरहा कहा जा गा ? बताझ्रो। यो कहने पर 
ग्राचाय॑ कहते है, कि क्षीर नीर न्याय अनुसार जीव और कर नोकर्मों का मात्रपरस्पर में अनुप्रवेश 
होजाने से उनका बन्ध होजाता है, दोनों द्रव्यों के एकत्व परिण्याम का हेतु होरहा बन्ध इनका नहीं 
होता है, क्योकि सजातीय पुद्गल पुदूगलो का एकत्व परिणाम होकर एक द्रग्यत्व भले ही होजाय 
किन्तु विजातीय होरहे जीव श्रौर पौदुगलिक कर्म नोकर्भों का बंध कर एक द्रव्य हो जाना नही बन 
सकता है। 

यदि कोई पण्डित जनों के ऊपर यों ग्रन्थ विरोध या अ्रपधिद्धान्त की बौछार डाले कि जैनों 
के यहा ग्रन्थों में ऐसा वचन है, कि चेतन अचेतन ये दोतो द्रव्य बेचारे वैभाविक शक्ति या भिथ्यात्व, 
योग श्रादि द्वारा हुये बन्ध के श्रति एकपन को प्राप्त होचुके हैं, ग्रत: इस वचन अनुसार जीव और 
कर्म नोकर्मों के एकत्व परिणति का द्वेतु होरहा बंधपरिणाम सिद्ध है। भाषा कहते हैं, कि यह 
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तो नहीं कहना क्योंकि सर्वंथा तत्वान्तर होरहे चेतन ग्रचेतन द्रव्यों का वास्तविक एकत्व्र परिणाम 
नहीं होसकता है. हां उपचार से उक्त ग्रन्थ में उनका एकत्व परिणाम होरहा कह दिया है, इस ही 
कारणा से तो आगे चल कर वे चेतन, अ्रचेतन दोनो अपने नयारे न्‍्यारे लक्षणों से भ्रत्यन्त भिन्‍न है, 
यो द्रव्य स्वरूप से उनके भेद का कथन किया गया है । 

ग्र्थात-बर्ध प्डि एयत्त, लबखशादों भवदि तस्स णाणत्तं” जीव श्रौर पुदूगल की वन्धी हुई 
भ्रवस्था 0 बन्ध की श्रपेक्षा एकत्व परिणति है, किन्तु उस अवस्था में भी जीव अपने उपयोग लक्षरा 
से और पुद्गल अपने रूप, रसादि लक्षणों से न्यारी न्‍्यारी सत्ता को लिये ब्रेंठे है, तभो तो मोक्ष होने 
पर श्रपनी न्‍्यारी न्‍यारी सत्ता अनुसार दोनो द्रव्य स्वतत्र होजाते है ! अतः सिद्ध है, कि पुदगल 
पुदूगलो का एकत्व परिणाम मुख्य है. और जीवो के साथ पुदूगलो का होरहा एक्त्व परिणाम उपच- 
रित है। दाल ग्रोर चावलो की ज॑ंसी खिचडी बन जाती है, दाल के साथ तावे के पंसों को मिला देने 
पर बसी खिचड़ी नहीं बनती है. हा सप्तगं जन्य थोडा पोतल या ताबे का प्रभाव दाल में अवश्य 
प्राजाता है, पीतल या कासे के पा में वेसन श्रोर खटाई के व्यंजन बिगड़ जाते है, सुतर्ण से अतिरिक्त 
ग्रन्य धातुओं के पात्र मे सहिनी का दूध बिगड ( फट ) जाता है, तिस कारण सिद्ध है, कि द्रब्यो की 
एकत्व परिसातिका हेतु होरहा बन्ध तो केवल पुद्गलोका ही परिणाम है,यबह विश्वासकर लेना चाहिये 
क्योकि इस सिद्धान्तका वाधक कोई प्रमाण नही हे,तथा वह बन पुद्वल स्कन्धों का ही है, जीव और 
पुदूगल के बन्ध को ग्राठमे अध्याय में श्रौर परमागुझ्रा के वन्‍्ध को इसी अ्रध्याय में आगे चलकर 
'“स्निग्धरूक्षत्वाह थ ” ग्रादि सूत्रो कर न्‍्यारा कह दिया जायगा । यहा प्रकरख में पुदुगल स्कन्धों के 
धर्म होरहे बन्ध का प्रातपादन कर दिया गया है, शत्तिमातर्‌ पदार्थ, पर्याय, स्वभाव, गुण ये सब घ॒म 


& कहे था सकते ्ै ! थे मी च््म्यं ५ ९ 
तथवाबांतर सोक्म्यं परमाणुष्वसंभवि । 
स्थोल्यादिवत्रपत्तव्यमन्यथानुपपत्तित: ॥ ७॥ 

तिस ही प्रकार यानी शब्द या बन्ध के समान ही मध्यवर्त्ती श्रवान्तर सुक्ष्मता को भी समभ 
लेना चाहिये | वह श्रवान्तर सूक्ष्मपना परमाणुश्नो मे नही सम्भकता है, परमाणुओमे तो अ्रन्तिम सुक्ष्म- 
पना सुघटित है | यहा ॒पुद्गल स्कन्धो के होरहे परिणामों का निरूपण-गअवगयर है, श्रतः स्कन्धो के 
प्रापेक्षिक श्रवान्तर सूक्ष्मपने को स्थूलता, सस्थान, श्रादि के समान निर्णीत कर लेना चाहिये। साध्य 
के विना हेतु का नही होसकना €्वहूप भ्रन्यथानुपपत्ति से उपजीवित होरहे सद्ध तु द्वारा नियत साध्य 
की सिद्धि होजाती है। 

यह वात्तिक परार्थानुमान स्वरूप है, स्थोल्यादिवत्‌ के स्थान पर स्थौल्यादि च ऐसा समझ 


कर सूत्रोक्त सौदम्य भर स्थौल्य, ध्ादि आठो पर्यायो का व्याख्यान हो लिया जान लिया आय | 
प्रल्यकार क्री-ऐश्रो कैली है, कि भ्रवान्तर सूक्ष्मता को पुद्गल स्कन्धों का पर्याय साधने पर तो स्थृूलता 
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प्रादि का हष्टान्त दे देते हैं, और स्थूलता को पुद्गल की पर्याय साध्य करने पर प्रसिद्ध होरही सुक्ष्मतां 
को निरदर्शन बना लेते हैं, पक्ष या दृष्टान्त होरहे स्थुनता और सूक्ष्मता मे से कोई एक तो किसी अनु- 
माता के यहा प्रसिद्ध ही है, जिस श्रतुमाता को दानो ही प्रसिद्ध नही हैं, उसके प्रति तीसरा दृष्टान्त 
हृ'ढ लिया जाता है, यहां प्रकरणा में केवल शब्द और ब्र्घ का व्याख्यान कर प्रन्य ब्राठ पुदूगल परि- 
णामों को उपरिष्ठात्‌ु समभने के लिये ग्रस्थकार का निदेश है, ग्रव्यनिचरित काय का रण भाव धौर 
ज्ञाप्यज्ञापक भाव में भ्रन्यथानु पपत्ति ही बीज है | 
परमसंरम स्याणुबर्म त्व मणूलं तत एवं व्यवस्थानात्‌ साम७' दिपरसोदम्यं विल्वा- 

धपेक्षया वदरादिषु स्कन्घपरिणामः वाह्मन्द्रियग्र ह्न वात्‌ स्थल्यसस्थानभेदतमश्छ'यानपोद्योत- 
बंद २ब्दबंधवच्च  दयणु &देष् वाह्मद्रयग्र मत पे सोदम्प स्कन्धर्याय ए.पेचिकश्द्मात्म- 
त्व]द्ृदरा दिसादम्यव॒त्‌ । 

सब से उत्कृष्ट होरही यानी परम प्रकर्ष को प्राप्त होरही परम संक्ष्मता तो श्रणुप्रों का 
धर्म है, तिस ही कारण से यानी अन्तिम सुक्ष्तता की क्वचित्‌ परिनिष्ठा होजाने से हो परमाणुग्रो 
की व्यवस्था होजाती है, जैसे प्रकृष्पमाण परियाणकी पराकाष्ठा आकाश से व्यवस्थित होरही है। 
बिना कहे ही सामथ्य से अ्रपर सूक्ष्मता यानी आपेक्षिकसूक््मता भी विल्व (बेल ) भ्रामला श्रादि की 
झपेक्षा करके वेर, चना, उडद, सरसो, आ्रादि पुदूगल स्कन्धों की पर्याय होरही मानी गई है, (प्रतिज्ञा), 
वहिरंग इंन्द्रियों द्वारा ग्रहण करने याग्य होन से ( हेतु ) स्थुलता, भ्राकृति भेद, श्रन्धकार, छाया 
घाम, उद्योत, के समान ( पहिला अन्ववहष्टान्त ) और बखान दिये दाब्द या बन्ध के समान ५ दूसरा 
झ्रन्वय दृष्टान्त ) । 

इस श्रनुमान द्वारा स्थूलता भ्रादि की हृष्टान्त बना कर आपेक्षिक सूक्ष्मता को साध दिया 
है, दो परमागुप्ना के बने हुये द्विअ्गुक ओर तान आदि अछुग्रो से बने भ्यणुक, चतु रणुक, पचाणुक 
प्रादि स्कंधो के द्वि-अशुक उपयोगी भेद से उपजा हुआ द्वि-अणझुक एवं ज्यणुक, कामण वगणा, ग्राहा- 
रवगरा, आदि स्कन्धो मे वहिरग इन्द्रिया से नही भा ग्राह्म हारहे सुक्ष्मपन ये ( पक्ष , पुद्गल स्कन्धों 
की ही पययि हैं, ( स|ध्य ) उत्तरोत्तर छोटेपन की या एक दूसरे की भ्रपेक्षा्रों से उपजे सुक्ष्म-प्रात्म- 
कपना होने से ( हेतु )बेर, मकाय, फालस, धनिया, साबूदाना, पोस्त, आदि के सूक्ष्मपन समान 


( ग्रन्बय इष्टान्त )/। इस अनुमान द्वारा झ्रापेक्षिक सृक्ष्मता को पुदूगल स्कन्‍्धों का पर्थाय साध 
दिया है । 


एतेन कामंणशरीरादोी सोच्रम्यस्य स्कृंपपर्यापत्वं साधितं । तथास्मदादिवाहंद्विय- 

ग्राक्माः स्थील्यादय: स्कपपर्यायास्थोल्यादिस्वाद स्म॒द दिषश्योंद्रयग्राह्न स्थल्या दि वतु । 
इस उक्त कथन करके ज्ञानावरणादि कमे स्वरूप कामंण शरीर अथवा तेजो-बर्गणा निर्मित 
लेजस शरीर, वाह्मनवुत्ति स्वरूप क्‍्तानिदिव स्पश्न, भादि इस्क्ियों ऋादि मे कस रहे सृक्‍्णपन को 
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भी पुद्गल-स्कन्धों की पर्यायपना साधा जा चुका समझ लो | बात थह है, कि “पर पर॑ सूक्ष्मण्‌” इस 
सूक्ष्मता के प्रतिपादन अनुसार सूक्ष्म जीवों का श्ौदारिक शरीर या देवो के विक्िया द्वारा बना लिये 
कतिपय वेक्रियक शरीर अथवा पष्ठ गुणस्थानवरत्ती किसी मुनि के हुमा झाहारक शरीर भ्ाादि में 
भी «वान्तर सूक्ष्मता पाई जा रही पुद्गल स्कन्धों की पर्याय कही जा सकती है। 


देव चाहे तो अपने शरीरको मनुष्य या तियंचरो करके देखने योग्य या नही भो देखने योग्य 
बना सकते हैं | घोले, हस्त प्रमाण झौर सम्पूर्ण श्रग उपाग वाले भ्राह्वरक शरीर का भी वहिरग 
इन्द्रियो से प्रत्यक्ष नही होता है, कतिपय वादर झौदारिक शरीर और कुछ वे क्रियिक शरीरो का स्प- 
शान ग्रादि इन्द्रियो द्वारा ग्रहण होजाता है, प्रकमंण्य किन्तु लोक दक्ष प्रभु के समान इन्द्रियां भी अत्य- 
ल्प कार्यो को कर बहुतसा यह लूटना चाहती हैं. किन्तु भ्रनन्तमे भाग पदार्थों के भी स्पर्श, रस »दि 
का इन्द्रियो से ज्ञान नही होपाता है, तभी तो तत्वज्ञानी पुरुष इन्द्रिय-सम्बन्धी विषयो में अपेक्षा को 
घारते हुये उस ग्रतीन्द्रिय श्रात्मीय सुख मे लवलीन होजाना अ्रच्छा समभते हैं । तथा एक झतुमान 
यो भी बना लिया जाय कि हम, तुम, श्रादि जीवोकी वहिरंग इन्द्रियो द्वारा ग्रहण करने योग्य स्थूलता 
ग्राकृति श्रादि धर्म ( पक्ष ) पुदूगल स्कम्धों के पर्याय हैं, ( साध्य ) स्थूलता भ्रादि होने से ( हेतु ) हम 
तुम, भादि के ग्रहण करने योग्य घट, पट ग्रादि सम्बन्धी स्थूलता, सस्थान, आ्रादि के समान ([ श्रन्वय 
हृष्टान्‍्त )। इस श्रनुमान मे सामान्य को पक्ष बना कर विक्षेष को हेतु कह देने से कोई प्रतिज्ञार्थक- 
देशासिद्धि दोष नही अ्राता है, प्रसिद्ध दृष्टा-त से पअ्रप्रसिद्ध पक्ष मे साथ्य को साब दिया जाता है। 

बात यह है, कि इस युग मे पुदुंगल का चमत्कार बडा भारी देखा जा रहा हैं, यूरोप, भमे- 
रिका के विद्वान विज्ञान प्रक्रिया प्रो द्वारा बडे बडे पुतलीघर, वेतार का त्तार फोनोग्राफ लाउड स्पीकर 
ऐक्सरे, हजारो कोस दूर के गाने सुनने वाले या दुरके फोटो उतारने वाले यंत्र, वायुयान, थर्मामीटर, 
भूकम्प ज्ञापक यत्र, सूर्य शक्ति ग्राकषक यंत्र, विष वायु ( गैस ) उग्रविस्फोटक ग्रहगतियों के घटीयंत्र, 
विद्य तु चिकित्सा भादि प्रयोगो करके पुद्बल का चमत्कार दिखला रहे हैं, जो कि सिद्धान्त के सर्वथा 
प्रनुकूल पडता है । इस प्रकरण मे पुदूगल के परिण्णाम होरहे शब्द का ग्रन्थकार ने व्याख्यान कर दिया 
है, दार्शनिक प्रक्रिया से बध का भी थोडा विवेचन किया है, इसी प्रकार शास्त्रीय या लौकिक पद्धतियों 
से अन्धकार छाया भेद, आकृति श्रादि का भी विशद विवरण होसकता है, बुद्धिमानो को पृथक्‌ प्रद- 
घोन कराने के लिये सकेत मात्र पर्याप्त है। रंघ रहे मात का एक दो चावल देखा जाता है,सभो नही । 

पब कोई छिष्य पूछता है कि स्पर्श झ्लादि परिणाम वाले कौनसे पुदुगल हैं ? तथा स्थर्षो 
झ्रादि और छब्द ह्लादि दोनो परिणामों वाले भला कौनसे पुद्गल हैं ” बताप्नो, ऐसी जिज्ञासा प्रवर्त॑ने 
पर भी उमास्वामी सहाराज युद्रालो के प्रक्कारो का निरूपशा करने के लिये झगले पत्र को कहते हैं । 

४७ 


३१४ लीक -थार्तिक॑ 


आएवः स्कंधाशच ॥ २५ ॥ 


व्यक्तित रूप से ग्रनन्तानन्त परमाणुये आर भ्रनन्तानन्त स्कन्धर ये पुद्गल क्के साधा रशतया 
दो प्रकार है। भ्र्थातृ-- एक वर्रा, एक रस, एक गन्ध, दो स्पर्ण, इन गुणों को धार रहा शक्ति की 
भ्रपेक्षा छह पहलो वाला, चौकोर वर्फो के समान एक प्रदेश अबगाही, हम भ्रादि जनो को प्रनुमेय, 
हा सर्वावधि ज्ञानी ( गोम्मटसार अनुसार ) या केवलज्ञानों महाराज के प्रत्यक्ष योग्य, आत्मादि आ्रात्म- 
मध्य, प्रात्मप्रन्त्य, प्रतीन्द्रिय, ग्रविभागी, ऐसी पुद्गल द्रव्य परमाणु है। तथा अनेक पर माशुझ्रो का 
मिल कर सादि बध श्रवस्था को प्राप्त हुआ या अझनादि से पिण्ड स्वरूप बन्ध रहा श्रनेक शक्तियों का 
घारक ऐसा घट, पट स्कन्ध, वर्गणा, आदि भेदो वाला स्कन्ध नामका पुद्गल है। जगत में जीव राशि 
से ग्रनन्तानन्त गुरो अनेक परमाखुये और स्कन्ध ठसाठप भरे हुये है । 

प्रदेशमात्र भाविस्पर्शादिपर्यायप्रसवसा मर्थ्येनाएयंते शब्धन्ते इति अणवः सौर्भा- 

दात्मादय आत्ममध्या आन्मांताश्व। तथा चोक्‍तं '" आत्मादिमात्ममष्यं च तथास्मांतम- 
तीन्द्रियं । अविभागं विजानीयात परमाणुमनंशकम्‌ ” इति । 

केवल एक प्रदेश मे ही होने वाले श्नेक स्पर्श आदि गुणों की पर्यायों के उत्पादन सम्बन्धी 
सामर्थ्य करके जो भ्रणन किये जाते है यानी शब्द द्वारा कहे जा रहे है। इस कारण ये ब्रणु नामक 
पुदूगल है | सूुक्ष्मता होने के कारण स्वय ग्रफ्ना झ्रात्मा ही तो उन परमागुभ्रों का प्रादि भाग है। 
प्रौर स्वयं अपना पूराशरीर ही उनका मध्य भाग है, तथा अपना पूरा डील ही उन परमातणुभ्रो का 
स्वकीय अन्तिम भाग है | अर्थाद-बात यह है कि परमारु यदि स्व से छोटे श्रबयवों करके वना हुआ 
होता तब तो परमाणु के भादि भाग, मध्य भाग, पिछला भाग, ये न्यारे न्यारे होते किन्तु निरश एक 
परमाणु के व्यक्ति रूप से न्यारे न्यारे कई भाग नही है। शक्ति को श्रपेक्षा वरफी के समान छह पहल 
वाली परमाणु के छह भाग माने ही जाते है। तभो तो पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर, ऊध्बं, भ्रध*, 
इन छहऊ दिशाओं से परमाणु के साथ छह परमाणुयें चिपक जाती है। यदि शक्ति डी अपेक्षा भी 
परमाणु निरंश होती तो यहा वहा से छह परमाणु तो क्या ग्रनन्त परमाणुय्रे भो चुपक कर कभी 
बड़ा स्कन्ध नही बन सकती थी घट, पट, सुमेर, झादि बड़े बडे स्केन्ध भी परमाणु के बराबर होजाते 
प्रत. परमाणु की व्यजन पर्याय छह पहल वाली चोकार घन आक्रति वाली माननी पड़तो है। 

आचारसार ग्र थ में भी वीरनन्दि सिद्धान्त चक्रवर्ता ने " अणुरच पुद्गलो5भेद्ञावयव: प्रचय- 
एशरवितत, । कायदच स्कधभदात्यथश्चतुर सत्त्वतीरिद्रय.” इस शलक द्वारा परमाझु को चतुरख यानी सम 
घन चोकोर बताया है पुदुगल परमाझु को गोल या अ्ण्डाकार भाननेपर कालाणयें और झ्राकाश 
प्रदश भी वैसे ही योल मानन पड़ेंगे गालमोल पदार्थों से कोई वर्तन ठास नहों भर सकता है। बीच 
में पोल रद जाती है, किस्तु लाकाकाश में भ्राकाश प्रदेशा या कालायुर््रों से काई मो स्थल रीता नहीं 


बंचम-भअ्रध्याय ह्१श्‌ 


पड़ा है । तथा ग्रलोकाकाश जितना ही लम्बा है, उतना ही चौडा है श्लौर उतना ही मोटा है। तभी 
तोझागे चल कर श्री वीरनन्दि सिद्धान्त चक्रवर्ती ने “वयोमामूर्त स्थित नित्यं चतुरत्न सम धन । 
भावाबगाहहेतुश्चानन्तानन्तप्रदेशक” कहा है । परमाए| भी जितना लम्बा, चौडा, चौकोर होगा उतना 
ही मोटा या ऊ'चा भी अ्रवश्य होगा चतुरत्न कह देने मात्र से सम घन चतुरख ग्रथ तो शअ्रर्थापत्या- 
निकल श्राता है, लोकाकाश के एक एक भ्रदेश पर श्रनन्तानन्त परमाणुये बन्बी हुयी या नही वंधी 
हुयी भी ठहर रही है, प्रत. सूक्ष्म परमाशुझो का भ्रन्य परमाणुश्रो के साथ सर्वांग सयोग होकर प्गु 
मात्र प्रचय होजाने के भी हम जैन विरोधी नही हैं, बडो श्रवगाहना बाले स्कन्धरों की उत्पत्ति परमाणु 
के चौकोर पल माने विना हो नही सकती है. श्रत शक्ति अ्रपेक्षा परमाशु के छह ओर मानने पडते 
है। यो व्यक्ति रूप से विचार करने पर परमाणु स्वय प्रपना ग्रादि है, आप ही अपना मध्य है, भ्रौर 
स्वय ही श्रपना अ्रन्तिम भाग है । 

तथा वही जन ग्रन्थों मे इस प्रकार कहा गया है, कि विशेषतया परमाणु को यो समझ लिया 
जाय कि वह स्वयं अपना श्रादि है, और पूरा शरीर वाला स्वय श्रयना मध्य है, तथा स्वयं पूरा का 
पुरा ग्रपना श्रन्त है, वहिरंग इन्द्रियो से ग्रहणा करने योग्य नहीं होरहा परमाणु ग्रतीन्द्रिय है, भ्राज 
तक परमाणु का छोटा विभाग नहीं हुआ, न है, और भविष्य मे भी परप्राम़ु का खण्ड नहीं होगा, 
अत, परमाणु अविभाग है, यद्यपि अक्षत्रिम प्रतिमायें, सूर्य, चन्द्रविमान, झ्रादि भ्रखण्ड स्कन्ध पदार्थों 
का भी विभाग नहीं होता है, फिर भी श्रनादि-निधन श्रकृत्रिम पौदुलिक स्कन्‍्धों मे से प्रति-समय 
प्रनन्ता नन्‍्त परमागुये निकलते और घुसते रहते है परत: भ्रकृत्रिम प्रतिमा आदि के पभ्रश विद्यमान है, 
किन्तु परमाणु के तो झ्श भी नही है, भ्रत. परमाएु निरश है, यहा तक अग़ुओ्ो का व्याख्यान समाप्त 
कर दिया गया है । 

स्थाल्यात्‌ ग्रहणनिक्षेपणादिव्यापागसकंदनात स्कंधा, उभयत्र जांत्यपेच्ा बहुबचन॑ । अखु- 

जात्याघाराणाों स्कंधजात्याधाराणामवांतरतजातिभेदानामनंतत्वात्‌ । अशुस्कंधा हइत्यस्तु- 
लघुत्वादिति चेन्नाभ्त्रसवंधार्थत्वादुभेदकर णस्प । स्पर्श रसगंधवर्ण॑वं तोणवः, शब्दबं धसौर्म्य- 
स्थौल्यसंस्थानमेदतमश्छायातपोद्योतव॑तश्च॒स्कंधा इति | इत्तो पुनः सम्मुदार्य श्याथंवत्वादवय- 
वार्थाभाबात भेदेनामिसंवन्धः कतु मशकय: । 

उपस्कार करते हुये निरुक्ति द्वारा अश्यु शब्दका जैसे प्र्थ निकाला है, उसी प्रकार स्कन्ष 
शब्द की ब्युत्पत्ति करते हुये पोगरूढि भ्र्थ निकालते हैं, कि स्थूलता होने के कारण ग्रहण किया जाना 
उठा कर धर देना, फेक देना, चाबलेना, ढक देना, आदि व्यापारो का आस्कदन ( युद्ध ) यानी उक्त 


व्यापारो में भिड़ जाने से स्कंध कहे जाते हैं। यहां शरणु. स्कन्ध, दोनों में ज्ञाति की प्रपेक्षा बहुवचन 
कहा गया है प्रर्थातृ-/जात।वेकव चनं' गेहूँ मदुदा है, घोड़ा शीघ्र दोड़ा करता है, भ्रादि जाति-वाचक * 


शब्दो में एक वचन शोभता है, किन्तु भ्रगुप्नो भौर स्कन्धों की जातिया भी अनेक हैं, हा सभी पुद्गलो 


न्ज। 


३१६ इलोक-बालतिक 


को संग्रह करने के लिये साधारणतया प्णु झोर स्कन्ध ये दो भेद होसकते हैं, किन्तु प्रण भ्ोर स्क+ 
स्पों के भ्रवान्तर यानी मध्यवर्त्ती उनकी जाति के भेद प्रभेदों को धारने वाले अणु जाति के प्राधार 
सूत धौर स्कन्ध जाति के आ्राधारभूत पुद्गलो को गअनन्‍्तानन्त संख्या है। ऐसी अवस्था में कोई प्राक्षेफ 
करता है, कि तब तो द्वनद्द समास कर “प्रणुस्कधा:” इतना ही सूत्र कहा जाम्रो, यो कह देने में लाघव 
गुण है, भरद्ध मात्रालाघवेन पुत्रोत्सव॑ मन्यन्ते वैयाकर णशा:” 

ग्रन्थकार कहते हैं, कि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि पृथक पृधक्‌ जस्‌ विभक्ति बाले पदों का 
जेंद करना तो उक्त दोनों सूत्रों मे इस सूत्र का क्रम से सम्बन्ध करने के लिये है, “स्पर्श रसगन्धवर्णवन्त:ः 
पुदूगला: ” इस तेईसवे सूत्र का भ्रणाव: के साथ सम्बन्ध किया जाय ह्रौर “शब्दबसौक्षम्यस्थौल्यसं- 
स्थानभेदतमइ्छायातपोद्योतवन्तश्च” इस चौवीसमे सूत्र का स्कंधाइ्च के साथ यो ग्रन्वय किया जाय । 
भ्र्थातु-स्पर्र, रस, गन्ध- वर्णा, वाले भरा पुद्गल हैं, झौर शब्द, बन्ध, सुक्ष्मता, स्थुलता संस्थान, भेद, 
प्रग्धकार, छाया, धाप, उद्योत, पर्यायों वाले स्कम्धपुद्गल है इस सूत्र मे पडे द्ये चकार से शब्द झादि 
पर्यायों वाले स्कन्घों को परमाणुग्रो के समान स्पश, रस, गन्ध, वर्णशों से सहितपना भी उक्त होजाता 
है, ये सभी पुदुगलों के सहभावो पर्याय हैं | यदि द्वन्द समास वृत्ति कर दो जातो तो फिर समासित पद 
सें समुदाय ही अर्थवान्‌ होता “समुदायों हयथंव्रानेकदेशोष्तर्थक.” समुदित ग्रथ को प्रवानता हाजाने 
से भकेले ब्रकेले भ्वयव का भ्रर्थ श्रन्वित नहीं होपाता, ऐसी दशा में तेईसमे और चौवीसमे सूत्रों का 
यहां भेद करके दोनो प्रोर सम्बन्ध नहीं किया जा सकता है, अतः सूत्रक्ार ने लाघव को तुच्छ समझ 
कर प्रभूत प्रमेय की प्रतिपत्ति कराने के लिये समास नही कर प्रव्यक्त सूत्र कहा है। 

कि पुनरनेन बजत्रेण कृतमित्याह । 

यहां कोई जिज्ञासु पूछता है, कि श्री उमास्वामो महाराजने इस सूत्र करके फिर क्या प्रमेय 
प्र्थ की सिद्धि की है ? बताप्नो, ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर श्री विद्यानन्द ग्राचार्य इस उत्तर बात्तिक 
को कहते हैं । 

अणवः पुद्गला:केवित्स्कंधाश्वेति निवेदनात्‌ । 
अगवेकांतः प्रतिक्षिप्त: स्कंधेकांतश्च तस्व॒तः ॥ १॥ 


कोई तो पुदूगल धनेक प्रश्ुस्वरूप हैं, प्रौर कितने ही श्रनन्तानन्त पुदूगल स्कन्ध स्वरूप हैं, 
इस प्रकार सूत्रकार द्वारा निवेदन कर देने से बौद्धों क। वस्तुत: केवल परमाणछुओ के ही एकान्त वाद 
का प्रतिक्ष प ( खण्डन ) कर दिया ग्रणा है, प्लौर तात्विक रूप से माने गये केवल स्कन्धों के एकान्त 
का भी निराकरण कर दिया है। भावाथं-जगत्‌ मे न तो केवल परभारझु ही हैं, न केवल स्कध हो हैं, 
किन्तु पांच द्रब्यों के साथ छठा पुदूगल द्रव्य भी है, जो कि परमाशु झ्ौौर स्कन्ध इन दोनों भेदो मे 
विभंक्त होरहा व्यक्ति रूपसे भ्रनन्तानस्त सख्या वाला है। धाल्‍्य जन भात्मा शौर प्रकृति इन दो 
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तत्यों को मानते हैं, ईइवर-वादी कोई साख्य के एक देशी पण्डित ईद्वर को भी तीसरा तत्व मान 
बैठे हैं, इनके यहा श्रात्मा भी परमाख स्वरूप नहीं है. तथा सत्वगरुण, रजोगुण, तमोग्रुण, को साम्य 
श्रवस्था स्वरूप प्रकृति भी परमाणु रूप नही है, अतः प्राकृतिक पदार्थों को एकान्तत. स्कन्ध स्वरूप ही 
इन्हें मानना पड़ेगा, भ्रत. इस सूत्र द्वारा साख्यों के सकन्ध एकान्त का भी प्रत्याख्यान कर दिया जा 
चुका है । 

न हाशव एवेत्येकांतः श्र यान सरकंधानामन्चबुद्धी प्रतिभासनात्‌ । तत्र तत्पतिभास- 
स्य आंतत्वे वहिरंतश्च ०२ माणुनामप्रतिभासन म्रप्रत्यक्षमआंत स्यात्‌ । स्वसंवेदनेषि संवित्पर- 
माणोर प्रतिभासनात्‌ | तथोपगमे सर्वेशून्यतापत्तिसनुमानस्यापि परमाशणुग्रा हिण।सद्भावत्‌ आंता- 
स्प्रत्यक्षतः कस्यविज्न लिगर्याव्यव स्थितेः कुतः परसाण्वेकांतवादः पारमार्थिक: स्थात्‌ ९ | 


ग्रन्तरग या वहिरग सभी पदार्थ ग्रण स्वरूप हो हैं, यह एकान्त करना श्रेष्ठ नही है, क्योकि 
प्रत्यक्ष बुद्ध मे स्कन्धो का प्रतिभाम होर ॥ है घट. पट पुस्तक, पंत, श्रादि पिण्डो का बालकों को 
भी प्रत्यक्ष ग्रवलोकन होता है य'द उन अवयवबी पदार्थों मे होरहे उस स्कन्ध के प्रतिभास का आन्त 
होना कहा जायेगा तब तो वहिरग श्रौर ग्रन्तरण परमाणुझओं का प्रतिभास नहीं होने के कारण कोई 
भी प्रत्यक्ष अज्जान्‍्त नहीं हॉसक्रेगा भावा्े बौद्धों के यहां प्रन्तरग आत्म-तत्व माने गये क्षसिक 
विज्ञान स्वरूप परमाणुप्रो का तो वंसे ही ग्रतीन्द्रि! सूक्ष्म होने से प्रत्यक्ष नही होसकता है, प्रत एव 
व रंग स्वलक्षण परमाणयझ्ो का भी प्रत्यक्ष नही हापाता है, ऐसी दशा में किसी भी परमाणु का 
प्रत्यक्ष नही होसका, यदि किसी ने बलात्कार स परगाष्ठ वधूटी के अतीन्‍्द्रिय घू घट मे छिपे हुये मुख 
का दर्शन कर भी लिया तो प्रत्यक्ष भ्रान्त ही होगा, समीचोन प्रमाण स्वरूप नही । 

तथा स्वन्धो के प्रत्यक्षो को तो बौद्ध अपरमाथेभूत होने के कारण भ्रात कह ही रहे हैं, ऐसी 
दक्शा मे जगत के प्राशिप्रोका कोई भी प्रत्यक्ष भ्राति-रहित यानो प्रामाणिक नहीं होसका, सभी प्रत्यक्ष 
आरान्‍्त होगये प्रब प्रत्यक्ष प्रमाण की प्रवृत्ति के विना, टोंटे ल गड्े पुरुष के समान बौद्ध किसी भी ग्रर्थ 
सिद्धि पर नहीं पहुँच सकेंगे क्योकि सभी के यहा तत्व-व्यवथाये प्रमाणमूलक मानी गयी हैं बौद्धो ने 
प्रत्यक्ष और अनुमान ये दो ही प्रमाण माने हैं, अनुमान का वीज प्रत्यक्ष है, यदि प्रत्यक्ष को भ्रान्त 
मान लिया जायगा तो बौद्धों के भी तत्व बालू की भीत पर चित्रित होरहे कल्पित ठहर जायेंगे बौद्धो 
के यहां माने गये स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष मे भी विज्ञान परमाखुझों का प्रतिभास नही होने पाता है, ऐसी 
दा में बौद्धों के श्र गीकृत इन्द्रिय प्रत्यक्ष मानस प्रत्यक्ष, स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष, और योगि प्रत्यक्ष, इल 
चारो प्रत्यक्षों का आान्तपना होचुका। यदि तिस प्रकार प्रत्यक्षों का अ्रान्तपना स्वीकार कर लेंगे 
तब तो बौद्धों के यहां सबसे शू.य होजाने का प्रसग अभ्राजावेगा प्रनुमान प्रमाण भी किसी तत्व को 
नहीं साथ सकता है। 
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सौत्रान्तिक बौद्धों ने सभी ग्रन्तरंग, वहिरंग, स्वलक्षणो को वस्तुत परमाणु स्वरूप मान 
रक्‍्खा है, सूक्ष्म, भरासाधारगा, क्षरिक, मान लिये गये गअतीन्द्रिय परमाणग्रों का ग्रहण करने वाले 
( के लिये ) बेचारे ग्रनुमात प्रमाण का भी सदूभाव नही है, क्योंकि ग्रनुमान में पड़े हुये हेतु का 
प्रत्यक्ष होना चाहिये, आान्त होगये प्रत्यक्षों से किसी भी ज्ञापक हेतु को व्यवस्था नही होसकती है। 
ऐसी दशा में बौद्धों के यहा केवल परमाशाझ्रो का ही एकान्त पक्ष पकड़े रहना भला किस प्रमाण से 
वास्तविक सिद्ध हो सकेगा ? ग्र्थाव-परमाणओ का ही एकान्त करना ठीक नही है। 
स्कन्वैकांतस्तरतो स्त्वित्यापि न सम्यक्‌ एरमाणुनामपि प्रमाणसिद्धन्वात्‌ ' तथाहि- 
अष्टाणुकादिस्कंथा भेद्यो मृतेत्वे सति सावयवन्ब'त >लशवत्‌ ' योड्सौ तदभदाजातोनंशोवयत्रः 
स परमाणुरिति प्रमा" सद्भा; परमाणव; स्कंधवत्‌ । 
कोई विद्वान कहते है कि परमाशुश्रो के एक्रान्त-वाद में अनेक दोप प्राते है, श्रत सम्पूर्सा 
पदार्थों को स्कन्ध स्वरूप ही माना जाय, परमार्थे रूप से स्कधो का एकान्त ही होग्नो | श्राचायं कहते 
हैं, कि यह एकान्त्र भी समीचीन नही है क्योंकि जगत मे परमाणुझ्रो की भी प्रभागों से ।संद्धि होचुकी 
है । उसको श्रौर भी यो स्पष्ट कर समझ लीजियेगा कि ग्राठ अखुत्रो का बना हुझ्ना श्रप्टाणुक या 
सात प्रसुओ्ो का सप्ताणुक श्रादि स्कन्ध ( पक्ष ) भेद यानी विदारश करने योग्य है ( साध्य ) मूर्त 
होते सन्‍्ते सावयव होने से ( हेतु ) घेट के सम,न ( अन्वयहृष्टान्त )। उन प्रष्टाशुक ब्रादि स्कन्धों का 
भेद होते होते श्रन्त मे जो कोई वह प्रसिद्ध, निरंश, भ्रवयव उपजेगा वही प.माखु है. इस प्रकार 
स्कन्धो के समान परमाणुये भी प्रमाण से सिद्ध हाजाती है। अर्थात्‌-अश्रष्टाखुक को चाहे चारद्वथणुको 
से यथा दो श्यणुकी श्रीर एक दधछुक से, अथवा आाठों ही असुओ्रो से, एव एक सप्ताणुक श्रौर एक 
पझरख्यु से तथा एक षडणझछुक और एक दृश्च॒णुक झ्रादि किसी भी ढगो से बना लिया जाय पुरुषार्थ से कोई 
जीव इन हयरणुक, व्यणुक, ग्रादि को नही बनाते हैं। जसे कि काठ कपास, माटी, चादी, ग्रन्त को 
कोई वढई, कोरिया, कम्हार, सुनार, वनिया, नहीं बना सकते हैं। मेघ, विद्युत्‌, भ्रान्धी, उल्का, 
ग्रादि के समान न जाने किन किन निमित्तों झनुसार ये श्रतीन्द्रिय हो रहे द्ृघश॒क श्रादि स्कन्ध उपज 


जाते हैं । 
छ' पल वाली बीचली परमाण[ के साथ छह ऊ दिश्ाग्रो मे छ परमाणुय चिपट जाते है। 


बन्ध होजाने पर उन सातो का एक सप्ताशुक अ्रवयत्री बन जाता है। कभी एक ही और से सात 
परमाणु चुपट जाते है, तो भी भ्रष्टाणुक बन सकता है, उस सप्ताणूक स्कनन्‍्ध में ही पुन: एक परमाणु 
बन्ध जाय तो भी श्रष्टाणुक स्कन्ध वन जाता है। वेशेषिको की वह प्रक्रिया जैन सिद्धान्त में दृष्ट नही 
की गई है। कि थान में यदि एक तन्तु भी श्राकर मिलेगा तो सब का सब पचास गज का थान नष्ट 
होजायगा प्लौर पुन मिलाये गये उस छोटे से डोरे को साथी बना कर श्रवयवों द्वारा पुनः नवीन 
थान बनाया जायेगा एवं पचास गज के थान में से एक भ्'गुल भी सूत निकालने पर भी दूसरा भान 
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नवीन बनेगा परमाणु का भी विश्लेश होजाने पर दृधणुक का नाश होजाने पर ज्यणुक का नाश 
होते होते महापट का नाश होजावेगा पुन: परप्ाणुओ में क्रिया द्वारा ह्धणाक आदि की सृष्टि होते 
होते नवीन महापट का उत्पत्ति द्वागों, वहो पट है, यह प्रन्थभिज्ञान तो साहश्य मूलक माना जयेगा। 

जैसे कि वही दीप कलिका है, यहा सजातोय ग्रश्य कलिकाओं में अ्रान्तिवश एकत्व प्रत्य- 
भिज्ञान होगया है। सत्य बात यो है कि वेशेषिको की यह प्रक्रिया कोरा ढ़ाग है इस में कोई प्रमाण 
नहीं है । भ्रत इसका खण्डन प्रसिद्ध ही है। हा परमाणाप्रो की सूक्ष्मता चमत्कार है श्धूल बुद्धि वाले 
जीवो के ग्रहण, झाकर्षण, खादन, आदि श्रवृत्ति, निवृत्ति, के उपयोगी व्ग्वह।रों मे श्रारहा सब से 
छोटा पिण्ड भी अनन्तानन्त परमाण[ग्रा का पु ज है। देखिये यहा श्रत्र लोक व्यवहार मे वाल का अग्र- 
भाग बहुत छाटा टुकडा सममका जाता है जो कि ग्रनन्तानन्त परमाखणुश्रो के पिण्ड होरहे उत्सज्ञासज्ञा 
नामक पुदूगल स्क्न्‍्ध से 5०५८०८८ ७ ८)८८,<८८५३ ८३८४८ २६७७७ ९१६ एक करोड सरसठ लाख 
सतत्तर हजार दो सो सोलह गुणा बडा है। झ्व बताम्रो कितने ही सूक्ष्म य4 से वालाग्र का देखाजाय 
जो कि यत्र केश के श्रग्न भाग को पव॑त के समान भी बडा दिखा दे फिर भी सप्ताणुक, अष्टाणुक, 
कोटघणुक, स्कन्धों का वहिरंग इच्द्रियो से प्रत्यक्ष नही होभकता है, जब कि हृष्यमान बडे बड़े पर्वत 
या समुद्र तो वालाग्र से सख्याते गुण ही है हा स्वयप्रभ पव॑त या स्वयम्भू रमण समुद्र भले ही वालाग्र 
से अ्रसख्यातगुण है । किन्तु परमाणु, अप्टागृुक, कोटथशुक से वालाग्र तो ग्रतन्तानन्त गुणा है ऐसी 
दशा मे कार्यान्यथानुपर्पात्त से ही छोटे छोटे अवयवों का प्रनुमान द्वारा स।ध दिया जाता है। आगम 
प्रमाण तो सभी के गुरु है । 

प्रकरण प्राप्त इस अनुमान में केवल मूतंत्व ही हेतु कहा जाता तो परमाणु करके व्यभिचार 
होजाता क्योंकि स्पर्श, रस, ग-ध, वर्ण, वाली परमाणु मूतं है। किन्तु पुनः भिन्न होकर टुकडा करने 
योग्य नहीं है । सावयव कह देने से परमाणु करके आये व्यनिचार का निवारण होजाता हे । हॉ यदि 
सावयवत्व ही हेतु कह दिया जाता नो श्राकाश, श्रात्मा, ग्रादि, अखण्डनीय पदार्थों से व्यभिचार दोष 
प्राजाता प्रदेशो वाले आकाश झ्रादिक सावयव होते हुये भी भदने योग्य नहीं है, ग्रत: मृतत्व विशेषण 
देना भ्रावश्यक होजाता है । मूर्त होते हुये भ्रवयव सहितपन हेतु से अ्रष्टाणुक, सप्ताणुक, पचाणुक, 
चतुरणुक, श्यणुक, दृधणुक, स्कन्धो का भेद होना साध दिया जाता है। पवत, घट, पट, आदि का 
फ्टना, फूटना, तो प्रसिद्ध हो है, किस्तु परमाणू का सिद्धि कराने में विशेष उपयोगी नहीं है । 

बात यह है, कि पवंत प्रादि बड़े बड़े श्रवयवियों के टूटे फूटे हुये टुकड़े भी स्कन्ध रूप होते 
है, यद्यपि जैसे वस्त्र को फटकारने पर धूल झड़ जाती है, उसी श्रकार घट आदि के टूटे हुये भाग से 
झतन्त परमाणुये भी ड़ पड़तो है, तथापि उन स्थूल पिन्ड हारहे दुकडा की गणना में विचारी अती- 
रिद्रिय परमाणूओ को कौन पूछता है ? 

प्रकुतिम चेत्याल्य, सूर्य, पर्वत, घट, पढ़, ग्रदि अवयवियों से धनन्‍्तानन्त परमाणूये त्तो हा 


३२० इ्लोक-वार्तिक 

वैसे ही सदा निफलते प्रविशवते रहते हैं, भ्रत: बड़े प्रवयवियों के टूटने पर विखर गये परमाणुप्रों कौ 
बिवक्षा नही की गयी है, हाँ झाठ अराप्रो के विण्ड प्रष्टाणुक,या सात ग्रणू के बने हुये सप्ताख॒क ग्रादि 
को [वभक्त किये जाने पर परमाण स्वरू4 एुकडा होजाना रू टति लक्ष्य होजाता है, प्रन्‍्न की ढेरीं में 
से हाथ डाल कर सेरो ध्नाज के पिण्ड उछाले जाय तो बहुत मे प्रन्न सम्मिलत हाकर भी गिर पड़ते 
हैं, हाँ श्राठ या सात ही धान्‍्य बीजो को उछाला जाय तो »ई बोज अकेले भी प्रमाण गोचर होजाते 
हैं. इस हादिक भाव के अनुसार ग्रन्थकार ने घट, ॥पल कपालिका, आदि स्करवों का विदारण होना 
साध कर अ्रष्टाराक, सप्तराक प्राद स्कस्त्र का भेदने थार्य यता साथा है, जा कि परमाणप्नोंके 
सदृभाव का परिज्ञापक है । 

भ्रब यहा कोई जिज्ञासु शिष्य मानो पूछता है. कि यह ग्रणस्वरूप और स्कन्ध स्वरूप जो 
पुदूगलो का परिणाम वत रहा है, वह क्‍या श्ननादि है ? प्रथवा क। श्रादिमान्‌ है ? यदि उत्पत्ति स्व- 
रूप हाने से भ्रण्रो भौर स्कन्धों सादि माना जायगा। ता बताओ किस निमित्त काररण से ये उपजते 
हैं? ऐसी जिज्ञाता प्रवतने पर सूत्रकार महाराज इन पुदुगल! की उत्पत्ति मे ।नमित्त होरहे कारंणो 
को सूचना करने के लिये इस अगले सूत्र को कह रहे है । 


भेदसंघातेम्य उत्पथन्ते ॥ २६॥ 


चीरना, फाड़ना, टूटना, फूंटना, वींसना, दलता, फूटना आदि छिल्न भिन्न करना स्वरूप 
भेद से और मिलजाना चियटजाना, बबजाता रलजाना, घुलजाना, पिण्डो-भूत होज्ञाना, भ्रादि न्यारे 
ध्यारे पदार्थों की कथ।चत्‌ एकत्वापत्ति स्वरूप सघात से तथा कतिपय अन्य अझ्रशों का भेद और साथ 
ही दूसरे कतिपय प्र शो ७ सघात इन _तान कारणा से पुदुंगल ( स्कन्ध् / उसप्न हीते हैं। 
संदतानां द्वितयनिभित्ततशाद्वदारणं भेदः, विविक्तान।मेकीमात्रः संघात; द्वित्वा 

दृष्धिबचनप्र सम इति चेन्न, पहुउ॑चन श्वथाशेवज्ञापन थे श्र तती भेदेव सथाव। ६ यश वप्य।ब- 
राधघः । 

परस्पर मिलकर सघात को प्राप्त होचुके स्कन्धो का पुतः अन्तरग, वहिरग, इनदोनो निमित्त 
कारणों के वश से विदोरण्ण होजाना भेद है, ओर पृथगृभूत अनेक पदार्थों का कथचित्‌ एक ही जाना 
संघात है। यदि यहा कोई यो पूछे कि भेद झोर सघात तो दो ही हैं, भत: द्वित्व को विवक्षा प्नुसार 
“भेदसंघाताम्या” यो केवल द्विवचन हाना चाहिये सूत्रकार ने भ्थस्‌ विभक्ति वाले बहुवचन का प्रयोग 
क्यो किया है ? झाचाय कहते है, कि यह तो नही कहना क्योकि थह्ा विशेष श्रर्थ को ज्ञप्तिकराने के 
लिये बहुवचन कहा गया है, तस कारण भेद के साथ युगपत्‌ होरहा सधात इस तोसरे कारण को 
भी पकड़ लेनेसे कोई विराध नही आता है,म्र्वात्‌ जेन विद्धान्तव तोनाको स्कम्धका कारण इष्ट किया 
है, पत्यर में से कुछ दुकड़ का छिल्र, मित्र कर प्रतिमा उकेर लो जाती है, चूत मे पाती हास कर पिणड' 


५ 
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बैना लिया जाता है, तथा जल में श्रौषधिश्रों का क्वाथ करते समय प्रग्नि द्वारा जल का कुछ भाग 
अल कर विदीणा होजाता है, श्रौर कुछ भाग औषधियों का जल मे आकर उसी समय मिलजाता है, 
यो एक काढा नामक पेय झौपधिस्कन्ध बन जाता है. जो कि अश्रग्तिसयोग को मिमित्त पाकर हुई 
श्रौषधिश्रो श्लोर जल को तीसरी ही भ्रवध्था है । 

उम्पूर्व: पदिजत्यथस्तेनोत्पद्यते जायंत्र इस्युक्तं मव्रति तदपेद्दो हेतुनिदेशों भेदसं- 
घातेम्य इति निमित्तकारणहेतुषु सर्वातां प्रदशनादभेदसधातेभ्य उत्प्न्त इति | 

पद नतो धातु से पूर्व मे उत्‌ उपसर्ग लगा देते पर उसका ग्रर्थ जन्म होजाता है, तिप कारण 

सूत्र के उत्पद्यन्ते इस पद द्वारा ' उत्पन्न होजाते हैं” यह अर्थ कहा जा चुका हो जाता है, उपजना 
क्रिया को किसो हेतु की श्रपेक्षा हैँ, भरत. उस उल्द्यच्ते की श्रपेक्षा रषता हुश्रा “भेदसघातेभ्य.” यह 
पंचमी विभक्ति वाले हेतु का निर्देश कर दिया ““जनि कतु: प्रकृति:” बेयाकरणो का निमित्त या 
कारण श्रथवा हंतुश्रो मे सम्पूर्णा विभक्तियो के होजाने का आदेश है “हेती हेत्वर्थे सर्वा: प्राय:” धर्मेरा 
हेतुना, धर्माय हेतवे घर्माद्धतो:, धमस्य हेतो , धर्मे हेती, बतंते, ऐसे प्रयोग मिलते है । "निम्मित्तपर्याय- 
प्रयोगे सर्वासा प्रयदर्शन , भरत. हेतु प्र्थों मे सभो विभक्तियों का प्रदर्शन होजाने से यहाँ प्रकरण 
मे सृत्रकार ने पचमी विभक्ति को कहते हुये “भेदसघातेम्य उत्उच्न्ते” यो सूत्र कहा है, ज्ञापक हेतु 
या कारक हेतु दोनो मे पचमी विभक्ति अधिक शोभती है ' 

ननु च नोत्यद्यतेणवो5झायत्वाद्गगरादिवदिति ऋश्चित, स्कंधाश्च नोत्पथन्ते 
सतामेव तेपासाविर्भावादित्यपर: । ले प्रन्यभिधीयने । 

यहाँ किसी एकास्त-बादी पण्डित के स्वपक्ष का भ्रवधारण है, कि परमाणुये ( पक्ष ) नही 

उपजती है, (साथ्य ) किभी भी कारण के द्वारा बनानेयोर्थ्र कार्य नहीं होने से / हेतु ) आकाश, 
प्रात्मा, आदिके समान ( भ्रन्वयहष्टान्त )। इस प्रकार कोई नंयायिक या वंशेषिक पण्डित कह रहा 
है, तथा कोई दूसरा पण्डित यो भी कह रहा है, कि स्कन्ध ( पक्ष ) नही उपज रहे है, ( साध्य ) 
बयोकि अनादि काल से सद्भूत होरहे स्कन्‍्धो का ही अभिव्यंजक कारणों द्वारा आविर्भाव होजाता 
है, ( हेत ) रात्रि में देखे जा रहे तारागण के समान ( अन्वयहष्टान्त ) | इस प्रकार दूसरे किसो साख्य 
पण्डित का कहना है। श्रर्थात्‌-परमाणुओ्रो को वेशेणिक नित्य द्रव्य मानते है, श्रत: परमाणत्रो दो 
उत्पत्ति नही होसकती है, एवं परमाशुओों को नहीं म'ल कर प्राकृतिक नित्य स्कंधों का ही भ्राविर्भाव 
तिरोभाव माननेवाले सारु्थोके यहा स्कम्धोकी कथमपि उत्वत्ति नहीं मानी गयी है, इन दोनो पण्डितों 


के प्रति भ्रत्र ग्रन्थकार करके वात्तिक द्वारा समाधान कहा जाता है उसको श्राप सज्जन भो सुर्नें-- 
उत्पयंतेणव: स्कन्धाः पर्यायत्वाविशेषतः । हि 
हर मेदात्संघाततो भेदसंघाभ्यां चापि केवन (संघातभ्यां च॑ केंचन)॥ १॥ 
* १ 
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इति सूत्रे बहुतवस्य निर्देशाद्ाक्यभिदृगतिः । 
निश्ची पतेन्यथा दृष्टविरोधस्पानुषंगतः ॥२॥ 


परमाणुये और स्कन्‍्ष (पक्ष) उपजते रहते हैं,(साध्य) विशेषताओं करके राहत हो रहा पर्याय- 
पना होनेसे (हेतु) इस श्रनुमान द्वारा श्रणुझ्नके समान स्कन्धोकी या स्कन्घोके समान पुदूगलपरमागुओ 
की प्रथवा परमाणु झौर स्कन्ध दोनो की उत्पत्ति होना सिद्ध कर दिया है, कई अगुसे या स्कनन्‍्ध तो 
पण्ड के छिन्‍न भिन्‍न, होजाने से उपज जाते है, और कोई कोई स्कन्ध बेचारे मिश्रण होजाने रूप 
संघात से उत्पन्न होजाते है, तथ्रा कतिपय स्कन्ध्र तो एक साथ हुये कुछ पिण्डो के भेद श्रौर कुछ पिण्डो 
के संघात से आत्मलाभ करते है । इस प्रकार सूत्र में “भेदसंघतेभ्य”” यो बहुबचन का निदेंश किया 
गया है, श्रतः १ भेद से उत्पन्त होते है, २ सघात से उपजते है, ३ भेद और संघात दोनो से उपजते 
है । यो भिन्‍न भिन्‍न तीन वाक्यो की ज्ञप्ति होजाना निर्णीत कर लिया जाता है। ब्न्यथा यानी इन 
तीन के सिवाय श्रन्‍्य किन्ही एक, दा, या चार, पाच, प्रकारो से प्रशुश्रो या स्कन्धो की उत्पत्ति मानी 
जायगी तो प्रत्यक्ष प्रमाणों स ही विरोध आजाने का प्रसग भश्रावेगा जब कि प्रत्यक्षप्रमाण द्वारा या 
युक्तियों से भी तीन ही प्रकारों करके पुद्गलों को उत्पत्ति होना जगत्‌-प्रसिद्ध होरहा है, ऐसी दशा में 
अन्य किसी प्रकार को अवकाश नहीं मिलता है। 


स्कंधस्यारंभका यद्वदशवस्तइदेव हि। 
स्कृधोणुनां भिदरंभनियमस्यानभीक्षणात्‌ ॥३॥ 


नेयायिक या वंशेषिको ने प्रगमुओ को स्कन्ध का उत्पादक जेसे मान लिया है, उस हो प्रकार 
स्‍्करध भी छिनन भिन्‍न होजाने से श्रसुप्तो को उत्पत्ति कराने वाला है, परमाणुप्रो था स्कन्ध के आर- 
म्भ करने वाले न्‍्यारे न्‍्यारे विजातोय कारण होय या इन दोनो मे से किसी एक स्कन्ध को तो उत्पत्ति 
मान ली जाय और परमाणुझो की उत्पत्ति नही मानी जाय ऐसे पक्षपातपूर्णा नियम कर देने का दर्शन 
नही होरहा है, भ्रत. स्कन्धो के समान परमाणुये भी स्कन्धों के भेद से उपज जाती है, यो स्वीकार कर 
लो । यद्यपि जगत्‌ मे प्रनन्तानन्त परामाणुयें ऐसी है, जो कि अ्रनादि काल से परमासु श्रवस्था मे ही 
निमग्न हैं, वे स्कन्ध से उपजी हुई परमाणुय नही है, तथापि स्कन्धो से परमाणुओ की उत्पत्ति होजाने 
के सिद्धाल्त में कोई क्षति नही पडती है, अ्नन्तानन्त भ्रकृत्रिम स्कन्ध भी तो १रमाणुओो से नही उपजे 
हुये जगत्‌ में अ्नादि काल से स्कन्ध पर्याय मे ही लवलीन होरहे है, एतावता परमासुओं श्रौर स्कन्धो 
के होरहे मिय:कार्य कारण भाव को अक्षुण्ण रक्षा होजाती है, कार्यकारण भाव की मनीषा इतनी ही 
है, कि नवीन ढग से जो परमाणुये उपजेगी वे विदारण करने से ही निपजेगी तथा जो स्कन्ध नवीन 
रीति से झ्लात्मलाभ क्रर रहे है वे भेद, सवाव आर भेदसघात इन तीन भ्रकारों से ही उपजते हैं, अन्य 
कोई उपाय नेहीं  “चतुर्थो नव कारणम” । 
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उत्पद्यंतेषणवः पुद्गल१यांयन्वात्‌ स्कन्धवत । न हि पार्थिवादिपरमाणबापि पृथि- 

व्यादिद्रव्याएयेव,पृथिव्यादिपर मा णुस्कंधद्र व्यव्यक्तिषु प्र/थ- त्वादिश्रत्यहेतोी रू्य तासा मा न्‍्याख्य- 
स्य पृथिव्यादिद्रव्यस्य व्यःस्थापनात्‌ | ततो ने तेषां पर्योयस्दमसिद्ध । 

परमाशये ( पक्ष ) उपजती है, ( साध्य ) पुदंगल की पर्थाय होने से ( हतु ) रकन्ध के समान 
( भ्रन्वय दृष्टान्त )। यहा वेशेषिको का यह मन्तव्य होसकता है, कि पृथित्री परमाणुय्र वो पृथिवी 
द्रव्य ही है, जल परमासुऐ जन द्रव्य ही है, तंजसपरमाणुयें तेजोद्रव्य ही है, वायबीय परमारझुयें वायु 
द्रव्य ही हैं, ये चारो जाति की न्यारी न्‍्यारी परमाणुयें कशथ्रमपि पर्याय नदी हैं, हाँ इन चारो द्रब्यो के 
बने हुये पृथक पृथक्‌ शरीर, इन्द्रिय श्रौर विषय इन तीन भेदों अनुसार ग्रनिश्य स्क्रत्ध अनेक है, जो 
कि स्कन्ध पर्याय स्वरूप ही है द्रव्य नहीं है । इस मन्‍्तव्य का प्रत्याख्यान करते हुये ग्रन्थकार कहते 
है, कि प्रथम तो पृथिबी, जल, झादि चार जाति की न्यारी न्यारी पर्माणुये ही नही है, एक रूप, एक 
रस, एक गन्ध और दो स्पर्ण गुरगों को धारने बाला एक एक परमाणु होकर यो एक हीं प्रकार की 
प्रनन्तानन्न पुदूगल परमाणयें है, मिन्‍न भिन्‍न बृक्षो मे प्राप्त हुये मेघ जल के समान वे परमाखूये न्यारे 
स्यारे स्कम्धों मे परिणत हुई अनेक प्रथंक्रियाप्रो को कर देतो हैं । 

दूसरी बात यह है, कि पाथिव, जलीय, आ्रादि परमाझुये भी केवल पृथिवी द्रव्य, जल द्रव्य 
श्रादि द्रव्य स्वरूप ही नही है, परमाझय भेद होजाने से उपज रहो पर्यायें भी है, यो द्रव्यहष्टि से या 
सटण १रिगाम स्वरूप द्वव्य त्व जाति पर लक्ष्य देकर विचारा जाय तो स्कन्ध भी द्रव्य होनाते है । 
परमाणुओं ने ही द्रव्यपने का ठेका नही मोल ले लिया है| वेशेषिकों ने भी स्कन्ध को द्रब्य मान लिया 
है, पृथिदी परमाणुयें और घट, पट, श्रादि पाथिव स्कन्धों इन द्रव्य-व्यक्तियों मे ये पूर्वापर परिणाम 
पृथिवी है, ये प्रथिवी है, इत्यादि अन्वयरूप से ज्ञान कराने के कारण होरहे उध्वेतासामान्य नामक 
पुथिवी द्रव्य की पूर्व प्रकरणों में व्यवस्था कराई जा चुकी है। 

प्र्थात्‌-परापर विवतंग्यापि द्रव्यमुद्ध्वंता मदिव स्थासादिषु” कालत्रय सम्बन्धी श्रनेक किवर्तों 
में पृथिवीत्व या द्रव्यत्व नामके ऊध्बंता सामान्य ठहर रहे हैं, इसी प्रकार पहिले पिछले कालोमे वत रहे 
जल श्रादि के व्यक्तिरूप से परमातशु द्वव्यो श्रोर स्कन्ध द्रव्यों मे जलत्व, ते जस्त्व आदि अन्बय ज्ञानों 
के हेतु होरहे ऊध्व॑ंता सामान्य इस संज्ञा के घारी जल शझ्रादि द्रव्यों की व्यवस्था कर दी गई है, तिस 
काररा स्कन्धो मे भी कथचित्‌ द्रव्यपना सिद्ध है, तिस ही कारण उन परमाण्रो का पर्याथपना असिद्ध 
नही है, अनेक कालो मे उपज रहे परमाण विवर्तों में तभी तो एक द्रव्य की अनेक भूत, वर्तमानू, भवि- 
ष्य परिणतिग्नों में ठहरने वाला ऊध्वतासामान्य वत रहा है. भ्रतः परमाणु की उत्पत्ति होना सघ 
जाता हैं, जनों का पुदूगल पर्यायत्व हेतु पक्ष मे ठहर गया, यह हेत्वाभास नही है। 

परमाणूनां कारशद्रव्यव्वनियमादसिद्धमेवेति चेन्न, तेषां कार्यत्वस्यासि सिद्धेः । 


श्रें४ बलोक-बातिक 


अ्‌ कि 0 ५ कप ः छ 
यथेव भेदात्‌ संघाताभ्यां च स्कपानाझुत्पत्ः कायत्वं तथाशुनामपि भेदादुत्पश! कायत्वसिद्धर- 
स्येथा रृष्टेबिरो धस्यानुपंगात्‌ | न हि स्कंघस्यार मकाः परमाणदों न पुनः परमाणो: स्कंध इति 
नियमों द्श्यते,तस्पापि भिद्यमानस्य खत्मद्रव्यजनकन्वदशनात्‌ मिथमानपयें-तस्य परमाणजनक- 
लगिडे! । 

यहा कोई वैशेषिक ग्राक्ष १ करता है, कि परमाणयें काररा द्रव्य हो है, ऐसा नियम है, पर- 
माणूये किसी के कार्य होर्हे नही हैं, म्रतः परमाणुशझ्रो के कारण द्रव्यपने का नियम होजाने से जैनों 
का परमाणश्रों में उत्पत्ति को साधने के लिये दिया गया पुद्गल पर्यायत्व हेतु प्रसिद्ध हेत्वाभास ही है ! 
ग्रन्थका र कहते हैं, कि यह तो नही कहना क्योकि उन परमास्यूभो का कार्यपना भी सिद्ध है, देखो 
जिस प्रकार भेद से या संघात से अथवा भेद-संघात, दोनो से उत्पत्ति होजाने के कारण स्कम्धों का 
कार्थपना प्रसिद्ध है, तिसी प्रकार प्रशुभझो का भो छिन्‍तता से भिन्‍नता से उत्पत्ति होजाने के कारशा 
कार्यपना सिद्ध है, श्रन्यधा यानी ऐसा नहीं मान करके अ्रन्य प्रकारों से यदि परमाणूपग्रों की सवथा 
नित्य ही माना जायगा तो प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा देखी जा रही पदार्थ व्यवस्था से विरोध ठन जाने का 
प्रसंग श्राजावेगा । बालक बालिका भी पिड के छिद्, भिद जाने से छोटे छोटे टुकटो की उत्पत्ति होरदही 
को देखते है, इसी तारतम्य श्रनुसार टुकड़े होते होते श्रन्‍्त में जाकर सब से छोटे टुकटे हुये परमारू 
पर विश्राम करना पड़ेगा तरतमभाव से हुश्रा प्रकषमाणशपना कही अन्त में जाकर श्रवह्य विश्राम लेता 
है, उपजे हुये छोटे अवयव का विश्रान्तिस्थल परमार है। 

वेणेयिकों के यहा स्कन्ध के आरम्भ तो पस्माणूरें मान लिये जावे कि.तु फिर १+मारयू का 
आत्म-लाम कराने व'ला स्कन्ध नही माना जाय यह कोई नियम अच्छा नहीं देखा जाता है, जबकि 
मूसल,चाकी, मोगरा, आदि भेदक कारणों से भेद जा रहे उस स्कन्ध को भी सूक्ष्य द्रव्य का जनकपना 
देखा जारहा है, उत्तरोत्तर भेदा जा रहा पदार्थ पर्थन्त श्रवस्था में परमाण्‌ तक पहुँच जाता है, श्रतः 
भेद को ही परमाणु का जनकपना पिद्ध हुआ । यहा प्रशुद्ध द्रव्य या वेशेषिको के मत अनुसार प्रथवा 
ऊध्वंता सामान्य की प्रक्रिया अनुसार परमाणु को द्रव्य कह दिया गया है, जीव झ्रादि द्रव्यो के समान 
जब वास्तविक पुद्गन द्रव्य को जताया जायेगा तो पुद्गल परमारुप्नो पर ही दृष्टि ठहर जायेगी पृद- 
गल की स्वाभाविक शुद्ध परिणति परमाणु द्रव्य मे होरही निर्णीत कर ली ज्ञाती है, इस सूत्र द्व।रा 
पुदुगलों की उत्पत्ति का समीचीन परामझ्ण करा दिया गया है। 

उक्त सूत्र द्वारा सामान्य रूप करके भ्रणुप्रों श्र स्कन्धा की भेद या संघात प्रथवा एक 

समय में होरहे दोनो भेद संघातो से उत्पत्ति होजाने का प्रस॒ग प्रा'त होने पर विद्ञेषर प्रतिपत्ति कराने 
के लिये श्री उमास्यामी महाराज श्रग्रिम सूत्र को कहते है । 


भेदादशु ॥ २७ ॥ 


केवल भेद से ही भदछ की उत्पत्ति होती है । संघात या भेद-संघात दोनों से झगु नहीं उपज 


बंचम-धव्याय ३२५ 


पाती है प्रथति--'सिद्ध सत्यारम्भो नियमाय” प्॒॒व सूत्र करके सभी पुद्गलोकी उत्पन्ि प्रतीत होचुकी 
थी पुन. सूक्षका/र करके जो इस सूत्र का आरम्भ किया गया है, वह नियम करने के लिये ही समझा 
जायेगा, नवीन मुख्य श्रथं की ज्ञप्ति तो पहिले सूत्र से ही होचुकी थी । 
सामर्थ्यादवधारशग्रतीतेगेवकारावचन | अभन्षवत्‌ । यम्मात्‌ । 

विना कहे ही श्रर्थापत्ति की सामर्थ्य से ग्रवधारण (नियम ) करने की प्रतीति होजाती है, 
झ्रत: सूत्र मे प्रन्ययोग का व्यवच्छेद करने वाले एवक्रार का कण्ठोक्त निरूपणश नहीं किया है। जैसे 
कि प्प्‌ भक्षरा, मे एव लगाने की कोई आ्रावश्थकता नहीं दीखती । अर्थात्‌-कोई सज्जन पुरुष कहता 
है कि श्राज भ्रष्टमी के दिन हमने प्रनुपत्रास किया है, जल पिया है, यहां ही को लगाये विनाही नियम 
श्र्थ निकल ग्राता है। ज्ब कि श्रन्न, खाद्य. स्वाद्य पेय,इन चारो प्रकारके भोजनों को करने वाला भी 
जल पीता है, ऐसी दशा मे जल पीने का निरूपण करना व्यर्थ पडता है किन्तु वह सज्जन जल भक्षण 
कर रहा है भ्रत: जलो का ही भक्षण माना जाता है, उस सज्जन ने शेष चार प्रकार की भुक्तियों का 
परित्याग कर दिया है । बगालमे स्वल्प खाकर पानी पी लेने को या कलेऊ कर लेने को “जल खाइपा 
छी कहते है इस उत्तर देश मे ल के साथ भक्षरा क्रिया का जोडना खटकता है, यो श्रप्‌ भक्षण से 
बिना कहे ही केवल कलेऊ ही किया, यह झथ निकलता है। मध्यान्ह का पूर्ण भोजन झौर सायंकाल 
के ग्रवमौदर्य भोजन का व्यवच्छेद होजाता है, जिस काररा से कि | 


भेदादणुरिति प्रोक्‍तं नियमस्योपपत्तये । 
पू॑सत्रात्ततोणनामुत्पादे विदितेषि च॥ १ ॥ 


यहापि “ भेदसंघातेम्य उत्पद्यते ” इस पहिले सूत्र से ही उस भेद करके श्रशु का उत्पत्ति 
होना ज्ञात होचुका था तथापि नियम करने की सिद्धि करने के लिये सूत्रकार ने भेद से अत उपजता 
है . यो यह सृत्र बढिया कह दिया है अर्थात-पूर्व सूत्र से भेद करके ग्ग्पू की उत्पत्ति होना कहा जा 
चुका है किन्‍्तु ' एकयोगनिर्दिष्टाना सह वा प्रवृत्ति' सह वा निवृत्ति:” इस परिभाषा अनुसार साथ 
मे सधात और भेद-सघातो से भी अर का उपजना कहा ज्ञा सकता है जो कि इष्ट नही है। अतः 
भेद से ही भ्रणू की उत्पत्ति का नियम करने के लिये ही यह सूत्र बनावा पडा । 
आगव: स्कंधाश्य मेदसंघातेभ्य उत्पद्चन्त हति बचनात्म्कंधाना मिवाणुना धषि ते भ्य- 
उत्पत्तिबिधानान्नियमोषप्स्यर्थमिद बरत्रं भेदादशतिति प्रोच्यते । तस्मदमभेदादेबाणरुत्पद्यत 
न संघातादमेदसघाता भ्यां वा सकंघवत । मेद।दर रेचेत्यधार णानिष्टेश्व न स्कन्धस्य भेदादू- 
स्पत्िनिंदु्िमेंदादेवेत्यद धारशस्येष्टरवातू । 
भेद शौर सघात तथा भेद-संघात दोनो इन तीन उपायों से भ्रणूये श्रौर स्कन्ध उत्पन्न हो 
जाते हैं। इस पूव॑ सूत्र के वचन से ही स्कन्घों के समान अश्युत्रो का भी उन तीनो उपायों से उत्पत्ति 


३२६ हलोक-वातिक 


होजाने का विधान होचुका है, फिर भी नियम की सिद्धि कराने के लिये “ भेदादशयू.” यों वह सूत्र 
वढ़िया कहा जा रहा है तिस कारण सिद्ध होजाता है कि भेद से ही परमास्यु उपजता है सघात 
ग्रथवा भेदसंघातों हे परमाणु नहीं उपजता है। जैसे कि तीतो से या भेद से ग्रथवा भेद संधातों से 
स्कन्ध उपज्ञता है ( व्यतिरेक इृष्टान्त )। भेद से भ्रम ही उपजे ऐसा अयोग व्यवच्छेदक नियम करना 
इष्ट नहीं है। अत' भेद से स्कन्ध की उत्पत्ति होजाने की निवृत्ति नहीं होसरी हा भेद से ही अ्रशु की 
उत्पत्ति होना इस पूर्व भ्रवधाररण को इब्ट किया गया है उत्तरवर्त्ती श्रवधारण करना ठीक नही है । 
अर्थात्‌-- एवकार तीन प्रकार का माना गया है. जो कि ग्रन्ययोगव्यच्छेद, प्रयो गव्यवच्छेद 

और श्रत्मन्तायोगव्यवच्छेद इन तीन श्रर्थों मे प्रवर्त रहा है “ पार्थ एवं धनुर्धर ” यड्गा विशेष्य के साथ 
लग रहा एव अजु न से भिन्‍न वीरो मे प्रकृष्ट धनुर्धरपने का व्यवच्छेद कर देता है “ शख. पाण्डुर 
एव” यहा विशेषशा के साथ जुड रहा एवकार शाख में पाण्डुरत्व के भ्रयाग का व्यवच्छेद कर देता 
है " मील॑ सरोज भवत्येव ” यहां क्रिया के साथ लग रहा उब॒कार कमल मे नीलत्व के अत्पस्त प्रयोग 
का व्यवच्छेद करता है । तब तो कही नीला और क्वचित्‌ पीला, लाल आदि भी कमल होता है यद 
सध जाता है, प्रकरण में “भेदात्‌ अशु:” यहा पच्रमी विभक्ति का ग्रथ हेतुत्व मान लिया ता “'भेदद्वेतु- 
का या उत्पत्तिस्तत्प्रतियोगी अ्र॒णु'” यो शाब्दवोध होगा अ्रत “'भेद-हेतुक एवं अ्रणु ” यह विशेषरशसागत 
एवकार लगाना ग्रच्छा दीोखता है, भेदहेतुक: प्रश्रेव यह विशेष्य संगत एवं श्रन्ययोगव्यवच्छेदक 
ठीक नहीं। पहिले यही एवकार इष्ट किया गया है, विवक्षा की विचित्रता से विशेषरणा भी विशेष्य 
होजाता है।, ५ 

विभाग: परमाएुनां स्कंधभेदान्न वाणव:। 

नित्यतवादुपजायंते मरुत्पथवदित्यसत्‌॥ २॥ 

संयोग: परमाणुनां संघातादुपजायते । 

न स्कंधस्तडदेवेति वक्‍तु शक्‍तेः पररपि ॥ ३ ॥ 

यहा बंशेषिक भ्राक्षेप करते है कि स्कन्ध का भेद होजाने से परमाणये नहीं उपजती हैं। 

बयोकि पृथिवी, जल तेज, वायु, द्रब्यों की जाति से चतुविध श्र व्यक्ति भ्रपेक्षा प्रनन्तानन्त परमाणये 
नित्य हैं, परमाशुझो का उत्पाद श्नौर विनाश नही होता है हा क्रिया ग्रादि करके स्कन्‍्ध का विदारण 
होजाने से परमाणझो का विभाग ग्रुण उपज जाता है " क्रियातो विभाग:” विभाग गुण तो कारणो 
से जन्य माना गया ही है। आकाश के समान नित्य परमाझुझो की छेदन से उत्पत्ति नहीं होसकती 
है। श्राचायं कहते हैं कि यह तुम वेशेषिको का कहना प्रशंसायोग्य नही है,भू ठा है, निदनीय दूषणीय 
है क्योकि स्कन्ध के विषय मे तुम्हारे उपर भी यो श्लाक्ष प किया जा सकता है कि परमाणओ्रो का 
सम्मिश्नरा होजाने से स्कन्ध नहीं उपजता है किन्तु परमाशुप्रो का पृथसभूत संयोग ही उपज्ञ जाता है 
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उस हो श्राक्ाश का दृष्टान्त यहां भो उययागी होजाता है अर्थात्‌-प्रर्भों के साघात से नित्य श्राकाश 
के समान स्कन्ध नही उपजते है। 
दूसरे बौद्ध पण्डित करके भी यो कहा जा सकता है कि झससृष्ट परमाणुये भिड कर पुनः 
प्रत्यासन्न भ्रवस्था मे नवीन ढंग से उपज जाती है, कोई नवोन अ्रवयवी स्कन्ध नही बन जाता है । 
साख्य यो कह सकते है कि श्रनादि काल से आकाश के समान सद्भूत हो रहे नित्य स्क्रत्ध उपजते ही 
नही है। “ सर्व सवत्र विद्यते ” केवल तिराभूत स्कन्ध ही मिश्रण ग्रवस्था मे व्यक्त होजाते है । जैन 
तो वेशेषिकों के ऊपर बसा का वसा ही आ्राक्षप उठा सकते है, कि परमाणुप्रो के सघात से कोई 
ग्रवयवा द्रव्य नही उपजा है केवल सांग ही उपज गया है। भ्रवयविने दत्तो जलाञजलियेंशेषिकेण 
महापण्डितेन, अपसिद्धान्तोयं वेशषिकाणाम्‌” । 
नेनु च संघातः संयागाबशप एव ततः कथ परम।णूनां परस्पर सयोगः सप्तुपजायेत 
तस्यासंयो गजत्वात्‌ | स्वेत्रावयवसंय। गपूतस्याव+विसंयागस्य प्र(िद्ध रवीरणादों द्वितंतुकसं या ग- 
पतू परस्परमवयवानां तु संयागस्थान्यतरकसंजस्योभयकर्मजस्य वा प्रतीतेरस्खलब्पत्वातू | 
ततः संघ/तादवयत्रिन एवं स्कंधापरनाम्न उत्पात्तन सयागस्थाद चतू, तहिं बाग भेद एव 
प्रतिपादते ततः कथं दथशुकादः स्कन्धस्य विभागः समुपजायेत तस्यांवभागजत्व।त्सवत्रावय- 
व जिभागपूवस्यावय। पे चिसमागस्य विभसजत्रिभागस्य प्रधिद्व । कि तस्कपद लवेभा गबत्‌ । पर- 
स्परपवयउ नां तु त्रिमागस्थान्यवरकम जस्पाभ यम ज स्य वे। प्रतीते/व।ध्यस्वात्‌ फेप दथण 
कादिम्कंपमेदद्विभागस्यवा तप त्तर भ्यु गम्यत सवदभिः 
वेशधिक श्रपने ऊपर ग्राये हुये जंनोक्त झ्राक्षेपका निवारण करते हुये स्व-पक्ष का अ्रवधारण 
कश्ते हैं कि हमने जो यों कहा था कि स्कन्ध का छेदन, भेदन होजाने से परमाणुओरं का विभाग गुण 
उपज जाता है, श्राकाश के समान नित्य परमाखूय नहीं उपजती है। इस पर जेनो ने हम वंशेषिकों के 
ऊपर भो यही श्राक्ष प ज्यो का त्यो घर दिया कि परमाणखुम्रा के सम्मिश्रण से भी परमाणुओं का 
सयोग मात्र ही उपजेगा स्कन्ध या अ्वयवी नही उपजेगा, इस पर हम वंशबिको को यह कहना है, 
कि सधात तो एक प्रकार का सायोंग विशेष ही है। उस साधात से परमाणुप्रो के परस्पर मे सायोग 
भला कंसे उपज्ञ सकेगा ? बताभो तो सही । क्योंकि परमाणुूओं का वह सयांग तो किसी प्रन्य संयोग 
विज्येष से जन्य नही है, क्रिया से परमाखुप्रो का सयोग होजाना माना गया है। पहले ईइबर इच्छा, 
ग्निसयोग, वेग, अष्टष्ट, श्रादि क/रणो से परमाणुम्रा मे क्रिया उपजती है, क्रिया स परमाशुझ का 
विभाग होजाता है तदनन्तर पूर्व संवो (का नाश हाता है पुत: उसी क्रिया से उत्तर देश-वर्त्ती पदार्थ 
के साथ सयोग होजाता है, अतः परमाधुप्राका सथीन किसी श्रर्य सधात यानों सयोगसे जन्य नही हे। 
सभी स्थलों पर अ्रवयवो के सयोग को पूववर्त्ती मानकर भ्रवयवी का संयोग हाना ही प्रसिद्ध 
होचक्म है. जैसे के तृख विशेष से बने हुये वोरण ( बुब्स ) तुरो ब्रादि में दा दो तस्तु बाले दुधृता का 
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संयोग बेचारा प्रवयव संयोग पूर्वेक है । यानी ग्रवववों के संयोग से मले ही अवयवी का संयोग 
होजायगा किन्तु प्रवयवी संयोग से अवयबों का सायोग कथमपि नहीं उपजता है, तो फिर जैन या 
दूसरे पण्डित यो केसे कह सकते है कि सघात से परमाणुझ्रो का संयोग ही उपजेशा, स्कन्ध नहीं ? 
हा अवयवों के परस्पर मे होरहे सयोग तो कोई अ्रभ्यतर कर्म-जन्य है और कोई उमय कर्म-जन्य हैं । 
सयुक्त होने वाले दोनो सूत्रों मेस किसी एक सूत में क्रिया होकर दूसरे स्थिर सूत के पास उसका 
चला जाना रूप क्रिया से जो सायोग होता है वह ग्रन्यतर कमं-जन्य है, एक कपाल में क्रिया होकर 
घरे हुये दूसरे कपाल मे उसका भिड़ जाना भी श्रन्यतर कर्मजन्य समयोग है। विभक्त होरहे मल्लो या 
मेंढों दोनों मे क्रिया होकर भिड़ जाना उभय कमे-जन्य सयोग माना गया है। कोरिया कभी दोनों 
तन्तुओं को सरका कर उनका सयोग कर देता है, कुलाल भी दोनों कपालो को भिड़ा कर सयुक्त कर 
देता है, यह ग्रवयवों का उभय कमं-जन्य सायोग है। 

परमासुम्री के संयोग भी दोनो ढगो अनुसार क्रियाश्रो से होजाते हैं, यो भ्रवयवों के ग्रन्यतर 
कर्मजन्य अथवा उभय कर्म-जन्य होरहे सयोग की निर्वाध प्रतीति होरही है. इस प्रताति के स्वरूप का 
किसी भी कारण से स्खलन नही होता है तिस कारण सिद्ध होजाता है कि परमाणुझो या अ्रवयवा के 
सधात से स्कन्ध इस दूसरे नाम को धार रहे भ्रवयवी की ही उत्पत्ति नही होपाती है। ऐसी दशा में 
श्राप जैनो ने हमारे ऊपर जा आम्राक्ष प्‌ किया था, वह ठीक नही है । वंश्षेषिको के या कहने पर अ्रब 
प्राचार्य कहते है कि तब तो इसी ढंग से तुम्हारे कटाक्ष का भो निवारण होजाता है। देखिये श्राप 
वेशेषिको ने यो कटाक्ष किया था कि स्कन्‍्ध का विदारण होजाने से परमाणुझ्ो का मात्र विभाग 
होजाता है भ्रछुय नहीं बनती है इस पर हम जैनो का यह कहना है कि स्कन्धों का भेद तो एक प्रकार 
का विभाग ही समझाया जाता है उस विभाग स्वरूप भेद से द्ृधणुक, व्यणुक,शभ्रादि स्कधो का विभाग 
भला कंसे उपज सकता है ? किचित विचारो तो सही । यह दृधणूक का विभाग कोई विभागज विभाग 
थोडा ही है जो कि विभाग से उपज जाय । वह इृधणुक गआ्रादि श्रवयवों का स्कन्ध विभाग तो दूसरे 
विभागो से जन्य नही है। सभी स्थलो पर अवयवो के विभाग-पूर्वक हू रहे प्रवयवी के विभाग की ही 
विभागज विभाग स्वरूप करके प्रसिद्धि होरही है, जैसे कि ग्राकाश के साथ वृक्ष की पीढ के दा भागों 
के एक दल का विभाग से जन्य विभागज विभाग है। 

भ्र्थात--बृक्ष के नीचल भाग तना में कुठारसंवात-जन्य क्रिया करके विभाग उपजा यह 
क्रिया-जन्य पहिला विभाग है जो कि एक दल का दूसरे दल के साथ है | पुन: इस विभाग करके उस 
पीढ के झ्राधे दल का प्राकाश देश के साथ विभाग उपजता है. वह कारणा-मात्र विभाग-जम्य दूसरा 
हुआ विभागज विभाग है | अ्रथवा किसी ने वृक्ष के साथ हाथ को भिड़ा रखा है, प्रब पुरुषार्थ द्वारा 
हाथ में क्रिया उपजा करके हाथ ओर वृक्ष का विभाग किया पश्चात्‌ उस हस्त ब्रक्ष विभाग करके 
हरीर के साथ वृक्ष का विभाग भो उपत्र जाता है। यह फारशाकारशा विभाग-जप्य/विभ्ाशज 
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विभाग है। बात यह है कि प्रवयवों के विभाग से भले ही प्रवयवी का विभाग होजाय किन्तु अ्रवथवों 
( स्कन्ध ) के विभाग ( भेद ) से भ्रवय॒वों ( परमासुओों ) का विभाग कथमपि नहीं होतेकता है, हां 
भ्रवयवों के परस्पर मे होरहे प्रन्यतर कर्म-जन्य ग्रथवा उभय कर्म-जन्य विभागों की प्रतीति होरही 


है जो कि प्रतीतसि किसी के द्वारा वाधी नही जाती है । 
प्र्थात्‌ू-प्रवयवों के विभाग तो क्रियाप्रों मे ही होते माने गये हैं, फिर श्राप वैज्ेषिको से 


इमसू की दूसरी वात्तिक द्वारा द्च्यणुक, ज्यण्ुक, श्रादि स्कन्धों के भेद ( विभाग ) से परमाणुध्यो के 
विभाग की ही उत्पत्ति होना किस प्रकार स्वीकार कर लिया है ? बताप्रो यदि श्राप बशेषिक स्कत्घ 
के विदारण से परमार प्रोका विभाग होजाना इष्ट कर लेगे तो दूसरे पण्डितो करके यो प्रवहद्य कहा 
जा सकता है कि साघात से परमाणझुझो का सायोग हो उपजता है स्कन्ध या प्रवयवी नही । इस प्राक्षेप 


का श्राप कोई समुचित उत्तर नही दे सके, तीसरी वातिक द्वारा किया गया ग्राक्षेप वेशेबिकों के ऊपर 
तदवस्थ है । न 5 ३ ५ 
तम्यावय+भेद दा काशादिमागो विभन्‍गज एवेति चेत्‌ तहि परमा जम स 


देशादिना संयोगापि भंयोगजो तु | भ्रथ परमाणुमंघातादुत्पन्नेनावयविना ध्योम।देः सयोग: 
सयोगजो न पुनः पः माशमिस्तस्य संयोग इति मत तहैं स्कथमेदादत्पन्तस्थ परम'शोरेकदे- 
शादिभ्यो भागों न विभागजः कि तु स्वन्धमेद इति सर्व समान पश्यार्: । 

यदि वशेषिक यो कहैँ कि उस स्कन्त्र के प्रवयवों का भेद होजाने से ईप्ना प्राकाश के साथ 
विभाग तो विभागजन्य है, श्रत स्कनन्‍्ध के विदारण से परमाणुयें नही उपजी है, किन्तु प्रवयव भेद 
स्वरूप विभाग से उस अ्रवयवी स्कन्ध का उने पृवरवर्ती श्राक,श प्रदेशों के साथ विभ्वाग उपज जाता 
है यह हमारे यहा विभागज विभाग माना गया है। यो कहने पर तो श्राचार्य कहते है कि तब तो 
परमासुशझ्नो के सघात से हुआ प्राकाश देश, भूमि प्रदेश आदि के साथ संयोग भी संयोगज द्वी होजाम्रो 
प्र्थातू-- व शेषिको ने जैसे स्कन्ध के भ्रवयवों का बिदारण होजाने से भ्रयु की उत्पत्ति नहीं मानकर 
केवल स्कन्धावयवों का भ्राकाश के साथ हुआ विभागज विभाग ही इष्ट कर लिया है। उसी प्रकार 
हुम भी विक्ष प डाल देगे कि परमाणुओो के सयोग-विशेष स्वरूप साधात से कोई प्रवयवी स्कन्ध्न 
उत्पन्न नहीं होता है केवल पर्व प्रदेशों से न्‍्यारे भ्राकाश श्रदेशो के साथ उन प्रसुप्नों का संयोग 


होगया है जो कि सयोगज संयोग है| 
इस पर यदि वैशेषिको का यह मन्‍्तव्य प्रकाद्षित होय कि परमाणुग्रों के संघात से प्रबयवी 


उत्पन्न होता है और उस उपजे हुये प्रवयवी के साथ हुश्ना पभ्राकाश, भूमि, ऋादि का संयोग ही धयो- 

गज होता है, किन्तु फिर परमागुप्ों के साथ उस भ्राकाश झादि का सयोग नहीं होपाता है। जब 

कि परमागुओों के स्वयवी बत चुके तो परमाणुओं के साथ भाकाश का संयोग होजआाना भलीक है। 

प्रव्न पक कहते हैं कि तब तो हम जेन भी मपना प्रमोष्ट यो प्रकाश्षित करे देते हैं, कि स्कन्द का 
९ 


२३२० इलाब--वा तक 


विदार छ होजाने से परमाणुये उपजते है  स्कन्ध भेद से उपज चुके परमाणु का भी एक देश, भूमि 
प्रदेश, आदि के साथ हुआ विभाग तो विभागज विभाग नही है किन्तु स्कन्ध का भेद ही है इन सभी 
व्यवस्थाशो को हम समान रूप से देख रहे है । 

यानी वेशेषिक जो भाक्षेप करते हैं, उसी प्रकार उनके >पर दूसरे विद्वानों द्वारा भी प्राक्ष प 
किया जा सकता है, तथा वैशेषिक जो भ्वयवी को उत्पत्ति होजाने मे समाधान करते है. वही परमा 
गुओ की उत्पत्ति में भी समाधान होजाता है, यहा रूक्ष पक्षपात के सिवाय कोई भ्रन्य गम्भीर प्रमेय 
का अन्तर नही है, जिससे कि वे स्कन्ध की उत्पत्ति तो मान लेवे औ्रौर परमाणु की उत्पत्ति में रोडा 
प्रटका देवे । शभ्रतः सिद्ध है, कि स्कन्ध के भेद से परमाणु को उत्पत्ति होजाती है, द्धणुक स्कन्ध से 
एक परमाझु का एक देश के साथ विभाग होकर परमाणु उपजता है प्रौर व्यणुक श्रवयवी से द्थछक 
को अलग कर एक परमाणु का दो देश से विभाग होजाने पर परमाणु उपजता है एवं चतुरणुक का 
विदारण होजाने से एक साथ चारो अणुये भी उपज सकती है, श्रौर कदाचित्‌ एक परमाणु का तीन 
प्रदेश वाले श्यग्ुक से विभाग होकर ए ६ अ्र्गवु उपजता है, एक देश ग्रादि यहा पड़े हुये श्रादि शब्द का 
यही तात्पये जंचता है । 

यदि पुनरवयवानां संयोगादवयविनः प्रादुर्भावस्तद्भावे भावात्तदमावे चाभावाद्‌ 

विभाव्यत तदा तत एवं परमायुनां स्कंपनेद।त्प्रादुर्भावोस्तु | 

यदि फिर बंशेषिक यो कहे कि अवयवो के सथोग से भ्रवयवी की उत्पत्ति होरही बालक, 
बालिकाझ्नों, तक को दृष्टि-गोचर है, क्योंकि श्रवयवी और अ्रवयवों के कार्य कारणा भाव मे ग्रन्वय 
और व्यतिरेक घटित हो रहा है, भ्रवयवों के उस सयोग के होने पर झ्रवयवी का भाव | उत्पत्ति ) है, 
श्रौर उस भ्रवयवों के सयोग का श्रभाव होते पर अवयवी का उत्पाद नही होपाता है, ग्रतः ग्रवयवी 
झौर प्रवयवों का उत्पाथ, उत्पादक भाव विचार लिया जाता है। तब तो हम जेन भी कहेगे कि तिस 
ही कारण से यानी कार्यकारण भाव के परिनिष्ठापक माने गये भ्रन्वय व्यतिरेको श्रनुसार परमाणुश्रो 
की भी स्कन्ध के विदारण से उत्पत्ति होजाग्रो , श्र्थात्‌ स्कन्ध का विदारण होने पर प्रणुये उपजती 
है, यों यह अ्रन्वय घट गया और स्कन्त्र का विदारण नही होने पर अखझुय्रे नही उपजती हैं, यह व्यत्ति- 
रेक घटित होगया । श्रतीन्द्रिय पुण्य पाप या ईश्वर के साथ भी कार्पो का ग्न्वय व्यतिरेक बनाने मे 
जो आपका द्वारण्य है, उसी प्रमाण की शरण इस अवसर पर भी ले लोजियेगा, जब ।क बड़े स्कन्यो 
का भेद होकर छोटे छोटे प्रवयव उपज ज।ते है, तो यो उत्तरोत्तर धारा चलते हुये यह छोटे भ्रवयवों 
का अ्रन्तिम विश्वाम लेने का स्थल परमाखु हो होगा । न्याथप्राप्त हो रहे समीचीन प्रिद्धान्त का विचार- 
शाली विद्वानों करके स्वीकार कर लेना ही प्रशस्त मार्ग है ' 

,४ ... नित्यत्वात तेषां न प्रादुर्भाव टवि चेन्न, तम्लित्य्वस्य सवधा अनवसायात्‌ । नित्याः 

परमाणवः सदकारणवच्ादाकाशादिव द॒त्यपि न सम्पक, तेषामकारणवश्वासिद्धेः । पृवृगलद्- 


पंचम-भ्रध्याय ३११ 


व्यस्य तद॒ुपादानकारणस्य भादाद रकंधमेदस्य च सहकारिण अ्रसिद्ध स्तद्भावे वा भावात्‌ । 

वंशेषिक कहते हैं, कि परमाणुय तो अ्रनादि से अनन्त काल तक भव वनी रहने के कारण 
नित्य हैं, श्रतः स्कन्धों के विद्वारण से उत परमाणुप्रो की उत्पत्ति नहीं होती है । ग्रन्यकार कहते है, 
कि यह तो नही कहना क्योंकि उन परमाणाु्रो के सर्वथा नित्यवत का नि३बय नही होरहा है, हाँ कथ- 
चित्‌ नित्य परमाणुग्नों का स्कन्ध से उत्पन्न होजाना प्रविरुद्ध है। यदि वेशेपिक पुन ग्रावेश मे ग्राकर 
यो प्रनुमान बना कर कहे कि परमाणुयें ( पक्ष ) नित्य हैं, ( साध्यदल ) संत होते सम्ते कारणवाले 
नहीं होने से ( हेतु ) श्राकाश, आत्मा, आदि द्रव्यो के समान ( अन्वयहष्टान्त ) इस अनुमान के हेतुदल 
मे यदि केवल सत्‌पना ही कहा जता तो घट, पट, गादि श्रनित्य पदार्थों करके व्यभिचार श्राजाता ग्रतः 
ग्रकारणवान्‌ कहा गया है, घट पट, आदि ग्रपने जनक कारणो करके सहित होरहे कारणवान्‌ हैं। 
श्यौर यदि श्रकारणवानूपना इतना हो हेतु कह दिया जाता ता प्रागभाव करके व्यभिचा र होजाता है, 
“अ्रनादि: सान्‍त. प्रागभाव.” ब्रनादि काल से चला आरहा प्रागभाव अपने उत्यादक कारणो से रहित 
है. भ्रत' “सत्वे सति” यह विशेषणा दिया गया है । 

हमारे यहाँ शरागभाव को द्रव्प श्रादि सदृभूत घड-वर्ग मे नहीं गिनाया गया है, चारो अ्रभाव 
पदार्थों मे प्रागभाव पडा हुम्रा है, ग्रत: “सत्वे सति ग्रकारणवत्व,, हेतु से परमाणु में नित्यत्व सिद्ध 
होजाता है। श्रब ग्राचाय कटते है. कि वेशेषिको का यह कहना भी समीचीन नही है, क्योकि उन पर- 
माराश्रो का स्वकीय काररोसे रहितपना ग्रसिद्ध है, श्रतः वेशेषिको का सद्भ्रकारणावत्व हेतु स्वरूपा- 
सिद्ध हेत्वाभास है, जब कि उन परमाणुप्रो के उपादान कारणा होरहे दचशुक, ज्यणुक, प्रादि पभ्रशुद्ध 
पुदगल द्रव्यों का सदृभाव है भर उन परमाणाझ्नों के सहकारी कारणा होरहे स्कत्घ विदारण की 
सवंत्र प्रांसद्धि है। भ्रथवा उन उवादान कारण और सहकारी कारणों के होने पर परमाणुभ्रो का भाव 
( उत्पत्ति ) है, इस अन्वय से परमाणुश्रो का कार्य पना प्रसिद्ध होजाता है, अपने उपादान कारण भ्रौर 
सहकारी कारणों के साथ परमाणु ) का व्यतिरेक भी बन जाता है, भ्रतः बडे स्कध के विदारण से 
छोटे छोटे परमाणा[श्रों का उत्पाद होजाना सिद्ध ड्भ्ना । 

सक्तमपू्व कः स्कतधी न रकृथपूवेकः स्द्मं!स्ति यत स्कंधादणुरुत्पद्यत इति चेन्न, 

प्रमाणाभावात्‌ 

वैशेषिक कहते है कि सूतों से वस्त्र बनता है, चून की कशिकाओं से लू ड बन जाती है, बूरे 
से पेड़ा बन जाता है, श्रत: सुक्ष्म परिमाण वाले द्रव्य को पूृववर्ती मान कर बड़ा स्कन्ध बन जाता है, 
किन्तु बड़े परिमाणवाले स्कन्ध को पूववर्त्ती कारण मान कर अ्रल्प परिमारा वाला छोटा शभ्रवयव उपज 
कर आत्म लाभ नही करता है, जिसे कि जैनमत प्रनुसार बडे स्कन्ध से परमाणू की उत्पत्ति मानी 
जाय प्रर्थात्‌-बढे स्कनन्‍्ध से छोटे परमाण की उत्पत्ति नही होसकती है, जगत में छोटो ने बड़ो को 
उत्पन्न किया है, बड़ो ने छोटों को नही, हाँ बड़े नष्ट होकर भले ही! छोटे होजास ।. 


१३२ इलोक-बांतिक 


ग्रन्थकार कहते है, फि यह तो नही कहना क्योकि इस तुम्हारे मनमाने सिद्धात का पोषक 
कोई बलबसरप्रमाण नही है, छोटों से ज॑से बड़े उपजते है, उसी प्रकार बडो से भी छोटे उपज जाते 
हैं, कीच से कमल उपज जाता है, साथ ही कमल का भी सड, गल, कर कूड़ा बन जाता है, बड़े बड़े 
कुलीन पुरुषों के यहां तुच्छ प्रकृति के मनुष्य जन्म ले लेते हैं, कई राजा, महू राजो, या वादक्षाहों के 
सम्तान, प्रतिशन्तानमे फाड़ बुहारना, पल्‍लेदारी करना,पंखा हाँकना, झ्रादि नीच कमेंक रके भ्राजीविका 
जलाने बाले उपज जाते हैं, संसार की गति बडी विचित्र है। बड़े माता पिताओों से छोटे बच्चे उग्जते 
हैं, बड़े येह से पिस कर चून के करा बन जाते हैं, मीठे सण्डो से कुटकर बूरा बनता है, पहाडो को 
काट कूट कर पटियां, चाकी, मूर्तिया, गट्टियां, भादि टुकड़े, कर लिये जाते है, इसी प्रकार बड़े स्कन्धो 
से भी छोटे प्रण उपज जाते हैं, इस सिद्धान्त मे प्रमाणो का सदभाव है। 


विवादाध्यासितः स्कृंधो जायते सृक्ष्मतोन्‍्यतः । 


स्कंपतात्पटवर््मोक्तं येरेवें ते वदत्विदम॥ ४ ॥ 

विवादगोचराः सूक्ष्म जाय॑ंते स्कंधमेदतः 

सच्मत्वाद दृष्टवस्त्रादिखंडवद्श्रान्त्यभावतः ॥ ५ ॥ 

वेशेषिको का ग्रनुमान है, कि प्रतिवादों के यहा विवाद मे प्राप्त होरहा स्कन्ध ( पक्ष ) 

किसी पश्रन्य्सूक्ष्म परिणाम वाले कारणो से उपजता है, ( साध्य ) स्कन्ध होने से ( हेतु ) पट के समान 
( भ्रन्वयह्ष्टान्त ) । झाचार्य कहते हैं, कि इस प्रकार जिन बैशेषिकों ने इतना बहुत श्रच्छा कहा है। 
साथ हो बे यह श्लौर भी कहे कि वेशेषिक या न॑यायिकों के यहा यो त्रिवाद में पडे हुये कि सुक्ष्म भ्रव- 
यंव उपजते भी है, या नहीं उपजते हैं ? सम्भव है, सूक्ष्म पदार्थ नहीं उपजते होयगे, ग्रथवा उपजते 
ही होयगे तो भ्रपने से छोटे परिमाणवाले कारणो से ही उप्रज सकते हैं, ऐसे विवाद विषय हो रहे 
सूक्ष्म भ्वेयव ( पक्ष ) स्कन्ध के विदारण से उपजते हैं. ( साध्य ) सूक्ष्म होने से ( हेतु ) देखे जा चुके 
या फाडे जा चुके वस्त्र, पत्ता, झादि के खण्ड समान ( प्रन्वयहृष्टान्त )! यह प्रचुमाने निर्दोष है, स्क्र- 
मों से परमाणुओं कौ उत्पत्तिका ज्ञान करनेमे भ्रम ज्ञान होजाने का प्रभाव है, श्रश्नान्त या असम्भवद्‌- 
वाधक प्रमाणों से वस्तु की सिद्धि होजाती है । 


घनकार्पासपिण्डेन सक््मेष व्यभिचारिता। 
हैत्तोरिति न वक्तव्यमन्यस्यापि समत्वतः ॥ ६ ॥ 


श्लियावयवकर्पांसपिंडसेंघाततो यथा। 
घनावयवकर्पासपिंडः समुपजायते ॥ ७३ 


पंयम-प्रध्याय ३३२३ 


तथा स्थविंष्ठपिडेभ्योशष्ठों निविडपिग्डक: 
प्रतीतिगोचरोस्तु स यथासृत्रोपपादितः ॥ ८॥ 


य द बेशेषिक उक्त श्रनुमानो मे दोप लगाते हुये यो कह बैठे कि कपास की उठी हुई रूई को 
चना कर सूक्ष्म पिण्ड बन जाता है, बडी रूई की गठरिया को दबा कर छोटी पोटली बना ली जाती 
है, काटनप्रेसमिल द्वारा पाच मन रूई के बड़े पिडो की छोटी गाठ बनाली जाती है, श्रतः: रुई की 
गाठ मे छोटापन हेतु रह गया किन्तु वहा बड़े स्कन्ध का विदारणा नही है, प्रत्युत वहा गाठ से चौगुनी, 
पवगुनी, बड़ा कई पृटरियो का सघात है, इस कारण जैनो के सुक्ष्मत्व हेतु का रूई के दबे हुये घने 
पिंड करके व्यभिचार हुप्मा । श्राचा्य कहते है, कि यह नो वेशेधिकों को नहीं कहना चाहिये क्योकि 
यो तो तुम वेशेषिको के दिये हुये श्रन्य स्कन्धत्व हेतु का भी समान रूप से व्यभिचार दोष भ्राता है, 
देखिये जैसे शिथिल ग्रवयत॒ वाले कपास पिडो के सघातसे दबाया ज्ञाकर घन प्रवयव बाले कपात पिण्ड 
की श्रच्छी उत्पत्ति होजाती है, उसी प्रकार भ्रधिक स्थुत्न पिण्डो से अतिशय सूक्ष्म होरहा घन पिण्ड 
उपजता प्रतीतिश्रो का विषय होरहा समझा जाड्रो। श्रर्थात्‌-स्थूल पदार्थों के सघात (सम्मिश्रर्ण ) 
से अल्पपरिमाणवाला घन पिण्ड उपज जाता है। 

बडे बडे रूई के घनीभूत पिण्डो से जा छोटे छोटे घन पिण्ड उपजे हैं, उनको तो स्कधमेद- 
पू्ंक ही कहा जायगा, सू_्म मीमासा करने पर प्रतीत होजाता है, कि वृक्ष मे लगे हुये कपास के टेटों 
को ओट कर कुछ बड़े परिमाणवाली रुई उपज जाती है, रुई को देशान्तरों में भेजने के लिये पुनः 
दबाकर के घनी गांठ बना ली जाती है, गाठ को खोल कर पुनः फैला लियः जाता है, फैलो हुई रुई 
को पुनः तात या दूसरे यंत्र से पीन कर फुला लिया जाता है. रुई के फूले हुये रेशो को बट कर सूत 
बनाने के लिये पुन: चरखा द्वारा एंठा जाता है, इस प्रक्रिया मे कई बार छोटे से बडे और बडे से छोटे 
ग्रवयव बनते रहे हैं सुवर्ण के भूषणो को कई बार तोड़ फोड कर बनाने में भी छोटो से बडे और बड़े 
से छोटे ग्रवयव बनाने पडते हैं, तोल समान हाते हुये भी गेंह से गेहू का चुन अधिक स्थान को पेरता 
है, भ्ततः छोटे प्रवयवों के संघात से ज॑से बड़े प्रवयव की उत्पत्ति मानी जाती है, उसी प्रकार बड़े भ्रव- 
यवी के विदारण से छोटे अ्रवयवों या परमाणशाुओ्रो की उत्पत्ति को स्वीकार कर लेना चाहिये, सर्वज्ञ 
की झ्राम्तनाय झनुसार कहे गये “ भेदादणु:” इस सूत्र में उसी सिद्धा-त का ही तो प्रतिपादन किया 
गया है, जो कि बड़े पिण्ड के छेदन, भेदन, से छोटे अवयव का उत्पाद होना जगदप्रसिद्ध है। 

बवादापज्योवयवी स्वपरिमाणादणु१रिमाणकारणारब्धोवयक्त्वात्‌ १टवदिति येरु 
क्तमछुभानं ते ५दन्त्विदम/प विवादगोचर।ः खच्माः स्थूलभेदपूव का: खत्तमन्‍्वात्‌ ५टखणडादिव- 
दिति | घनकर्पासपिंडेन बक्मेण 0थिलाटयबकर्पापर्पिडसंघत रब्धेन प्रद्रम-्यस्य हे।ाव्ये|भ- 
चारान्नेबं वर्दतीति चेतू, समानमन्यत्र तेनेब रव+रिमश/न्म&परिभाणकारश।रब्चेन५यच- 


३३४ श्लोक-बातिक 


सूर्य हेतोव्यमिचारात ! यथेण हि शिथाव्य्त्कर्पसपिंडाल सतां सप्मण्जायगानों घनावयव- 
कर्पासपिडः सच्मो न २घूलभेदपूर्वकस्तथा स एव तेषां र्थव्प्टिनां सयोगविशेषादु"्जायभ।नो 
घनावयव! स्वपरिमाणाद नणुपरिमाण कारणारब्ध) प्रतीतिवषयः , ततो नाप्तोपज्ञमिद नियम- 
कल्पनमिति यथा सत्रोपपादितं तथेद्नस्तु । 
उक्त वात्तिको का विवररा इस प्रकार है कि विवाद-ग्रस्त होरहा ग्रवयवा ( पक्ष ) स्वकथ 
परिमाण से झ्ल्प परिमाणा वाले कारणो से बनाया गया है, ( साध्य ) प्रवमवी होने से ( हेतु ) पट 
के समान पश्रन्वयहष्टान्त ) । इस प्रकार जिन वेशेषिओ ने अनुमान कहा था वे इस अनुमान को भी 
प्रसन्‍नता पूर्वक स्पष्ट बोल देवें, मन में कोई भ्रम नहीं करें कि जेनो के निर्णीत और नेयायिको के यहां 
विवाद के विषय होरहे सूक्ष्म ग्रवयव ( पक्ष ) स्थूल ग्रवयवियों के छिद, भिद, जाने को पूर्ववर्त्ती 
कारण मान कर उपजे है, ( साध्य ) सूक्ष्मपन होने से या अवयवपन होने से ( हेतु ) पट के द्ुकड़े या 
घट की ठिकुच्ची प्रथवा गेहू के चुन भादि के समान ( श्रन्वयहष्टान्त )। 
इस अनुमान को कहने मे वेंशेषिक यदि यो विचार कर कि ढिल्‍लक ढिल्‍ले अ्वयव वाले रुई 
के पिण्ड का सम्मिश्नणा होजाने से बनारे गये रुई के सूक्ष्म ( छूटे) परिमाणावाले घने पण्ड करके 
इस सूक्ष्मत्व हेतुका व्यभिचार आठ है, भ्रत. बलात्कार से स्वीकार कराये ये इस प्रकार अयुक्त दूसरे 
प्रनुमान को वेशे।षक नहीं कहते हैं। यो कहने पर तो ग्राचार्य कहते 2, कि तुम वंज्रेषि +। के कहे जा 
चुके प्रन्य पहिले अनुमान मे भी समान रूप से व्यभचार दोष श्राता है, दसिये ग्रपनी घनी गाठ के 
परिमाण से महापरिमाण वाले कारणों से बनाये गये उसी घनी रुई के पिण्ड करके ग्रवयवित्व हेतु 
का भी व्यभिचार झ्राता है, कारएा कि जिस ही प्रकार कार्य के अव्यवहित पूर्व समय में उपादान 
कारण ?ोकर सदभूत होरहे ढीले विखर रहे श्रवयव वाले रुई के पिण्डो का उपादेय द्वोकर भ्रच्छा 
उपज रहा घने झ्वयवों वाला रुई का पिण्ड सुक्षम परिमाणवान्र्‌ है, वह छोटी रुई की ग्रॉठ बेचारी 
स्थूल प्रवयवी के विदारणा को कारणा मान कर नहीं उपज रहा है, तिसी प्रकार उन शिथिल हो रहे 
श्रति स्थूल कपासो के सयोगविशेषों से उपज रहा वही घन अवयववाला रुई को गाठ का पिण्ड बेचारा 
स्वकीय परमाण से प्रनल्प ( महा ) परिमारशा वाले कारणों में बनाया गया प्रतीतिग्रो का विपय 
होरहा है, तब तो तुम वेशेषिको का पहिला कहा गया हेतु भी प्रवेकान्तिक हेत्वाभास है, तिस कारण 
सिद्ध होजाता है, कि “सूक्ष्मपारमाणवाले कारणों से ही स्थून परिमाण वाले कार्य बनते हैं, स्थल 
परिमाण वाले कारणोसे सूक्ष्म परिमाण वाले कार्य नही बनते है यह वेशेषिकों द्वारा की गई नियमकी 
कल्यमा कोई सर्वज्ञ म्राप्तके ग्राद्यज्षानका विषय नहीं है,अल्पनज्ञ पुरुष दीन है वतिलोक, त्रिकालमे अवा- 
घधित हो रहे नियम का प्रतिपारन नहीं करसकते हैं, भ्रत: सर्वज्ञ की परम्परा से प्राप्त होरहे उमास्वामी 
महाराजकृत सूत्र में जिस प्रगार भेद से प्रश[ की उत्पत्ति कही गई है, और प्राचार्यों ढ्वारा उसमें जो 
समीचीन युक्तिया दी गई हैं, उसी प्रकार नियम की कल्पता करो। 


पंचम- प्रध्पाये ३३५ 


प्र्थात--मैद यानी विदारणा से हो भ्रणु उपजता है, यह पूर्व भ्रवधारण करना अच्छा है । 
रूई की पंचमनी गाठ से जो छोटी इकमनी दुमनो, गाठे तोड फोड़ कर बना लो जाती हैं वे अ्रवयव 
तो भेद से ही उपजे हुगे माने जायगे बशेषिकों की उत्पादविनाझ्-प्रक्रिया केवल फटाटोपर दिखाना 
है उसमे रहस्य कुछ भी नही है, कपडे को फाड़देने पर अव्यवहित उत्तर समय में कट खण्ड पट उपज 
जाता है | वहाँ अवग्बो का भेद होते होते पडणुक, पचाणशक, चतुरणुक, व्यणुक. दृघशुक, परमाणुये 
होरर पुन: परमाएश्रों मे क्रिया द्वारा दधरुक, व्यणुक, श्रादि उपजकर खण्ड पट बना है, ऐसी शेख- 
चिलली की सी कल्पनाओ्रो मे कोई प्रमाण नही है । 

तथादि-द्वया! परमाणा: संघातादुनद्यम्ानों द्विप्रदअ: सके ध। कशिच्दाकाश- 

प्रदेश द्वय वगाही कश्चित्‌ १रभाणुओरि भाण एव स्पात््‌ । द्थणका भ्यां च स्वकारणाद,धक 
परिमाणा स्यासुस्पच्यम।नः कश्चिदाक.श-प्रदश चतुष्टयवव गाही भ्रहान्‌ । कश्चित्पुनरेंकाकाश- 
प्रदेशाबगाही ततोगारंबावगाहविशेषध्य नियमाभावात्‌ | 

“ भेदसंघातेम्य उत्तद्यते, भेदादए[. ” इन दो सूत्रों करके उमास्वामी महामना ने जा कहा 
है उसका पुन स्पष्ट यो समझ लोजियेगा कि दो परमाणुओ्रो के एकोभाव से उपज रहा दो प्रदेशों 
वाला द्थणुक स्कन्ध कोई तो ग्राकाश के दानो प्रदेशों को घेर कर अवगाहु कर रहा है और कोई 
दो परमाणुओ के मेल से बना दृथगुक एक परमाणु के बर।बर परिमाण का धारी होकर श्राकाशके 
एक प्रदेश मे ही ठहर रहा है यहा तक कि गअ्नन्‍्त परप्राशाओ्रों का समुदाय या बद्ध पिण्ड भी एक 
परमाणु बरावर होकर श्राकाश के एक प्रदेश मे सवा जाता है, हा एक परमाणु दो प्रदेशों पर नही 
ठहर सकती है। 

तथा श्रपने कारण होरहे परमाणुओ के प्रत्येक के परिमाण से श्रधिक परिमाण बाले दो 
दथग़ुको से उपज रहा कोई कोई चतुरणूक तो ग्राकाश के चारो ही प्रदेशों पर श्रवगाह करता सनन्‍्ता 
महान है और कोई चतु रणूक फिर आ्राकाश के एक भ्रदेश मे ही श्रवकाश कर लेता है कभो कभी ऐसा 
होजाता है कि दो दा प्रदेशों पर बंठे हुये दा दृबणुकों से एक चतुरणुक महान्‌ स्कन्‍्ध उपज गया वह 
केवल आकाश के एक बदेश पर हा अवस्तरान कर लेता हैं। श्रत. अपने यानो चतुरणुक के परिमाण 
से उसके कारण द्थणुक का परिमाए अधिक यो भो कहा जा सकता है । सयुक्त या बद्ध अ्रनन्तानन्त 
परमाहुय भो एक, दा, तोन, सल्यात अ्वक्वात, जरेशा पर ठहर जातो है यह बात अवश्य है कि तीन 
परमातु यदि दा प्रदेशा चर ठहर या नो परमायुत्र चार अद्देशा पर ठट्रेंगी तो डड़ डेड़ परमाणु एक 
एक प्रदेश पर या सता दो, सवा दा परमादुप्रा का एक एक प्रदेश पर ठहरने का ठीक बाट नही कर 
देना चाहिये अखण्ड परमारूये पूरे एक प्रदेश को घेरेगो नौ परमाणये यदि अ्रबद्ध होकर दो प्रदेशों पर 
कहरेगो तो एक प्रदेश पर एक ओर दूसरे प्रदेश पर शेष झाठो ही या एक प्रदेश पर दो भ्रौर दूसरे 
प्रदेश पर शेष सातों प्रथवा एक प्रदेश पर तोन ग्रोर दुनरे प्रदेश पर क्षेष दुऊ एवं एञ् प्रदेश पर चार 


३३६ इलोक-वातिक 


प्रोर दूसरे प्रदेश पर पांच यों इसी ढंग से ठहर सकेगी, परिपूरों परमाएु एक प्रदेश से न्यून स्थल पर 
जैसे नहीं ठहर पाती है उसी प्रकार स्व एक परमाणु के लिये नियत होरहे एक श्रदेश से ग्रतिरिक्त 
दूसरे प्रदेश या उसके किसी भाग में भी भ्पना शरीर नही फैला सकती है । भ्रतः सघात से उत्पन्न 
हुआ अवयवी भधिक से अधिक भ्रपने कारण माने गये परभाणुम्रो की संख्या बराबर प्रदेशों में 5हर 
जाय पध्थवा _म से कम एक प्रदेश में ही ठ३र जाय क्योंकि प्रदेश के लक्षण में ' सब्वाशाह्ाणदारा 
रिह ” पद पड़ा हुआ है । जगत्‌ की सम्पूणा परमाणुओों को रक ही प्रदेश अवकाश दे सकता है यों 
कोई विशेष नियम करना तो ठीक नही है कि उन स्वकीय कऋररो के अ्रवगाह से छोटा ही कार्ये का 
ग्रवगाह स्थान होय जब कि जितने परमाणुओ्ओं के सघातसे स्कध उपजता है उन परमाणओ को सख्या 
बराबर प्रदेशोमे भ्ौर उसके स्वल्प प्रदेशोमे भी स्कन्ध रहसव ता है,लोकाकाशमे हो पुदूगल ठहरते हैं । 

परत: परमाणुप्रो की गणना भ्रसख्यात तक पहुंच जावेगी किन्तु परमाणखुप्रो की श्रनन्तानन्त 
संख्या तो लोकाकाश के प्रदेशों से बहुत बढ़ जाती है, भले ही श्रलोकाकाश के प्रदेश सम्पूर्ण पुदूगल 
परमाणुओ से श्रनन्तानन्त गुरो हैं, किन्तु श्रलोकाकाश मे एक भी परमाणु नही है। खेद है, जहां स्थान 
है, वहा भ्रवगाह करने योग्य द्रव्य नद्दी है, और जहा भ्रनन्तानन्त द्रग्ये भरी पडी हैं. बहा उनको फैल 
फूट कर रहने के लिये परिपूर्ण स्थान नही है, हा निर्वाह ता सत्रका सवेत्र हो ही जाता है, भ्रथवा इस 
पंक्ति का यो प्र्थ कर लिया जाय कि पझ्ने यानी स्वय द्थणुकों के कारण होरहे भ्रणुपरिमाण वाले 
परमाणाप्रो से श्रधिक परिमाण वाले दो द्चणुक्ों से उपत्र रहा कोई चतुरण॒क तो आकाश के चारो 
प्रदेशो में भ्रवगाहू करने वाला समचतुरस्र उपजेगा प्रर्थातृ-छह पेलू घन चौकोर चार वरकियों को 
सटा कर समभाग में धर दिया जाय उसी भ्राकृति के समान चार अयाप्रो के बने चतु प्रदेशी चतुरणुक 
का सस्थान है, या तल ऊपर चार वरफियो को धर दिया जाय अयवा दो वरफियों के ऊपर पुन: दो 
वरफिया घर दी जावे एवं एक से एक वरफी को मिला कर सम प्रदेश में लम्बा विछा दिया जाय 
इन भ्राकृतियों के समान चतु प्रदेशी स्कन्‍्ध का आझ्ाकार है, गोल कुम्मा या अधगोल ताली को बताने 
के लिये सपाट ईटो को ग्रोलाई के उपयोगी स्वल्प छील लिया जाता है, या कुछ गोलाई को लिये हुये 
ईटों ही प्रथम से वसे ही साचे मे ढाल ली जाती हैं । किन्तु परमाणुश्रो की नौके कालत्रय में भी 
किसी अनन्तबलक्षाली जीव या पैनी छेनी करके भी घिसो नही जा सकती हैं, मत. परमाणापत्नो के गोल 
या नौकोले पिण्ड में परमाशुभ्रो की नोके झवध्य रहेगी स्पर्शन इन्द्रिय या चक्षुसे अरतीन्द्रिय परम्नाश्भों 
की नौक टटोई या देखी नही जातो हैं, फिर भी ग्रतीच्धिय-दर्शी विद्वान सर्वावधि या केवलश्ञान से 
गोल लिकोने, पत्र कोने, आ्रादि विण्डो में उभर रही परमाशणुश्रों के एक प्रदेक्षी पेल को स्पष्ट देख लेखे 
है, '"प्रनादिभत्तमज्क प्रत्तन्त खेव इ दिये गेज्म” यह सिद्धान्त बेचारा सूक्ष्म गबेषणा में सम-चतुरस्र 
परमाखुप्रों के कोनो के सदभाव का विघात नही कर पाता है, एक प्रदेशों परमार के निरंशपन को 
प्रतंस उसके ऊपर सोचे के आता! का नहू। जजावेगों प्रयय परव/ओु करके बड़े हआत्य का कमनेत 


परचम-प्रध्याय ९७ 
ध्षसैभंव हो ज्ञायगा भ्रततः किसी चतुरणुक का यो उक्तप्रकार चार प्रदेशोंमे हहरना सिद्ध होजाता है,तथा 
कोई कोई चतुश्झुक फ़िर प्राकाशके एक ही प्रदेशमे भ्रवगाह कर रहा सन्‍्ता उस चार भ्रदेशों में ठहरने 
वाले चतु रखुक से छोटा प्रणु परिमाएवाला ही है। अवगाह के विज्ञेषों का कोई नियम नहीं है, चार 
झरुझो का चतुरणुक स्कन्ध भले ही एक प्रदेश मे रह जाय दो, तीन, या चार प्रदेशों मे भी ठहर 
जाय, हा पांच, छः, आदि अधिक प्रदेशों मे नही ठहर सकता है । 

स्ग्कीय परमाणु संख्या से भ्रध्चिक प्रदेशों में नही ठहरने का नियम है, क्योंकि एक परमाझु 
दो या तोन प्रदेशों मे अपने पांव नही फंला सकती है, किस्तु सूक्ष्मत्त्र गुश के योग से एक परमाणु 
के स्थान में प्रनेक परमाणुऐ छुस कर ग्रपनी सख्याते «यून प्रदेशों मे ठहर जाती है, आकाश के एक 
प्रदेश में य द दययुक, व्यणुक, आदि कोई भी स्कन्च ठहर जाय ता वह श्रसु कहा जा सकता है, 
उसे परम शअ्रशु नही कह सकते है, प्रप्रदेश, अखण्ड, एक झुद्ध पुदुगल द्रव्य को ही परमाणु क्रहा जाता 
है, परम शब्द का श्रर्थ अन्तिम, सब से छोटा एक निरश ग्रवयव है, वेशेषिक पण्डित केबल परमाणु 
ग्रौर द्यगुकों मे हो श्रशपना बखानते है, यह प्रशस्त नही है, साथ ही वे मृतं कई परमागशुझों का 
एक प्रदेश मे ठहरने का विरोध स्वीकार करते है, “ मृतंयो: समानदेशताविरोधातु ” ऐसो दक्षा मे 
भ्रनन्त।नस्त परमाणुये, श्रनन्त स्कन्ध, अनन्त मन, अ्रनन्त भवयवी, ये बेचारे अ्रसख्यात प्रदेशी लोक 
में किप् प्रकार ठहरेंगे ? गम्भीर प्रश्न के उत्तरदायित्व को वे नही फेल सकते है । 


तथा शताणुक्राव्यविभ्रेदादुत्पद्य मानोययत्री कश्चिस्पथक्म) स्तोकाकाशप्रदेशाव- 

गाहिल्‍वात्‌ | कश्वित्ता एव्ाल्पाका 7प्रदे गा ।गाड़भ जाल्पाददाक शप्रदेशवगाहित्वान्महान्‌ । 
जिस प्रकार भअ्रणुग्रो या ल्‍कन्धों के सघात से उपजे हुये स्कन्वों का श्राकाश् प्रदेशों मे श्रव- 
गाह हो रहा यथायोग्य निर्णीत किया है, उसी प्रकार स्कन्धों के भेद से उपजे हुये अवयवी या परमा- 
णुप्रो का श्राकाश के प्रदेशों मे यथायोग्य ग्रवगाह होजाना समक लिया जाय, देखिये सौ परमाणुश्रों 
से बने हुये शताशक नामक अवयवी का विदारण होजाने से उपज रहा कोई कोई श्रवयवी तो उस 
शताणुक से छोटा परिमाण वाला होगा क्योकि प्राकाश के स्वल्प प्रदेशों मे वह टुकडा स्थान पा रहा 
है, यदि शतायुक ने बीस प्रदेश घेरे तो उसके दो टुकड़े होकर बने पचास, पचास, छ वाले दो डुकड़ो 
ने दस दस प्रदेशोमें स्थान पालिया । या सौ प्रदेश वाले शताग़ुक के टुकड़े पचास पचास प्रदेशों से ठहर 
गये, अस्सी, बीस, अगतुप्तों वाले टुकड़े प्रस्सी बोस प्रदेशों में ठहर जायग । शघौर कोई कोई कड़ा स्व« 
रूप प्रवयवों तो आकाश के अल्प प्रदेशोमे ग्रवगाह को घार रहे उस ही छोटे प्रवयवी से झ्राकाश 

के बहुत प्रदेशों में अवगाह धारने वाला होने के कारण महान्‌ होजाता है | 
: शथ्वर्थात्‌ू-यदि शताणुक भ्रवयवी ने भ्राकाश के दक्ष प्रदेशों को घेरा है, तो शताणुक के भेद 
से बन रये यो पंकावात मत भवक्‍्य्यों फरके ऋ्राकस्स के पीस, वत्स प्रवेश भो चेरे जा सकते हैं । 
४३ मु 


शहद इश्ौक-वॉर्धिक 


भ्थवा दस भ्रदेशों में समा रहे शताणुक के पच्रविशति प्रदेशों चार टुकड़े पुनः पच्चीस पर्चोस प्रदेशों 
को भी घेर कर सानन्द विराजते हैं ठिगनी माता के पुत्र उससे लम्बे, चौडे, शरीर वाले होसकते हैं, 
कोई बाधा नही है, छोटी कण्डे की कस्सी से बीसों गज लम्बा, चौडा, घु प्रा निकल पड़ता है, रूई की 
गांठ के टुकड़ों को पीन कर दसों गज में फंला दिया जाता है छोटो मकड़ी के उदरस्थ कारण से बड़ा 
जाला बन जाता है, प्रतः: अभ्रल्प परिमाण वाले भ्रवयवतरी के डुकड़े अपने जनक के श्रधिकृत स्थान से 
प्रधिकर स्थान पर भी प्रपने पाव फैला देते हैं, श्रवकाश के विशेषो का कोई नियम नहीं है जब कि 
इस जम्बूद्वीप सम्बन्धी भरतक्षेत्र के पांचसो छुब्वीस श्रौर छः बटे उन्‍्नोस योजन झ्राकाश में इससे कई 
गुनी बादर बादर भूमि समा सकती है, तो फिर एक ग्रवयव के स्थल में श्रनेक प्रवयवों का 5ह₹ जाना 
कोई चमत्कारक नही है, अवगाह देना स्वरूप उपकारकत्व को धार रहे आकाश मे छ'ऊ द्रव्य एक 
दूसरे को भ्रवकाश देने के लिये सतत सन्तद्ध रहते है, मानो वे सम्पूरां प्राणियों को नि: स्वार्थ प्रतिधि 
सत्कार करने के लिये शिक्षा दे रहे है, छोटी मुर्गी के श्रपत्य बडे मुर्गे के समान ही छोटे झ्रवयवी 
के विदारण करके महान्‌ परिमाण स्कन्ध्र उपञ्ञ जाता है, पदार्थों की शक्तियां विचित्र है । 


एवमेवे कसमयिका भ्यां भेद्संघात/भ्याप्नुत्पद्यमानोपि स्क'धः कश्चित्स्वका) ख॒!रि- 
साणादघिकपरिसाणः कश्चिन्त्यूनपरिमाण हति सृक्तपुत्पश्यामों दृष्टविराधाभावात्‌ प्र तीयते हि 
ताच्श; | 
संघात श्रथवा भेद से उपज गये ग्रवयवियों के प्रवगाहु का विचार जैसे कर दिया है, इस 
ही प्रकार तीसरे कारण माने गये एक ही समय मे हाने वाले भेद और संघात दोनो से उपज रहा 
स्‍्कन्ध भी कोई कोई तो झपने कारण के परिमाणा से प्रधिक परिमाण वाला होजाता है, और कोई 
कोई स्कन्धघ भ्रपने कारण से न्यून परमाण वाला होकर उपज जाता है , भावार्थ-दस प्रदेशों मे ठहर 
रहे एक शताखुक स्कन्ध मे से चार प्रदेशो मे स्थित दशाझुक पिण्ड का विदारण होजाने से पर दश 
प्रदेशों मे ठहर रहे दूसरे विशत्यद्ुक पिण्ड का स्म्मिश्रण होजाने से उपजा एकसौ दक्ष प्रणुग्रो वाला 
ध्रवयवी अपने जनक कारणों के सोलह प्रदेशी या बोस प्रदेशों स्थान से प्रध्चिक एक सौ दश् प्रदेशों 
को भी घेर कर ठहर सकत। है, भ्रथवा एक सो दश अजणुप्रो का स्कन्ध दश, श्राठ प्रादि स्वल्प प्रदेशों 
में भी भ्रवगाह कर लेता है, तथा प्राने कारणो के परिमाण से समान परिमाण वाले क्षेत्र मे भी समा 
सकता है । इस प्रकार सूत्रकार द्वारा बढ़िया कहे जा चुक्रे “ भेदसंचातेम्य उत्पद्यते ” इस सिद्धान्त 
के बेशञानिक रहस्य को हम कई ढंगी से प्रसिद्ध होरंहा देखते हैं। प्रत्यक्ष प्रमाण से उक्त सिद्धान्त में 
कोई विरोध नही झ्राता है, जैसी वस्तु व्यवस्था प्रतीत होरही है, बेस ही प्रयोग सृत्र कार द्वारा लिखा 
गया है, वसा ही त्रिकाल तिलोक में श्रवाधित होकर प्रतोत होरहा है, प्रतोत पदार्थों में कुतकों की 
गति नही है । 


। * “यहां कोई जिज्ञासु, मोठा प्रक्‍क्ष तर उठात है, “कि: जब संबात-से हो « हक॑श्कों का भात्म-लाभ' 


* | » #9 है 8 72४ ह] + *. ॥ह? + » | हरह्ड़्ड़ 
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होना सिद्ध होचुका है, और श्रणुभ्रों की उत्पत्ति भेद से ही होरही कट्टी जा चुकी है,ऐसी दशामें तीसरे 
उपाय माने गये भेद और संघात का कोई प्रयोजन शेष नही रहता है, ऐसा श्राक्षप प्रवर्तने पर उस 
एक समय में हुये भेद, संधात, दोनों से स्कम्ध की उत्पत्ति होजाने के ग्रहरा का प्रयोजन समभाने के 
लिये श्री उमास्वामी महाराज श्रग्निम सूत्र को कहते है । 


मेदसंघाताभ्यां चाक्ञषपः ॥ २८ ॥ 
एक ही समय में हुये भेद भौर संघात से वह स्केन्ध चक्षु-इन्द्रिय द्वारा ज्ञातव्य होजाता है। 
अर्थात्‌- जो स्कन्ध प्रथम चक्षु इन्द्रिय से ग्रहणा करने योग्य नही था वह कुछ श्रवयव का भेद और 
कुछ अन्य अ्रवयत के सघात से दर्शत विधातक सूक्ष्मपना को छोढता हैता रथुलता परिमाण के उपज 
जाने पर चक्षु इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म हो गाता है, सूक्ष्म परिणात स्कन्ध का अन्य स्कन्धों के साथ संघात 
होजाने से तो प्राखो द्वारा दीखना ना प्रसिद्ध ही है. किन्तु सूब्म स्कंध के कुछ प्रवयत्रों का विदारणा 
होजाना और उसी समय स्थुलता या दृश्यता के सम्पादक श्रन्य प्रवयवों का सिश्रण होजाने से उपजी 
स्थूल पर्याय को श्रांखो से देख लिया जाता है, सूक्ष्म का भेद होजाने से चक्ु-उपयोगी स्थूलता नहीं 
उपज सकती है, प्रत्युत सूक्ष्म से सूकमतर होजायेगा, झ्रत. सुक्ष्म को चाक्षुष बनाने के लिये इस सूत्र 
करके कहा गंया उपाय प्रशसनीय है। 
भेद संघाताहु दसंघताभ्यां च चल्चुज्ञानग्राह्याबय)ी कश्चित्‌ स्वपरिमाणादणुपरि- 
माणऊा खपू् ':, कशिवन्‍्मद्परिमाणकारणपृवकः, कश्चित्समानपरिमांणकारणारवब्पस्तद्वदूहृ- 
ष्टपि स्याद्राधकाभावात्‌ । तदाहुः | 
केवल बिदारणासे या अकेले संघातमे अथवा भेद श्लौर संघात दोनोसे उपज रहा नेत्र इन्द्रिय- 
जन्य ज्ञान द्वारा ग्रहरा करते योग्य ग्रवयवी कोई कोई तो अपने ( शअभ्रवयवी कार्य के ) परिसाण 
से छोटे परिमाण वाले कारणो को पू्ववर्त्ती उपादान कारण मानकर होजाता है, भ्रौर कोई 
चक्षु इन्द्रिय-जन्य ज्ञान द्वारा ग्रहण करने योग्य होरहा प्रवयवी झपने परिमारा से प्रधिक परि- 
माणख वाले कारणो को पूंवर्त्ती उपादान कारण लेकर उपज जाता है, तथा तीसरी जाति का कोई 
झ्रवयवी अपने समान परिमाण वाले ही उपादान काररो से भ्रारब्ध होजाता है, यानी ग्राकाश के सौ 
सौ प्रदेशों का घेर रहे तीन शताण॒ुको के संघात से उपज रहा त्रिशताशुक ग्रवयवी बेचारा प्राकाक्ष 
के सौ प्रदेशों - ही तिष्ठ जाता है, तीनसौ मे भी विराजता है। श्रर्थातू-भेद से जो अवयवी उपजा 
है, बह श्रपने कारखों के वरिमाणा से न्यून परिमाण को घैरें यह तो ठीक ही है, किन्तु भेद से उपजा 
प्रवयवी ( परमाणु दचशुक भ्रादि कतिपय छोटे अ्रवयव नहीं / भ्पने कारणों के परिमारा से प्रधिक 
परिभाण या समान परिमाण वाले स्थान को घेर कर भी ठहर जाता है, यो भेद से उपजे हुये श्रव॒यकी .. 
में भी भंवगाह के तीनों ढंग लागू होजाते हैं। इस प्रकार संघात से उपजा भ्वयवो झपने कारणों से 
रम 
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प्रसिक परिमाण वाला होय यह तो उचित ही है, किन्तु भ्रवगाहना शक्ति अ्रनुसार वह संधात-जन्य 
प्रथयवी अपने कारणों के परिमाण से न्‍्यून परिमारा श्रोर सम परिमाण वाले प्रदेशों मे भी सानन्द 
निवास करता है । 

तथैव भेद और सघात दोनो से उपज रहा प्रवयवी श्रपने कारणों के परिम'श के समान 
परिमाण का धारी भले ही होय किन्तु भेद-संघात-जन्य झ्रवयवी स्वकीय कारण परिमाण से श्रधिक 
भौर न्यून होरहे भ्राकाश प्रदेशो मे भी ठहर जाता है, जब कि एक उत्सन्ञा संज्ञा नामक छोटा श्रवयवी 
भी फैलना चाहे तो तीनों लोको मे विखर जाता है, तब भी लोकाकाश के एक एक प्रदेश पर प्रन- 
न्तानन्त परमाणुभो के ठहरने का बांट पाता है, तथा तीनों लोक की सम्पूर्ण अ्रनन्तानन्त अणुयें भी 
एक प्रदेश मे समा सकती हैं, तो फिर उक्त तीनो कारणों करके जन्य ग्रवयवियों की स्व कारणों 
के ग्रधिकरणा स्थल से न्यून, भ्रधिक, और सम प्रदेशों, में तीत प्रकार से ठहर जाता असदिग्ध हो 


जाता है । 
जिस प्रकार श्रवयवियो के उपजने श्लौर ठहरने को व्यवस्था निर्णीत है, उसी प्रकार वह भेद 


सघात दोनो से उपज रहा भ्रवयवी चक्षुः इन्द्रिय द्वारा देखा जा चुका है, क्योकि बा&क त्रमाणों का 
झभाव है। बात यह है कि जगत्‌ के ग्रनन्तानन्त प्रवयवियों का अ्रनन्तवा भाग नेत्रो द्वारा देखने योग्य 
है, चक्षु इन्द्रिय से देखे जाने मे विषय होरहे भ्रवयवी की विशिष्ट रचना होजाना ग्रावश्यक है, भ्रन्य 
इन्द्रियो की भ्रपेक्षा नेत्र के लिये सामग्रीकी योजना विशेष रूप से करनी पडती है, नेत्र द्वारा ज्ञान करने 
में आान्ति के कारण भी प्रनेक विध्त उपस्थित होजाते है तभी तो भिन्‍न भिन्‍न ढगो के उपनेत्र चद्मे ) 
द्वारा मनुष्य छोटे बड़े पदार्थोको बडा छोटा य' चमकदार देखलेते हैं,दुरबीन सूक्ष्मबीन आदि नेत्र महा- 
यक यंत्रों से ह_ये ज्ञान सू&म दृष्टि से विचारने पर कुछ भा ते में आति रूप निर्णीत होते है किन्तु वे 
ज्ञान विवेकी जीव को सम्यग्शान की प्रोर ले पहुचाते है। सिनेमा मे चित्रपट देखना या प्रन्य प्रति- 
विम्वो ( तसवीरो )का देखना भी भुलावा देते देते विचारशोल पुरुषका समीचीन प्रतीति करा देता है, 
दोध स्थूल-बुद्धि पुरुषो या रागी को उनके द्वारा भ्रान्तिज्ञान बने रहने में ही बडा श्रानन्द श्रातारहता 
है । चक्षु इन्द्रिय से किस किस प्रकार विषय का ग्रहरा होता है, इस विषय का एक बड़ा भारी पोथा 
बन सकता है । प्रकरण मे सूत्र द्वारा आचार महाराज ने भेद सघातों से बने हुये विशेष झ्रवयवी का 
सक्षु इच्द्रिय से ग्राह्म होजाना कह दिया है, उसीको और भी स्पष्ट करके श्री विद्यानन्द प्राचाय प्रग्रिम 
बातिक द्वारा कह रहे हैं 


चाज्षुपोवयवी कश्चिद्भेदात्संघाततो इयात्‌। 
उत्पयते ततो नास्य संघातादेव जन्मनः ॥ १॥ 


कोई कोई अभ्वयवी तो भेद झभौर संघात दोनो से चक्षु इन्द्रिय द्वारा ग्रहण करने योग्य उपज 
जाता है, तिस कारण इस चक्षु इन्द्रिय प्राप्त प्वयवी का केवल संघात से ही जन्म होना हम स्वाद 
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दियों के यहां नहीं माना गया है / भ्रर्थातृ-संघात्त से भ्रचाक्षुष पदार्थ का चाक्षुष अर्थ उपज जाय, इसमें 
झाश्चयं नही है, किन्तु भेद ग्रौर सघात दोनो से भी भ्रवाक्षुष प्रथ चाक्षुष श्रर्थ होजाता है। हां राज- 
वात्तिक में केवल भेद से चाक्षुष होना नही इष्ट किया है। इस कारिकामे “भेदसंघातद्ववात्‌” ऐसा पद 
नही कहा है, किन्तु “भेदान संघातात्‌, दयात्‌,, इस प्रकार तीनपद न्यारे न्‍्यारे कहे है, इससे यह भी 
श्री विद्यानन्द भ्राचाये महाराज का भ्रभिक्राय ध्वनित होता है, कि तीनो “वत्तत्र कारणों से अवाक्षुष 
का चाक्षुष प्र्थ बन जाता है, विज्ञान (साइस ) का सिद्धान्त है, कि किन्‍्ही किन्‍्ही दो गंसो के मिल 
जाने से बन गये पदार्थ का चाक्षुषप्रत्यक्ष नदी होता है, हा उन मिली हुई गंसों का विदारण कर 
देने से उपजे पदार्थ का चक्षु से प्रत्यक्ष होजाता है । मोती या हीरा का विदारण कर देने से उसके 
भीतर का समल या निरल, भ्रत्रयवी, टुकड॒ दृष्टिगोचर होजाता है, कई प्रवपवियों के पिण्ड में मिल 
जुल रहे छोटे भ्रवयवी का चाक्षुष प्रत्यक्ष नही होता था किन्तु उस पिण्ड का भेदन कर देने से वह 
भ्रव्यक्त ग्रव० वी व्यक्त दीख जाता है । 

मूग गेहू उडदो, मे श्रन्य तुच्छ धान्य या क+रिया मिल जाती हैं, या पुरानी मू'ग पब्रादि 
मिला दिये जाते है, चतुर ग्राहक ढेर मे से थोड़े मुट्ठी भर धानन्‍्य को पृथक्‌ कर गुप्त हो रहे कूड़े , करकंट 
को व्यक्त देख लेता है, सोने को घिस कर उसके ग्रन्तरंग रूप को जांच लेते हैं, हल्दी, कत्था, सुपारी, 
बादाम को छिनन्‍न भिन्‍न, कर देख लिया जाता है । बात यह है, कि प्रतिष्ठित प्रत्येक भी होरहे 
थ्राम्रवृक्ष, केला आदि में यद्यपि पूरा एक एक जीव है, तथापि उनके छोटे छोटे टुकडो में भी वनस्पति 
कायिक जीव विद्यमान हैं, सचित्त का त्यागी श्राम्रवृक्ष मे तोड लिये गये फल को नही खा सकता है, 
हा “सुबकं पवक लत्त” इत्यादि आागमोक्त प्रक्रिया से अश्रच्ित्त होजाने पर भ्रचित्त प्रामको खा लेता है, 
सिलोटिया और लुढिया से कच्चे आम की चटनों रगड़ने पर भी यदि बडे बड़े अवयव रह जायंगे 
तो वे सचित्त हो सममे जायगे. हा अधिक बट ( पिस ) जाने +र अचित्त होसकते हैं । 

त्याग की मीमांसा यह है, कि भले ही इन्द्रियसंयम को पालने वाला ब्रती सूखे, पके, तपाये 
गये या तीक्ष्ण रस वाले पादार्थ से मिलाये गये और यंत्र द्वारा छिन्‍्न किये गये श्रत्रित्त पदार्थ को नही 
खाय किन्तु इनको भ्रचित्त हो माता जायेगा । इस प्रकार एक श्रवयवी में अनेक प्रवयवियों या प्रव- 
यवों का सम्सिश्रश है, लड़डू मे बादाम पिस्ता, इलायची, काली मिर्च, सोना वादी के वर्क, सालम 
भिश्री प्रादि द्रव्य डाल कर मिला दिये जाते हैं,सुन्दर वस्त्र मे गोटा, सलमा, मोती, लगा दिये जाते हैं, 
कोरे कागजों पर स्याही लगा कर भक्षर लिखदिये जाते हैं. गृह्द मे ईट चूना लकडो, सोटे, किवाड, 
सीकचा लगाये जाते हैं, इस प्रकार के सयुक्त एक एक गअ्रवयत्री का विदारण होजाने से उनके भ्रथ्यक्त 
छोटे प्रवयवियो का चाक्षुष प्रत्यक्ष होजाना प्रसिद्ध है, खांड के ढेल, गुड़, भ्रादि बद्ध भ्रवयवी मे कचित्‌ 
यही व्यवस्था देखी जाती है, तथा संघात भ्रोर भेद सघात दोंनों मे चाक्षुषर प्रवेयवी का उपज जाता 
कह दिया गया है, श्रतः संघात से हो चाक्षुष हाने का प्रवधारण करना चाहिये । 


रे४३ इलोक-वातिक 


पटादिरूपव्यतिरेये ६ (| चतुवु द्वावग्रतिभासमानोव यत्ती कथ॑ चाज्चुपो नाम ९ गंध दे- ; 
रपि चाछुपत्वप्रसंगादिति चेन्न, पट/धवयविन एवं च्चुयु द्री प्रतिभासनाव्‌ | तद्‌व्यतिरेकेण 
रूपस्य तथ्राप्रती तेगेधादिवत्‌ । 
यहा कोई बौद्ध या वेशेषिक का एक-देशी पण्डित प्राक्षेप करता है कि चक्षु इन्द्रिव-जन्य 
शान में पट, पुस्तक, झ्रादि के रूप के सिवाय श्रन्य कोई भी अ्वप्रत्री नी प्रतिभास रहा है, ऐसी दशा 
में वह प्रसत्‌ भ्रवववी भला क्सि प्रकार चक्षु इन्द्रिय द्वारा उपजे हूये ज्ञान का विषय होसकता है ? 
बताश्रो ! यों तो गन्ध, रस, प्रादि का भी चक्षु इर्द्रिय से ग्राह्म होजाने का प्रसग प्रा जावेगा यानी रूप 
या रूप जातीय के श्रतिरिक्त ग्रन्य पदार्थों का भी यदि नेत्रो से प्रतिमास होने लगे तो गन्ध, स्पक्षं, 
ग्रादिक का भी नेत्र से ही प्रतिभास होजावेगा, नेत्र के भ्रतिरिक्त शेष चार, पांच, गतोन्द्रिय इन्द्रियो 
की कल्पना करना व्यर्थ पड़ेगा। झ्राचायय कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि घट, पट, आ्रादि 
प्रवयवियों हा ही चक्षु इन्द्रिय-जन्य चाक्षुषप्रत्यक्ष मे प्रतिभास होरहा है. रन पट झादिक से सर्वथा 
व्यतिरिक्तपते करके रूप की उस स्थल मे प्रतीत नढी हो रही है जैसे कि फूल इचत्र बस्तूरा, दि 
सुरभि स्कन्धों के अतिरिक्त गन्ध की या मोदक, पेडा, इमरती, ग्रादि रसीने पदार्थों से भिन्‍न कोई 
रस भ्रादि की प्रतीति नही होती है । तभी तो गन्ध या रस के प्राप्न करने को अमिलाप। प्रवतंने पर 
गन्धवानु, रसवान्‌ पदार्थ ही लाये जाते हैं। भावार्थ--भोजन करते के लिये केवल मख ही नह्रीं चौका 
में भेज दिया जाता है, किन्तु तदभिन्न पूरा शरीर ले जाना पडता है। एक श्रंगया उपाग की ही 
अ्रभिलाषा ज'गृत्त होने पर पूरे भ्रगी को प्राप्त करने के लिये प्रयत्त करना आवश्यक है। श्रगी से 
प्रग ध्रलग नही है। अनेक लोभी या तुच्छ मितव्यय की कोरी डीग मारने वाले पुरुष अपने शिक्षक 
गुरु के भ्रकेले ज्ञान को ही भ्रपने निकट बुलाना चाहते है। शिक्षक की आ्राध्मा के प्रन्य गुण या गुरु के 
भोजन, वसन, वाल गोपाल ग्रादिक को वे लोभी लक्ष्यमे नही रखना चाहते है, हितोपदेशक का भोजन 
कराने मे भी उनका कंजूस हृदय संकृचित होजाता है, हमे तो गुरु के ज्ञान से ही प्रयोजन है, श्रन्य 
गुणो या श्रगोका पग्रादर ,सत्का र,पुरस्का र,क्यो किया जाय ? ऐसा वे ग्रविनीत, अ्रशिष्ट, कृतध्न, लोभी 
पुरुष विचार कर लेते है " घिक एताइश ” | लेखनी का पाचसौमां श्रग्रवर्त्ती भाग केवल लिखने में 
उपयुक्त है। किन्तु पूरी एक वितस्त की लेखनी थामनी पड़ती है । प्रति दिन के सैकड़ों कार्यों मे शरीर 
के छोटे छोटे सैकडों भ्रवयव ही न्‍्यारे न्‍यारे कार्य कर रहे हैं, लेखक, सुनार, यूजी, रसोइया, पल्‍लेदार 
प्रध्यापक, चिट्ठी रसा, मल्‍ल,से निक, आदि पुरुषोके स्यारे स्यारे प्रग,उपांग विशेषतया कार्य करते रहते 
हैं। कितने ही शरोर के भ्रव्यव तो ऐसे हैं जो जन्म भर मे एक वार भी काम मे नहीं प्राते हैं, 
एतावता भ्रखण्ड अ्रगीका तिरस्कार नही कर दिया जाता है। प्रकरण मे यह कहना है कि केवल अ्व- 
यवी से सर्वथा प्रतिरिक्त मान लिये गये रूप रस, गंध, स्पशे, भ्रादि की कदाचित्‌ भी प्रतीति नहीं 


होती है । | 


इंचम-प्रेध्याय ३४३ 


चंत्तवु दी रूप प्रतिभासते न पुनस्तदभिन्नो्यत्रीति ब्नबाणः कर्थ स्परस्थः ? कर्थ॑ 

रूपादि भिन्‍नोवयवी रूपमेव न स्यादिति चेतू तस्थ ततः कथंचिद्भेदात्‌ | न ६ स्वथा गुण- 
गुणिनोरभेद्मात्रमाचक्महे प्रतीति- रोधात्‌ पर्यायाथतस्तयोमदस्यथापि ब्रतीते; ! सवंध।5 भेदे 
तयोमेंद इब गुरागुणिभावालुपपत्ते। मुणास्वात्मवस्कुटपटवच्च । 

चक्षु: इन्द्रिय-जन्य ज्ञान मे अकेला रूप ही प्रतिभासता है किन्तु फिर उससे प्रभिन्‍न होरहा 
झवयवी नही दीखता है, इस प्रकार कहने वाला पण्डित भला कंसे स्वस्थ कहा जा सकता है ? मूछित 
पुरुष ही ऐसी पूर्वापर विरुद्ध बातो को बकता है। यदि वह पण्डित यो कहे कि रूप से प्रभिन्‍न होरहा 
अवयवी तो रूप ही क्यो नही ट्रोजायगा ? श्रत. रूप का दशन उस अवथवी का ही दशन समझ लिया 
जाय । यो कहने पर श्राचाय कहते है कि उस रूत्र भ्रवयवीका उस अकेले रूप गुणा से कथचित्‌ भेद है 
सर्वथा श्रभेद नही है,हम गुणा श्रौर गुरपीके कंवल सर्वथा अ्रभेद को नही वखान रहे है। ऐसा व्याख्यान 
करने मे तो प्रतोतियोसे विराध श्राता है । 

सत्य बात यह है कि पर्याया को जानने वाली पर्यायाथिक नय अनुसार विचारने से उन गुण 
श्रौर गुणी का भेद भी प्रत'त हो रहा है। कच्चे घड़े को पका देने पर उसो घड़े की श्यामता का नाश 
हं।फकर रक्तता का उत्पाद होजाता है, रूप, रस, आदि के ऋमसे हुये श्रनेक ज्ञान नष्ट होते रहते है । 
किन्तु ज्ञाता, स्मर्ता, प्रत्यभिज्ञातरा आ्रात्मा बहू का वढ़ी बना रहता है । याद गुणा भ्रौर ग्रुणीका सर्वथा 
प्रभेद मान लिया जायगा तो सह्य विध्य, महल अ्रतिमल्‍्ल, स्त्रग नरक, श्रादिक सर्वथा भिन्‍न हो रहे 
पदार्थों के सवंथा भेद पक्ष में जैसे इनका ग्रुख गरुणी भाव नही बनता है। उसी के समान सवथा अ्रभेद 
पक्ष मे भी रूप और रूपवानुका गुणगुणीभाव नही बन सकता है, देखो गुण झौर उससे सवथा अ्रभिन्न 
होरही गुण की ग्रात्मा ( स्वरूप ) में गुए गुणी भाव नही है तथा सवथा भिन्‍न होरहे घट और पट 
मे भी गुरागुरीभाव नढ़ी माना गया है इन्ही के समान अन्य भी सवथा भिन्‍त या सवधा प्रमिन्न 
पदार्थों मे स्वभाव स्वभाववानूपना या ग्रुणगुणीपना नही घटित होसकेगा । 

ततन्न द्रव्याथिक्रप्राधान्यादूद्रव्यस्वरूपाद मिन्नत्व्ाद्र पस्य चाज्षुषत्वे द्रव्यस्य चाक्षु- 

पसविद्धिः रपृश्याद मिनन स्य स्पशस्याभात्रात्तत्र स्गशनत्वभिद्धिरिति चेतू प्याय।थिकप्राधान्याब्च 
द्रव्यादुभेदेषि रूपस्पेव द्रव्यश्यापि चाकछुपत्वापगमान्न तश्पाचाक्षुपत्व॑ं, नाप्यस्यास्पशेनस्व॑ स्पर्श 
स्येव तदूद्रव्यस्य स्पाशनत्वप्रतीतः । न व दाशनं स्पाशेन च द्रव्यमिति दीं द्ियग्राह्म द्रव्यप्रुप- 
गस्‍्यते तस्य घाणरसनश्रात्र मनाग्रक्ष स्वेनापि प्रसिद 

उस गुण गुणों स्वरूप वस्तु में द्रव्याथिक दृष्टि को प्रधानता प्रनुसार द्रव्य स्वरूप से प्रभिन्‍न 
होजाने के कारण रूप यदि चाक्षुप माना जायेगा तो साथ ही तदभिन्न द्रव्य को भो चाक्षुबपने की 
सिद्धि होजाती है । यदि यहा कोई वेशेषिक पण्डित यो कटाक्ष करे कि छूने योग्य स्पृश्य द्रव्य से 
धर्मिंस होरहें स्पक्षे का प्रभाव है, द्रव्य से गुर सर्ववा भिन्‍त है झुवः उस वस्तु मे स्प् के तो स्पकषन 


४४ बचोक-बा दिंक॑ 


इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म होजाने की सिद्धि होजाती है। यों कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि पर्यायाधिक 
नय की प्रधानता से द्रव्य से भेद होने पर भी रूप के समान द्रव्य का भी चाज़ुषपना प्रभी श्वीकार 
किया गया है। प्रतः द्रब्याधिक विषय के समान पर्यावाथिक विषय से भी द्रव्य को चाक्षुपपना है, उस 
रूपयाले द्रव्य का भ्रचाक्षुपपना नही है मौर इसी प्रकार द्रव्य को स्पशन इन्द्रिय द्वारा गोचर होजाने 
का निषेध भी नही है द्रव्याथिक या पर्यायाथिक नय अनुसार स्पश्ग को जैसे स्पशंन इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म- 
पना है उसी प्रकार उस स्पशंवाले द्रव्यका भी स्पाशनपना प्रतीत होरहा है । 

बात यह है कि वंशेषिक पण्डित द्रव्यो के वहिरिन्द्रिय-ज«य प्रत्यक्ष मे रूप को कारण मानते 
हैं। “ रूपमत्नापि कारखा द्रव्याध्यक्ष ” प्राचीन वेशेषिक वायु द्वव्यका प्रत्यक्ष नहो मानते हैं, विजातोय 
स्पर्श करके विलक्षण शब्द करके, तृण श्रादिको का उड़ कर प्रधर डटे रहने से और शाखा, पते, 
वस्त्र, भादिके कम्प करके वायु का प्रनुमान कर लिया जाता है; इसी प्रकार प्राचीन वैशेषिक पण्डित 
रसना इन्द्रिय की ध्रौर प्राण इन्द्रिय की द्रव्य के ग्रहण करने में सामथ्थ नही मानते हैं नाना जाति 
के रस वाले झ्वयवो करके बनाये गये भ्रवयवी को वे नी रस स्वीकार कर लेते है, उस अ्रत्रयवी में 
झवयवों के रस का ही रासन प्रत्यक्ष होता है । 

हां नवीन वेशेषिक वायु का प्रत्यक्ष मान लेते है, अनेक रस वाले श्रवयवों से उपजे हुये प्रब- 
यवी में चित्र रस मानने के लिये भी वे उद्यूक्त हैं, इत्यादिक वेशेषिको को समस्या बड़ी विषम है । 
४ उद्भूत स्पर्शवद्रव्य गोचर: सोउपि च त्वच , रूयान्यच्चक्षुपोयग्य ” यो कह नवीन वैशेषिकों ने रूप 
झ्रौर स्पर्श गुणा तथा रूपवान्‌ श्रौर स्पशेंवात््‌ द्वव्यों का वहिर॒ग इन्द्रियो से प्रत्यक्ष हाजाना भ्रभीष्ट कर 
लिया है किन्तु इतना लक्ष्य रहे कि द्वव्य को केवल चक्षु. इन्द्रिय और स्पशंन इन्द्रिय से ही ग्रहएा करने 
योग्य नही स्वीकार कर लिया जाय यानी चक्षु इन्द्रि-जन्ध चाक्षुत्र श्रत्यक्ष का विषय हा रहा दाशन 
झर स्पदोन इन्द्रिय-जन्य प्रत्यक्ष का विषय हारहा स्पाशन यो केवल दो ही इन्द्रियो करक ग्रहरा करने 
योग्य नही मान बैठना चाहिये क्योकि उस पुदुगल द्रव्य को नासिका, जिल्ठा, कान श्रौर मन इन्द्रियो 
द्वारा ग्रहण करने योग्यपन करके भी प्रसिद्धि होरही है धत. वंशेषिकोंका एकान्त प्रशंसनीय नही है । 

रूपादिर हितस्य द्वव्यस्येव द्रव्यरहितानां रूपादीनां प्रत्यच्ष.धव्िपयत्वादसवपर्या 
याज्वां मतिश्रुतयाविषयत्व व्यव स्थापनात्‌ । 
जैन सिद्धान्त भ्रनुसार गुण भौर गुणो मे कथंचित्‌ अभेद है, गुणों से रहित होकर कंबल 

गुणी का सदुभाव प्रसम्भव है, वेशेषिको ने भ्राद्य क्षरा मे प्रवयवा का गुणरहित उपजना स्वाकार 
किया है यह मन्तव्य सर्वथा पोच है तथा गुरी द्रव्यक विना अकेले गुणों का निवास करना भी उस ही 
प्रकार भ्रसम्भव है । तभी तो रूप, रस, भ्रादिक से रहित होरहे द्रव्य का जैसे प्रत्यक्ष प्रादि प्रमाणों 
द्वारा गोचर होजाना नहीं प्रभीष्ट किया है। उसी के समान द्रव्य से रहित होरहे केवल रूप प्रादि 
गुणों का मो हिंसो भो प्रटयक्ष प्वादि प्रमाण से ग्रह बड़ी ह्वाराता माना है, भाक्रय के जिना रूप 
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प्रादिक गुरा बेचारे कहा ठहर रहे जाने जाप्कते है ? द्वव्य के प्रत्यक्ष मे जैसे रूप अआादिकों का सहित 
पना वेशेषिको के यहाँ ग्रावश्यक है। उयी प्रकार रूप प्रादिको के प्रत्यक्ष मे भी उनके अधिकररश 
हो रहे द्रव्यों का साथ ही अवलोकन होजाना ग्रपेक्षणीय है। यदि कोई यहा यो तक॑ करे कि दीपक 
प्रोट मे रखा रहता है उसकी प्रभा दीख »ाती है, कुठकी परोक्ष मे दूर कुटती रहती है फिर भी उपके 
रस का प्रत्यक्ष होजाता है, शीशी के इन्न का प्रत्यक्ष नही होजाने पर भी उथकी फैली हुई सुगन्ध सू थ 
लो जाती है, दूरनर्त्ती भ्रग्नि ग्रादि के स्पर्श को छू लिया जाता है । 

इस पर जैनो को यह कहना है, कि वस्तुत. गवेषणा को जाय तो दोपक झपनी कलिका- 
शरीर में ही निमग्न है, प्रभा या प्रकाश के उपादान कारणा तो धर य। चौके में फंल रहे पुदूगल स्क- 
न्ध है, सूर्थ या दीपक ता त्रकाश के निमित्त मा4 है इसों प्रकार दूर वत्ता ने मित्तका प्रनुमार इन्द्रिया 
के निकटवर्त्ती पुदुगल स्कन्ध ही कडवे, सुमधित, उध्णस्पशंवाले, परिणत हागये है. प्रत: जब कभी 
रूप प्रादिका का प्रत्यक्ष होगा वह द्रव्य-सहितो का हो होगा यह ज॑न पिद्धान्त निरवद्य है। उमान्‍ध्यामी 
महाराज ने प्रथम अन्याय मे ' मतिश्रूतपोतिबन्धों द्रव्येप्वस्बंपर्याथेषु” इस सूत्र द्वारा छ. द्रब्यों को 
पसवे पर्याया श्रोर सम्वर्य छ ऊद्रव्थों को मातज्ञान ओर श्रतज्ञान के गांचर-पने करके व्यवस्था 
करादी है, कतिपय पर्यायों से साहत होरहे द्रव्य का मॉनिज्ञान या श्र॒तज्ञान से प्रतिभास होता है, इसी 
बात को दूसरी बचने भगी से या कह लो कि प्रतिज्ञान या श्र तज्ञान द्वारा द्रव्यों मे बरत्ति हाकर जाने 
जा +है रूय, रग, आदि कतिपव पर्यायो का परिज्ञान हता है, भ्रतः दर्शन स्पर्शन, के समान द्रव्य को 
रासन, नासिक्य, श्रोत्र, मानसिक भी स्वीकार या जाव । गुण और गुणों का कथचतित्‌ ग्रभेद मानने 
पर वर्शपिकों का चित्र छूप, चित्र रस, चित्र स्पश, चित्र गन्ध मानने का बाक नही बढ़ाना पड़ेगा 
झ्लौर रसनासयोगसन्निकर्ष, त्वक्सयोगसन्निकष तभो सफल होसकंगे | 

इदमेब हि प्रत्यचस्य प्रत्यक्षत्व॑यःनास्मन्व वेकेन बुद्ढीं म्वरूपस्य समर्पण । इसे 

पुना रूपादयो द्रव्य/द्विता एवं मृल्यदनक्रायश. स्तरूपं चनातद्शया-त प्रत्यक्षतां च स्वीकतु - 
मिच्छन्तीति स्फुटममिवीयतां । 

चू कि प्रत्यक्षज्ञान का प्रत्वक्षना यही है. ग्रथवा प्रत्यक्ष प्रमाण के विपय होरहे अर्थ का 
प्रत्यक्ष टोजाना यही है, जो कि प्रतते ( विधय रवरूप ) से भिन्न होरट झनन्‍्त पदार्थों का पृथक भाव 
करके प्रत्यक्षबुद्धि में स्वकोय रूप का भले प्रकार अपण करदेना है, द्रव्य से रहित होरहे ये रूप श्रादिक 
ही फिर मूल्य नही देकर क्रय करने वाले होरहे है, ब्रुद्धि मे श्रपने स्वरूप को नहो दिखलाते हैं, और 
झपने प्रत्यक्ष होजाने को स्वीकार करना चाहते है, इसा बात का श्राप बौद्ध स्पष्ट करते रहियेगा। 
प्र्यातृ-विक्र य॒ पदार्थ को मुल्य नही देकर क्रम करना ( खरीदना ) बड़ा भारी चोरी का दोष है, 


बौद्ध स्थान स्थान पर यो कह देते हैं, कि भाष जैनो या नेयाथिको के यहा शाना स्कन्ध या प्रवयवोी 
ह्४ 
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कोई पदार्थ नही है, वह स्कन्ध्र प्रपने प्रत्यक्ष शान में प्रपनो आत्मा का समर्पण नहीं करता है, झौर 
अपना प्रत्यता होजाना चाहता है, विषय का प्रपना प्रत्यक्ष कराने मे ज्ञान के लिये भ्रपना प्राकार शभ्रपण 
कर देना ही मूल्य दे देना है, ज्ञान मे पदार्थों का प्रतिविम्ब पड़ जाना स्वष्ठप ब्राकार को मानते हुये 
साकार ज्ञान-वादी बौद्धजन ज्ञान के लिये अपने श्राकार का समपंण करदेना ही विषय करके मूल्य 
दे देने की उत्प्रेक्षा कर लेते है | 
हा जैन विद्वान त्रिषय भृत भ्र्थों की ज्ञान द्वारा विकल्पना होजाना ही आकार मानकर ज्ञान 

को पाकार इृष्ट करते है, ज्ञान मे ग्रर्थों का प्रतिविम्ब नही पडता है ! सत्य बात यह है कि बीड़ों के 
यहां मानी गयी सूक्ष्म आसाधा रण, क्षरितक, परमाझु, स्वलक्षणों का ही किसी को कदाचिन्‌ प्रतिभास 
नही होगता है, ये परमाणय ही प्रत्यक्षबुद्धि में प्रयने स्वरूप का समर्पण नहीं करती हुई' अ्रपना प्रत्यक्ष 
होजाना मागती है, भ्रत' बौद्धों की कल्पित परमाणुये अमुल्यदान-क्रयी है, शभ्रवयवी तो प्रपने श्रथविक- 
ल्प स्वरूप प्राकार को प्रत्यक्षमे सम ।ण कर प्रपना प्रत्यक्ष करना चाहता है, प्रत: अमुल्यदानक्रयी नहीं 
है, श्रपने से भिन्‍न पदार्थों का पृथर्भाव कर बुद्धि मे शुद्ध प्रमेथ के निज स्वरूप की विकल्पना होजाना 
ऐसा मूल्य देकर सौदा लेना जेनो को अमीष्ट है। 

भ्रश्नने प्राश्रय द्रव्यके सहित हो रहे ही रूप,रस,भ्रादिक विषय बुद्धिके लिये अपना मूल्य देकर प्रत्यक्ष 
होता चाहते हैं, द्रव्य रहित म्रकेला रूप या रस-रहित कोरा द्रव्य चोर है, डाकू है, गठकटा है, उठाई- 
गीरा है, प्रत: न्यायशालिनी बुद्धि केवल गुण या केवल गुणी का प्रत्यक्ष नही कराती है, यह बौद्धों को 
स्पष्ट कहना पड़ेगा श्रव वे द्वव्य-रहित कोरे रूप या रस को नही स्वीकार कर सकते है, क्योंकि मति- 
ज्ञान में द्रव्य से सहित होरहे रूप श्रादिकोका ही परिज्ञान हो रहा है “वर्णादय एब न स्कन्धा.” प्रथवा 
“झवयवा एव न भ्रवयवी” ये मल्तव्य समाचीन नहीं है । 

एतेन श्र तब्ञानेप्पप्रतिभासमाना: श्रुतज्ञानपरिच्छेधर्व॑ स्वीकतु मिच्छुतस्त एवामू 

ल्थदानक्रयिशः प्रतिपादिताल्‍्वद्राहतद्॒ब्यवत्‌ ततः प्रतीतिधिद्धमवयत्रिनः चाह्तुपत्व स्पाशनत्वादि 

सम्ुपलक्षयति वाधकाभावात्‌ | 
इस उक्त कथन करके इस बात का भी प्रतिपादन कर दिया गया है, कि स्वथा अश्रसत्‌ होरहे 

पदाये का प्रतिभास नदी होसकता है, श्रतः श्र से अ्र्थान्‍्तर को जानन वाले श्र तज्ञान में भी नहीं 
प्रतिभास रहे ये द्रब्य रहित कोरे रूप प्रादिक पदार्थ अपना श्र तज्ञान द्वारा पररच्छेद होजाना स्वीकार 
करना चाह रहे वे अमूल्यदान-क्रयी है, जेसे कि उन रूप आदिको से रहित होरहा कोरा द्रव्य प्रमूल्य- 
दान-कयी है। प्र्थातृ- जब वर्ण,संस्थान प्रादिक-भरात्मक स्करन्ध की स्फुट प्रतिपत्ति होरही है, और 
द्रव्य-रहित कोरे रूप आदिक या रूप प्रादिसे रहित कोरे द्रव्य की क्वचित्‌ृ,कदाचित्‌, कस्यचित्‌, प्रतीति 
नही हो रही है, ऐसी दक्या में इनका श्रूतज्ञान मे भी प्रतिभास नहीं होसकता है, श्रतः मूल्य तही देकर 
यो हो कपटलेन। यह दोष साख्य या बोढ़ों के ऊपर हो झ्राता है, स्थाद्रादियों के यहा तो विषय करके 
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बिक्र ता को स्वकीय विकल्पना स्वरूप पूरा मूल्य देकर ग्रपना प्रत्यक्ष कराना मानागया है, तिस कारण 
प्रवयवी का चाक्षुपपना सूत्रोक्त प्रनुसार प्रती तिझ्रो से सिद्ध होजाता है । 

भेद सघातों से चाक्षुष होथ इतना ही नही सूत्रकार को अभिप्रेत है, प्रत्युत चाक्षुषपत्ता यह 
पद स्पाशेन, रासनपन, ग्रादि का भो भले प्रकार उपलक्षण कर लेता है, कोई वाधक प्रमाण नही है । 
भावाय॑-' तदुभिन्‍नत्वे सति तत्सह॒शत्वमुफ्लक्षणं” अ्रचाक्षुष भो अवयवी इन भेद और संघात से चक्षु 
इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म होजाता है, उक्त यूत्र का इतना ही अ्रभिष्रा: नही (लया जाय किन्तु पहिले प्रस्पा- 
इन, अरासन, ग्रादि हो रहे पदार्थ भी भेद प्रौर सघात से पुन स्प्रार्धन, रासन श्रादि होजाते है, ऐसा 
उक्त सूत्र का उदार अभिप्रेताथ् है। 

किं पुन द्र व्यस्य लक्षशमित्याह | 

जीव आदि छ ऊ द्वव्यों का विशेष लक्षण तो उन स्थलों पर मृत्रकार महाराज ने कह दिया 
है. किन्तु साधारणा रूप से द्रव्य का लक्षण अभी नही कहा जा चुका है, झत. यह कहना चाहिये कि 
द्रव्य , लक्षण फिर क्या है ? ऐसी जिज्ञात्षा प्रव्तने पर श्री उमास्वार्मा महाराज इस अगले सूत्र को 


कहते है । 
सद्द्रव्यलक्षणम्‌ ॥ २६ ॥ 


द्रव्य या द्वव्यों का लक्षण तत्‌ है। भ्र्थात्‌-जो विद्यमान रह चुका है, विद्यमान है, विद्यमान 
रहेगा वह सत्‌ पदार्थ द्रव्य है, जो सत्‌ नही है, बह द्रव्य नही है, नेयायिक, वैशेषिक, मीमासक, बौद्ध, 
ग्रादि के यहा तत्व या द्रव्य का लक्षण ठीक ठीक नही बन सका है, जोकि प्रब्याप्ति, अतिव्याप्ति ग्रम- 
म्भव दोषों करके रहित होय , वेशेषिकोद्दारा द्रव्यत्व के योग से द्रव्य समझा जाता है, इत्य।दि लक्षणों 
का विचार किया जा चुका है परमार्थ रूप से देखा जाय तो यह द्रव्य का सुत्रोक्त लक्षण सर्वत्र, 
सबंदा, निर्दोष है | जैसे कि भ्रर्थ-क्रिया-का रित्व वस्तु का लक्षरा है, 'स्वपरात्मोपादानापोहनव्यवस्था 
पाद्य हि वस्तुनो वस्तुत्व” इसी प्रकार द्वव्य या तत्व भी सत्‌ लक्षण वाला है, पराध्यायीकार पण्डित 
राजमल्ल जी द्वारा “तत्व सल्लाक्षशिकं सन्मात्र' वा यत्त: स्वतः सिद्ध । तस्मादनादिनिधनं स्व सहाय॑ 
निविकल्पं च” इस पद्म करके तत्व के सत्‌ लक्षग्ग को पुष्ट किया गया है, क्यो न हो जब कि महान 
पूज्य श्री कुन्दकुन्द ग्राचार्य महाराज ने सत्ता को ही द्रव्य का झआ्ात्मा निर्धारित किया है, भ्रनस्तानध्त 
गुणों के पिण्ड होरहे द्रष्य मे प्रस्तित्व का प्रभाव भोत पोत छा रहा है, द्रव्य से प्रस्तित्व प्रभिन्‍न है, 
भरत: द्रव्य का सतपना प्रात्मभूत लक्षरणा है ' 
अथ विशेषतः सदृद्रव्यस्य लक्षण सामान्यतो वा ? यदि विशेषतस्तदा पर्यायाणां 
द्रव्यत्वप्रसंगाद तिव्याप्तिनाम लक्ष णदाषः, अव्याप्तिश्व त्रिकालानुयायिनि द्रण्ये सह्दिशेषा- 
माबात वर्तमानद्रव्य एवं तदूभावात्‌ | यदि पुनः सामान्यतस्तदृद्वब्यस्थ लचणं शुद्धमेव द्रव्य 
स्वादिति सैवाव्याप्तिरशुद्धद्रथ्ये तदभावदिति बढदंत॑ अत्युच्यते । 


शड८ इलोक-वातिक 
प्रव यहाँ किसी वा पूर्व पक्ष प्रारम्भ होता है कि यह द्रव्य का लक्षण जो संत किया गयां 
है वह बया विशेष रूप से सतपना द्रव्य का लक्षण है ? अथवा क्‍या सामान्य रूप से सतपना द्रव्य का 
लक्षण इस सूत्र मे कहा गया है ? बताओ | यदि प्रथम पक्ष श्रनुसार विशेष रूप से सतृपना द्रव्य का 
लक्षण माना जायेगा तब तो छट, पट नारंगी, भ्रमरूद, काला, नीला, खट्टा, मीठा, श्रादि पर्यायों को 
भी द्रव्यपन का प्रसग आजाबेगा यह लक्षण का अतिव्याप्ति नामक दोष हुआ, पर्यायें भी विशेष रूप से 


सत्‌ हैं किन्तु वे पर्णायें द्रव्य नही मानी गयी हैं प्रन्यथा यानी अभेद पक्ष पर बल दिया जायगा तब 
तो द्रव्य, गुण, पर्याय, इन तीन श्रर्थों की व्यवस्था नही की जा सकेगी तथा बिशेष रूप से सत्‌ को 


द्रव्य का लक्षण मानने पर ग्रव्याप्ति दोष भी श्राटा है। क्योंकि भूत, वततमान, भविष्य, इन तीनों 
कालो में ग्रन्वय रूप से अनुयायी होरहे द्रव्य मे विशेषतया सतृपना नहों है, वर्तमान द्रव्य मे ही वह 
विशेष सतूपना विद्यमान है त्रिकाल अनुयायी द्रव्य में तो सामान्य रूप से सत्पना ठहर सकता है 
प्रत: गौ का लक्षण शुब्ल कह देने से जैसे श्रव्याप्ति, अ्रतिव्याष्ति, दोनो दोष श्राते है, उसी प्रकार 
विशेष सत्‌ को द्रव्य का लक्षण करने पर भ्रतिव्याप्ति, भ्रब्याप्ति, ये दोनो दोप श्राते हैं। 
यदि फिर द्वितीय पक्ष अनुसार सामान्य रूप से उस सग्‌ को द्रव्य का लक्षण कहा जायेगा 
तब तो शुद्ध द्रव्य ही द्रय होसकेगा इस कारण फिर वही अध्याप्ति दोष आया क्योकि दृधगुक, व्यसुक 
नारकी ज्ञीव, मनुष्य, झ्रादि प्रशुद्ध द्रव्यों में उस सामान्य रूप से सतृवन लक्षण का अभाव है। अत, 
द्रव्य का उक्त लक्षण निर्दोप नही है, इस प्रकार बाद कर रहे किसी पण्डित के प्रति ग्राचार्य महाराज 
करके भ्रग्मिम वाजिक द्वारा स्पष्ट समाधान कहा जाता है। 
सदद्रव्यलक्षणं शुद्धमशुद्धं सविशेषणं। 
प्रोक्तं सामान्यतों यस्मात्ततों द्रव्यं बथोदितं॥ १ ॥ 
जिस कारणा से कि चाहे गुद्ध द्रव्य हो या श्रशुद्ध द्रव्य हो श्रथवा भ्रन्य किसी प्रकार जीवत्व 
पुद्गलत्व, श्रादि विशेषणो से सहित द्रव्य होय यह सब सामान्य रूप से सत्पना बहुत अ्रच्छा कहा 
गया है तिस दही कारग सवज्ञ आस्नाय से चले श्रा रहे श्र तज्ञान म्नुसार द्रव्य का लक्षण सूत्रकार 
महाराज ने कह दिया है जो कि त्रिकाल, त्रिलोक में अवाधित होकर भश्रव्यात्ति, श्रतिब्याप्ति, दोषो का 
निवारण करता हुआ यथार्थ है। 

न है विशेषतः सद्द्ृब्यलक्नश यतोम्रातिब्याप्त्यव्याप्ती स्यातां सामान्यतस्तल्‍्य 
तल्‍्लधणत्वात्‌ । नचेव॑ शुद्धद्रव्यमेतर सललक्षणं स्थादशुद्धद्रव्यमेव सललचर्ण स्यादशुद्धद्रव्वस्यापि 
तन्‍्लब्ण त्वोपपशे: । ततो नाव्याप्तिलंदशस्य । यथेष हि देशकालैरविच्छिन्नं सर्वत्र सबेदा 
सर्वथा वस्तुनि सरसदिति प्रत्ययामिधानण्यवद्ारनिवंध्न सक्तासामान्यं शुद्धद्रब्यलक्ष७मवाघ 
मनुभूयमानमावालग्रसिद्धं तथा सर्वद्रव्यविशेषेषु द्रव्य द्रव्यमित्यनुभूतवुद्धथमिधाननिव॑धनद्रव्यो 
पाधि सदेवद्रब्यरय मशुद्धदृ०्पसबिशेषश्स्ंथ सर्वेस्यांशुड्त्वति | 


पंचम-अध्याय इेदह 


हम ग्राहेत सिद्धान्ती प्रथम पक्ष अनुसार विशेष रूप से सतको द्रव्य वा लक्षण नहीं स्वीकार 
करते हैं । जिससे कि इस लक्षण में अतिव्याप्ति, श्रव्याप्ति दोष होजाते, हम तो सामान्य रूपसे उस 
सत्‌ को उस द्रव्यवत्र लक्षण होजाना स्वीकार करते हैं। इस प्रकार मानने पर शुद्ध द्रव्य ही सत्‌ लक्षण 
वाला नहीं हो सकेगा जिससे कि द्वितीय पक्ष अनुसार प्रव्याप्ति दोप ग्राजाय अशुद्ध द्रव्य को भी उस 
सामान्यतः सतृपन लक्षणा से युत्तपता बन जाता है. तिथ कारणा सम्पूर्ण लक्ष्यो मे सामान्य सत इस 
लक्षण की घटना होजाने से लक्षण के ऊपर अव्याप्ति दोष नही ग्राता है, कारण कि जिस ही प्रकार 
सम्पूर्ण देश और सम्पूर्णा कालो करक॑ नी विच्छिन्न होरहा अठृूट *त्तासामान्य बेचारा सभी स्थलों 
पर सम्पूर्ण कालो में सभी प्रकारों करके वस्तु मे “ सत्‌ है सत है ” ऐसे ज्ञान और व्यवहारियों मे 
बोले जा रहे शब्दब्यवहार का कारण होन्हा सत्ता शुद्ध द्रव्य का लक्षण है जोकि बालक, बालिका, 
पामर, से प्रारम्भ कर प्रकृष्ट विद्वानों तक वाधारत्ति होकर ग्रतुभवा जा रहा सन्‍्ता प्रसिद्ध है | 

तिस प्रकार सम्पूणा जीब, पुदुगल. धर्म, ग्रादि विशेष द्रव्यों में भी “ये बच्य है यह्ठ द्रव्य है” 
इत्यादिक रूप से म्रनुभवे जा रहे ज्ञान और शब्द व्यवहार के कारण होरहे द्रव्य को विशेषण मान 
रहा सत्‌ ही द्रव्यपन है । “ मनुष्य जीब सच” यी भ्रशुद्ध द्रव्य करके विशेषण सहित होरहा सत्य ही 
श्रशुद्धता है ' प्र्थातू-भ्री सिद्धभगवान्‌, ग्राकाण, भ्रादि शुद्ध द्रव्यों में जैसे *' सत्‌ सत्‌ ” इस ज्ञान और 
बब्द योजनाके व्यवहार का कारण सत्ता सामान्य ही द्रव्यकी शुद्धता है, उसी प्रकार दधणुक, नारकी, 
प्रादि शुद्ध द्रव्यो या विजेष विशेष जीव आदि द्रव्यो में “ द्रव्य है द्रव्य है ” ऐसे ज्ञान या शब्दों के 
होजाने का कारगा होरहा सल्व ही द्रव्य की अशुद्धता या विशेष व्यक्तित्व है। भ्रत द्रव्य का लक्षण 
सामान्यतः सतपना शुद्धद्रव्य के समान अशुद्ध द्रव्यो मे भी चरितार्थ है। 

एवं जीवपुद्गलधर्मा पर्माकाशकालद्रव्यं प्रत्येतव्यं। क्रमयीगपद्चवत्ति-स्वपर्याय- 

व्यापि-जीवस्वविशेषशस्य सत्वस्य जीव द्रव्यन्ततत्तारक पुद्गलन्वस्शिष्टम्य षुद्गलद्रव्य बात्‌ 
क्रमाक्रममाविधमपर्यायव्णश पिधमत्वविशेषणस्य धर्मद्रव्यरवात,  थाविधाधमत्मापाह तस्य। धरम द्रव्य 
त्वाद, ताइशाकाशत्वापाधेर।काशद्रव्यत्वात्‌, क्रमाक्र +भापर्यायव्यापिकालत्वा- शिष्टस्य काल- 
द्रब्यत्वात्‌ । 

जैसे शुद्ध द्रव्य ग्रथवा भ्रशुद्ध द्रव्य इस सामान्य रूप से सतपन लक्षण करके तदात्मक ही रहे 
हैं । इसी प्रकार विशेषगासह्रित स॒त्व को धार रहे जीवद्रब्य, पुदूगलद्रव्य, धर्मड्र्य, ग्रधमेंद्रव्य, ग्राकादय 
द्रव्य श्रौर काल द्रव्य भी विश्वास कर लेने योग्य हैं, कारण कि जीव की क्रम से वत्त रही क्रमभावि 
पर्यायें, और यूगपतृपन से वर्त रहे गुणनामक सहभावी पययि यों अझ्रपनी दोनों जाति की पर्यायों में 
व्याप रहा जोवत्व नामक विशेषशणा का धारी सत्व ही जीव द्रष्य है। श्रर्थात्‌--जीव में सामान्य सत्व 
रह गया जो छ्लि जिकाल-वर्ती सहभावी, क्रमभावी पर्यायों, में ब्याप रहे जीवन नामक विद्ेषणा से 
संयुक्त है। उसी ढंग से तिस भ्रकार की क्रम भौर यूगपत्पने से वर्त रही अपनी अपनी पर्यायों में व्याप- 


रे३० इलोक -बा तिक 


रहे पृदगलत्व से विशिष्ट होरही सत्तः ही पुद्गलद्रव्य है | 

क्रम श्रौर क्‍्क्रम से होने वाली धर्मद्रब्य की निज पर्यायों में व्याप रहे धर्मद्रव्यपन विशेषण 
से प्रालीढ हो रहे सपय को धर्मद्रव्यपना है। तथा तिसी प्रकार यानी अपनी क्रम, अक्रमवर्ती भ्रधर्म- 
द्रग्य सम्बन्धी पर्यायों मे व्याप रहे प्रधर्म द्रव्यपन विशेषण को पहन रही सत्ता ही अ्रधर्म द्रव्य है । 
तिन्‍हीं के सहश श्रपनी भ्राकाश-सम्बन्धी क्रम, अक्रमवर्त्ती पर्यायों में व्याप रहे श्राकाशत्व नामक उपा 
घिधारी सत्व को झ्राकाञ द्रव्य माना जाता है। तथंव क्रम, श्रक्रम, से ह.ने वाली अपनी काल द्र॒थ्य 
की पर्यायोमे व्याप रहे कालत्व विशेषणसे विशिष्ट होरहा सत्व ही काल द्रव्य है ग्रत: विशेषण होकर 
उन द्वव्यो 7 वत्त रहा सत्व हो जीव श्रादि द्रव्यों का तदात्मक लक्षण है प्रत्येक जीव द्रव्य या एक 
एक पुदुगल द्रव्यमे भी उस निज पर्यायोमे व्याप रहे व्यक्तित्व विशेषणा से युक्त हो रहे सत्वका तादात्म्य 
बन रहा है जो कि द्रव्य का लक्षण किये जाने योग्य है | 

नन्‍्वस्तु सद्द्रव्यस्य लक्षणं तत्त नित्यमेत्र,(देवेद।भति प्रत्यभन्न:नातू तदनित्यत्व 

उघटनात्‌ सवेद, वाधकरहितत्वादिति कश्चित्‌, प्रतिक्षशमरुत्पादव्ययात्मकत्तान्नश्व में . तद्ठि 
सछेदप्रत्ययस्याअआंतस्यान्यथानुपपत्त रित्यपरः | त॑ प्रत्याह | 

यहाँ कोई पण्डित अनुनय करता है कि द्रव्य का लक्षण जो सामान्यतः सत्‌ कहा गया है। 
वह बहुत श्रच्छा है किन्तु बह सत्व नित्य ही है, क्‍योंकि “ यह वही है ” इस प्रकार सत्व का एकत्व 
प्रत्यभिज्ञान होता रहता है, यदि उस सत्‌ का अ्नित्य होता माता लायेगा तो साहर्य प्रत्यभिज्ञान भले 
ही होजाय किन्तु “ यह वही है ” ऐसा एकत्व प्रत्यभिज्ञान वहा अनित्थपक्ष मे घटित नहीं होपाता है 
सभी कालो मे सत्‌ के नित्यपन को साध रहा एकत्व प्रत्यभिज्ञान नाम का प्रमाण वाधको से रहित है। 
इस प्रकार कोई साख्यमत के पक्ष का अवलम्ब लेकर कह रहा है। तथा दूसरा पण्डित बौद्ध मत का 
प्राश्नय लेकर यो अ्रवधा रण कर रहा है कि वह सत्‌ प्रत्येक क्षण मे उत्पाद और व्यय-श्रात्मक होने 
से नाशशील ही है पहली पर्याय नष्ट होकर दूसरे क्षण मे भ्रन्य ही पर्याय उपजती रहती है, घुम रहे 
पहिये के भ्ररा श्रौर अर विवर के समान उस उत्पाद और व्ययकी चल रही धारा मे पड़े हुये विच्छेदो 
( अस्तरो ) का होरहा अध्ति-रहित ज्ञान अन्यथा हो नहीं सकता है भ्र्थात्‌-उत्पाद, व्यय, यदि नही 
माने जायेगे तो स्थास, कोष, कुशूल, घट, कपाल, या बिजलो, दीप कलिका, आदि मे होरहे मध्यवर्ची 
बिच्छेदो का ज्ञान फू ठ पड जायेगा सवथा नित्य पदार्थ सदा एक ही रहता है उस में ग्रनेक उपज रहे, 
विनश रहे भावों का प्रन्तराल नही पडता है, भ्रत' सत्‌ नश्वर है। इस प्रकार कोई दूसरा पण्डित कह 
रहा है। अरब सूत्रकार उन एकान्त नित्यवादी और (एकात्त क्षशिक-वादी पण्डितों के प्रति समाधान 
कारक सूत्र को कहते हैं | 

उत्पादव्ययभौव्ययुक्तं सत्‌ ॥ ३० ॥ 


दरब्य के उत्तर समयवर्त्ती परिष्ाम का उपजना स्वरूप उत्पाद और पूर्व समयवर्ती पर्याय का 


पंचस-अरध्यायं ३५१ 
विघट जाना रूप व्यय तथा अनादि कालीन पारिणामिक स्वभाव करके स्थिर बने रहना स्वरूप 
श्नौव्यसे युक्त यानी समाहित हो रहा सत्‌ है। प्र्थाव--सत्‌ वस्तु का प्रारा ग्र्थ-क्रियाकारित्व है, उत्पाद 
व्यय, भ्रौव्यों करके प्रर्थ क्रिया होजाती है। भावान्तर की प्राप्ति होना और पूर्व भाव का विगम होने 
तथा दीघ॑ कालसे ग्रन्वित चले श्रारहे स्वकीय पारिशामिक भाव करके ध्र,वपना ये सत्‌ के स्वरूप है । 
ग्रह त वादियों का प्रतिभात स्वरूप सत्‌ या वैयाकरण्पों का मात्र अस्तित्व रूप सत्‌ भ्रथवा वेशेपिको 
की नित्य और द्रव्य, गुरा, कर्मो मे समवेत होरही सत्ता यहा सत्‌ नहीं पकडी गई है ' हा सत्वं प्रथ- 
क्रिय्या व्याप्त ” अर्थ क्रिया च क्रयौगपद्याम्या व्याप्ता, क्रयोगपद्ये तु उत्पादव्ययश्रोव्यैव्याप्ते” यह 
प्रक्रिया भ्रच्छी है । 

स्वज्ञात्यपरित्यागेन मावांतरावाप्तिरुत्पाद, तथा पूर्यभावविगभांव्ययः, ध्रवेः 
स्पैर्यकर्मणो प्र बतीति घ्‌ वस्तस्य भा; कम वा प्रौव्यं तैयु क्त सदिति बोद्भव्यप््‌ । प 
अपनी सहश 4रिणामरूप जावत्व, पुद्गलत्व, प्रादि जातिथों का परित्याग नही करके चेतन 
श्रथवा अचेतन द्रव्य के परिण।माग्तरों की प्राप्ति हाजान। उत्पाद है, श्रौर तिसी प्रकार यानो स्वजाति 
का अपरित्याग करके पू्वेवर्त्तो भाव्रो का विनश जाना व्यय है | “भव गतिस्थैर्ययो ” इस तुदादि गए 
की धातु या “घ्व स्थयें” इस भ्वादि गणको स्थिर क्रिया को कटने वाली “श्रूवति” इस धातु से भ्रच्‌ 
प्रत्यथ करने पर ध्रूव शब्द बनता है, उम्र ध्रुव का भाव प्रयवा कम धोध्य है,यो तद्धित में प्यज्न प्रत्य- 
य॑ कर प्रौव्य शब्द साब्रु वना लिया जाता है। उन उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यो करके युक्त होरहा सत्‌ है। 
इस प्रकार सूत्र का अरथे समझ लेना वाहिसे | बात यह है, कि सत्‌ को उत्पाद ब्ययों करके युक्त कह 
देने मे सर्वथा निल्य-वादका खण्डन होजाता है और सत्कों ध्रोव्ययुक्त कह देनेसे क्षरिकवाद का निरा- 
करण कर दिया जाता है, तीनो से समाहित हॉरहा सत्‌ परमार्थ वस्तु है, भेद पक्ष श्रनुसार “युजिर्‌ 
योगे” धातु से भ्ोर अभेद पक्ष अनुसार “युज समाधो” घातु से युक्त शब्द साधु बना लिया जाय । 


तत्रोत्पादव्ययप्रोब्ययुक्त लदिति सूचनात्‌ । 
गुणसत्व॑ भवेन्नेव द्रव्यलक्षणमंजसा ॥ १ ॥ 
द्रब्यलक्षण के उस प्रकरणा में,उत्पाद,ब्यय, ध्ौव्य इनसे युक्त हो रहा सत्‌ है, यो श्री उमास्वामी 

महाराज करके सूत्रद्वारा सूचना कर देने से गोण सत्ता तो द्रव्य का लक्षण निर्दोष नहीं होसकेगा। 
प्र्थात्‌-जिसमें उत्पाद, व्यय, धभ्रौव्य यानी अस्वित स्वरूप को अक्षुण्ण बनाये रखती हुई षद्‌ स्थान- 
पतित हानि ब्रद्धियां होतो रहतो हैं, वह वास्तविक सत्‌ तो द्वठ्य है । बोदों के यहाँ कल्पित किया गया 
सत्य या वेशेषिको को सत्ता जाति भ्रथवा प्रद्व तवादिया का चितू स्वरूप सत्व तो द्रव्य के लक्षण नही 
होसकते हैं। सूत्र के उद्देश्यदल में एबकार लगा देनेसे श्रभ्य गौद्सत्ता या कल्पित सत्ता भ्रथवा कापिलो 
के सत्वगुण की व्यावूत्ति होजातो है, प्रतः वस्तु रुत सर्व द्वी दव्य का लक्षण है । 


३५२ इलोक-वबा तिर्क॑ 


न हि गुणभूत॑ सत्यमुत्पादव्ययधौव्ययुक्तम्तुशण्यते तस्य कल्पितत्वातू, नॉजसा 
द्रव्यस्प लबणं तस्‍्तुधृतस्येव सत्तस्य त्पादादियुक्त वायपत्तेः भेदज्ञनादुत्याइव्ययसिद्धितदभेद 


ज्ञानादूध्ाव्यसिद्ध रप्रतिब पन्‍्वात । 
गौणारूप से कल्पित होगया सत्व या सत्वगुण, रजोगु/, तमोगुण, मे गुण होकर पड़ा हुप्रा 


सत्व तो नियम करके उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यों, से युक्त नही बन सकता है, क्योकि वह कल्पित है, भू'ठ 
मूठ कल्पना कर लिये गये पदाथ में वास्तविक पदार्थ के उत्पाद, व्यय, ध्रोब्य नहो पाये जाते है, 'न हि 
कल्पितो गोर्वाहदो हादाबुपयुज्यते' तमारा या चकाचोध दाष से रीते प्राकाश मे दीख रहे तमः पिणड 
या तेज पिड सारिखे पदार्थों की उर्त्पत्त बिनाश, और स्थिरता नहीं प्रतीत हारही है ' इस प्रकार 
गुण ( गौए ) भूत ्त्ता द्रव्य का निर्दोष लक्षण नही है, व/स्तविक होरह सत्व का ही उत्पाद, व्यय 
ग्रादि स वाहतपना थ्रुक्तिएुण माना जाता है, पूर्वात्तर अवस्था मे भेद का ग्रदूश #रने वाल ज्ञान से 
जैसे उत्पाद और व्यव का [साधू हाजाता है, उत्ा श्रक्रार द्वव्व का पूर्वापर अश्रव-वाश्नो में प्रभेद का 
ज्ञान करने से प्रुवपन को ध्षिंद्ध हाजाने का काई आतबनन्‍्ध नहीं हैं, अ्रथातु-4स्तु भेदाभेदात्मक है, 
भेद का भ्रपेक्षा से उत्पाद, व्यय, इन दा की स्ववस्वा है, और अ्भेद को अपेक्षा ध्रुवपना निर्णीत है। 
नेनु च भाव्ययुक्त धदुद्रृ्व्य सबब 30॥दव्वपयुक्त धतू पयाप€4 लक्ष थमिति 
व्यक्त पक्तव्यवातताघातू | नव वक्त न्‍य, सज ए6लादका वत्ताव 4चनाचरदजंक द्वव्यवन- 
तपयायाम्त्युच्यत न धुद्धविव। द्ुव्वतत्त। पवायक्षत। चात । ततान्वर्य महासामान्यस्ये- 
कल्प तद्यापना द्वव्यस्थ अबग।द । तदा। यव 4& 4 पद नद्वव्य बर 4पायवत्‌ सद्गपं चेत्‌, 
संवंका सत्तात [6द्ध तल्सबद द्रल्यवत्र पवाबर्व उवावात (पथ तद्गुपत्वप्रतोते। | 
यहा किसा पडित का प्रनुनय हूं, के जब वस्तु बबारी द्रव्य पर्याव-प्रात्मक मानी गई है 
तो ब्रौष्य-युक्त सतू का ता द्रव्य का लक्षण क€ दवा जाब तवा उत्ताद और व्यय से युक्त हारहे सत्‌ 
को पर्याव का लक्षण मान लथा जाय ता इस प्रकार जन-त्षद्धान्त मे कई वराघ आता नही दोचने से 
सूत्रकार द्वारा व्यक्त कह देना चाहिये । अर्थात्‌- 'स्पणष्टवक्ता न व्‌ चक., यह नीति अ्रच्छी है, कब 
जन भले ही “वक्राक्त: काव्य-जो|बत' स्वीकार करे ।कन्तु दाशनिका को वक्त कथन शोभा नही देता 
है | भ्रब आाचाये कहते है, कि इृत प्रकार नहा कहता चाहय कारण कि सत्ता था सत्‌ एक हो हैं, 
सत्ता एक है, ऐसा जैन सिद्धान्त ग्रन्थों मे कहा गया है, 'एका हि महासत्ता! 'क्षता सव्ब-पयत्था स- 
विस्सरूवा अण॒त-पज्जाया । भगाप्पादबुवत्था धप्यडिव्उ्ला दृवदि एगा॥” ऐसे सवज्ञ झाम्नायसे चले 
श्रारहे शास्त्रा के बचन है | बहू एक हा सत्‌ व्यू है,ज। कि श्रतत्त प्रथा बाला है, या कह दया जाता 
है, किन्तु सत्ता फिर द्रव्य सत्ता और पर्याय-क्षत्ता था दा प्रकार को नही है, बाद सत्ताये दो मानी 
जांगगी ता एक महासत्ता को सानने वाले जता के यहा फिर उन द्रव्य और पर्यायों का द्रब्यसत्ता, पर्याय 
सत्ता, इत दोनोंमे व्यापने वाले उससे न्यारे एक फहाध्षपान्य दत्य का स्वो!कार करतेका प्रसंग पाजेगा | 


( 5 १, 
पचम-पअ्रध्याय ३४३ 


सैत्ताड्रों मे पुन सत्ता के मानने की ग्ावश्यकता तो नही है 

यदि वंशेषिकों के मत अनुसार स्वय अ्रसत्‌ पदार्थों का सत्ता के योग से सत्त्‌ हेजानां माना 
जायगा तो दो सत्ताओ को सती बनाने के लिये टीसरी महासत्ता माननी पड़ेगी और वह मिराला 
महासामान्य सत्व भी प्रसत्‌ स्वरूप होगा तब तो बढ़ द्रव्य नहीं होसकत। है, जैसे कि सवंथा प्रसत्‌ 
खरबिषण कोई द्रव्य नही है, हा उस महासामान्य को यदि सत्‌ स्वरूप मान लोगे तो यही सिद्धान्त 
सिद्ध हुआ कि वह सत्त। एक ही है, सत्‌ इस लक्षण का धारी द्रव्य ही है, अथवा जब सत्ता एक ही 
है, तो इस कारगा सिद्ध हुआ्ला कि सत्‌ लक्षण बाला द्रव्य ही है, पर्याय को भी प्रन्थ पर्यात्ों के स्वरूप 
से सद्र पपना प्रतीत होरहा है. घट, पट, मतिज्ञान सुख दुख प्र/म्रफल केला, आदि पर्यायों मे भ्रन्य 
काला, पीला, अ्रविभाग प्रतिच्छेद , स्यट्टा, मीठा, आदि पर्यायों के उत्पाद, व्यव, ध्रोज्य, अनुसार सतृ- 
पना है, अ्रकेले उत्ताद श्रण या विनाश अ श ग्रथवा एक प्रविभाग प्रतिच्छेद मे भले ही सत्‌ पना नही 
होय क।ई क्षति नही पइती है, प्रभेद या ग्रभेद उपचार से एक एक श्रश या उपाशों में सतृपना घटित 
होजाता हूं, स्थाद्वाद सिद्धान्त भ्रक्षुण्ण है। 

तत एवं सल्लक्ष धमेव द्॒व्यं शुद्धूमित्यवधायते, तस्यासद्रपत्वाभावात्‌ प्रागमावा- 

देरपि मावांतरस्व॒भावस्थेव सदसक्तसिद्ध:। सत्प्रत्ययादिशेषादिशेष-लि्गामावादेक। स्चेति 
परे रप्पभिधानात्‌ केवलधोव्पयुक्तमेत सदिस्येकांतव्पवच्छेदन।थ ध्षुत्पादव्यययुक्तमित्युच्यते, तस्था- 
नंतपर्यायात्मकत्वात्‌ पर्यायाणां चान्पादव्यपप्रीव्ययुकत्वात्‌ । न नित्य॑ संदेकमरत्यजुस्यृताकारं 
तस्यासद्रपख्पाव स्पा कल्यितत्व।त्‌ स्व॒लक्ष शस्येत्रत्पादव्ययत तः सत्व दिल्‍्येक्ांतव्य रच्छित्तये प्रोग्य- 
युक्त भित्यभिभाषणात्‌ । 

तिस ही कारण से “सद्द्रव्यलक्षणं” इस पहिले सूत्र मे पूर्व श्रवधारण कर सत्‌ लक्षण वाला 
ही द्व्य शुद्ध है, यो सत्‌ एव द्रव्य लक्षण, अववारण कर लिया जाता है, उस द्रव्य को असत्‌ स्वरूप 
पना नहीं है, वेशेषिकों के यहा प्रागभाव, ध्वस, ग्रादि को सर्वंथधा भावों से भिन्न असत्‌ पदार्थ मान 
रक्‍खा है, सो ठीक नही है, अ्रन्य मिट्टी, कपाल, भूतल झ्रादि भावों के भाव स्वरूप होरहे ही प्राग भाव 
ध्रादि का भी कथंचित्‌ सत्‌ ग्रसत्‌ प्रा सिद्ध कर दिया गया है, ग्र्थाव-मुद प्रादि द्रव्य या उपादान 
होरही पर्याये ही घट आदि कार्यों का प्रागभाव है, तथा उपादेव को उधत्ति ही उपादान का ध्वस 
है, स्वभावान्तरों से स्वभाव की व्यावृत्ति होजाना परिणाम प्रन्योन्यामाव है, भौर प्रगुरुलध्ु गुण 
प्रनुसार श्र कालिक भेद का बनाये रखनेवालो परिणतिये प्रत्यन्ताभाव है,यों भावस्वरू्प ही अभाव 
है, तुल्छ निरुषास्य कोई धभाव पदार्थ नही है । 

दूसरे विद्वान्‌ वेक्षेषिकों ने भी वशेषिक दशनके प्रथम अध्याय-सम्बस्धों सतहवें “'सदिति लि- 
0008 विशेषलिगामावाध्च को भाव:,, इस सूत्र मे सत्ता को एक कहा है, जब कि कृत्य “बुरा! 

ह 
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कर्मों, मे या इनकी विज्लेषव्यक्तियों मे 'सत्‌ सत, ऐसी प्रतीति विशेषता से रहित होरही है, भौर एक 
सत्ता के पुन. विशेष भेद करने वाले लिगो का अभाव है, श्रत सत्ता नाम का सामान्य एक है, हां 
कुछ सत्ता के विशेषणों में म्यून अधिक करते हुये हम जैन सत्ता को एक स्वीकार कर लेते है, बेशेषिकों 
ने सर्वधा नित्य, एक, और अनेकों मे समवायिनी सत्ता को स्वीकार किया है, जैन सिद्धान्त मे पु 
उक्त गाथा अनुसार सम्पूर्ण पदार्थों मे ठहर रही, विश्व स्वरूप से होरहो, अनन्त पर्या । वाली उत्पाद, 
व्यय, ध्रौव्य, इन प्रयोजनो को साध रही, झौर झपनी प्रतिपक्ष-भूत श्रवान्तर सत्ताओ्रो से सहित होरही 
एक महासत्ता स्वोकार की गई है, जो कोई एकान्त-वादी वेशेषिक, नेयायिक, या ब्रह्माद त-वादी 
पण्डित उस सत्ता को केवल ध्रवपन धर्म से हो युक्त होरही वलखानते है, यानी सत्‌ केवल भ्ौध्य से ही 
समाहित है. ऐसा कद रहे हैं, उन पण्डितों के एकान्त मच्तव्य का व्यवच्छेद करने के लिये सत्‌ उत्पाद 
श्रौर व्यय से युक्त है. यों कह दिया जाता है. क्योकि वह बत्रिलक्षणात्मक सत्‌ तो पग्रनन्तानन्त पर्यायों 
के साथ तदात्मक होरहा है, झौर पर्थाये सभी उत्पाद, व्यय,ध्रौध्यो करके युक्त है, श्रत सत्‌ स्वत 
ही उत्पत्ति, विनाक्ष, स्थितिश्नाली हुप्रा । 

हां दुसरे सत्‌ को क्षरशिक या श्रनित्य स्वीकार करने वाले पण्डित जो यो कह रहे है कि वह 
सत्‌ नित्य नही है,एक भी नही है, 'सत्‌ सत्‌” ऐसी अन्त्रय बुद्धि करके म्रोत पोत होरहे शुद्ध सत्‌ श्राकार 
वालो भी सत्ता नहीं है, क्योकि सत्‌पना धर्म कोई वस्तुभूत नही है, प्रसत॒पने की व्यायूत्ति करके उस 
सतू को कल्पित कर लिया गया है, जैसे कि ससार में सच पूछी तो कोई बलवान, ज्ञानवान, सुखी, 
सुन्दर नही, है, केवल निर्बंलचारहितपन, मूर्खतारहितपन उम्रदु.खज्यावृत्ति, कुरूप व्यावृत्ति द्वारा वैसी 
वेसी कल्पना कर ली जाती है, प्रचण्ड भौर अनीलियुक्त प्रभु यदि कतिपय व्यक्तियों को हानि नही पहु- 
चांबे इतने से ही बड़े बड़े कत्रि या भाट भ्रथवा भयभीत मिथ्याप्रशंसी जन ( चापलुस ) उस प्रभु को 
परम परोपकारो, विश्वैंतन्धु, धारमिकवरेण्य, प्रशान्तकषाय, दीनोद्धारक, महामना, ग्रादि पदवियों 
से श्रलंकृत कर देते हैं । इसी प्रकार सत्‌ भी असत्‌ का निषेध रूप होकर सत्ता रूप से कल्पित कर 
लिया गया है,जगत्‌ में नित्य, स्थिर, स्थूल, साधारण, माना जाय ऐसा कोई भी पदार्थ नहीं है, वस्तुतत: 
क्षरिक, असाधारशा, सूक्ष्म ऐसे उत्पाद, व्यय, स्वभावो वाले स्वलक्षण को हो सत्‌ स्वरूपपना है 

झाचाये कहते है, कि बौद्धों के इस एकान्त का व्यवच्छेद करने के लिये सत्‌ के लक्षण मे 

झौ्य से युक्त इस चारो प्रोर से तदात्पक होरहे विज्ेषए। का भाषण किया गया है, श्रत: उक्त सूत्र मे 
कहा गया उत्पाद, व्यय, न्नोब्यो से युक्त होरहा सत्त निर्दोष है । 

स्यान्मव,यद्युत्पादादी नि पररुत्पादा दभिवरिना सब्ति तदा द्रव्यमपि तैदिनेब सदस्त्विति 
व्यथे तथुक्ताचन, अथ "रेरुप्पाद दिभियोगात्‌ तदानवस्था स्यात्‌ प्रत्येकप्न॒त्पादादीनामपरो- 
त्वादादिश्न ययोगार्दृत्या दादी नामपि प्रत्येकमपरोत्यादादित्रय्योगतः सत्वसिद्धे! | सद्रमपि 
सस्जोत्पादादीनां स्वतः ससबे सतोषि स्त्रत ए4 स्त्वं मवेदुत्पादादीनां सतोव्थोस्तरस्वे लक््यल- 


प्चरम-प्रध्याय ३ 


चणमावविरोधल्‍्तद्विशेषा बाबा दिति ;तदेतत्पज्ञाकरेंणोक्त तस्याप्रशा विज मितमित्यय॑ दर्शयति । 
यहां किसी पण्डित का मन्तब्य सम्भवतः यो होय कि उत्पाई प्रादिक धर्म यदि दूसरे उत्पाद 

प्रादिको के बिना ही सत्‌ स्वरूप है, तब तो द्रव्य भी उन उत्पाद ग्रादिको के बिना हो स्त्रत: सत्‌ स्व- 
रूप होजाओ्रो, इस प्रकार सूत्रकार करके उन उत्पाद आदिको से युक्त उस सत्‌ का निरूपश किया 
जाना व्यर्थ है, प्रब यदि बेयर्थ्य दोष को टालते हुये यो कहना प्रारम्भ करो कि वे सत्‌ में वर्न रहे 
उत्पाद भ्रादिक तो भ्रन्य उत्पाद भ्रादिको करके योग होजाने से सत्‌ स्वरूप हैं, तब तो जैनो के यहा 
घ्रनवस्था दोष श्राजाबेगा क्योकि प्रत्येक उत्पाद, विनाश, आझ्रादिको का पु]न' दूसरे दूसरे उत्पाद श्रादि 
तीनो करके योग हो जाने से सत्य व्यवस्थित किया जायगा तथा पुनरपि उन तीसरे, चौथे श्रादि उत्पाद 
झ्रादिकों का भी प्रत्येक प्रत्येक में श्रन्य श्रन्य उत्पाद श्रादि तीनां के योग से सतपना सिद्ध होगा अतः 
महान्‌ प्रनवस्था दोष हुम्रा । इस दोष का टालने के लिये कही बहुत दूर भी चल कर यदि उत्पाद 
प्रादिको की स्वतः सत्ता मान लो जायगी वब तो द्रव्य के लक्षण होरहे सत्‌ का भी स्वतः ही सतपना 
होजाझो, ऐसी दशा मे इस सूत्र को व्यर्थ ही क्यों गढा जाता है ? | 

जैन इस बात का भी ध्यान रक्‍्खे कि उत्पाद श्रादिकोका सत्‌ से अ्भेद होना मानने पर उनके 
यहाँ सत्‌ और उत्पाद श्र'दिकाके लक्ष्यलक्षणभाव होजानेका विरोध ग्राता है.क्योकि प्रभेदपक्ष भ्रनुसाद 
उन उत्पाद आदि लक्षण और लक्ष्यभूत्‌ सत्‌ में कोई प्रन्तर नहीं माना गया है, यहा तक कट्टर वौद्ध 
पण्डित प्रज्ञाकर द्वारा बौद्धों का मत कहा जा चुका है! भ्रब ग्रन्थकार कहते है, कि तिस प्रकार यह जो 
प्रकाण्ड बौद्ध पण्डित प्रज्ञाकर जी ने कहा है. वह सब उन पण्डित जी की श्र.बचा रशालिनी प्रभ्रन्ला को 
मात्र चेष्टा है नाम निक्ष पमात्र से जो प्रज्ञा के श्राकर ( खानि ) बने हुये है, या प्रज्ञा को बनाने वाले 
कहे जाते है, उनके काय॑ प्रजश्नाशालिता के नही है, गामो में गुड तक भी नहीं खाने वाले दोन भिखारी 
किन्‍्ही पुरुषों का नाम मिश्रीलाल रख दिया जाता है, कितने ही दरिद्रों के नाम लक्ष्मी चन्द्र हैं, निर्बल 
पुरुषो को अजु नविह नामसे पुकारा जाता है कुरूप मनुष्य का स्वरूपचन्द्र संशा करके सम्बोधन किया 
जाता है,इसी प्रकार प्रज्ाकर नामधारी पण्डितजी भ्रप्रज्ञा व्यापारके विलासमे व्यग्र बने रहते हैं,उनकी 
इसी अबुद्धिपूर्वक चेष्टा को ये ग्रन्थकार श्री विद्यानन्द स्वामी प्रग्निम वात्तिको द्वारा दिखलाते हैं । 


यथोत्पादादयः संतः परोत्पादादिभिर्विना । 

तथा वस्तु न चेत्केनानवस्था विनिवार्यते ॥ २॥ 
रत्यसत्सवंथा तेषां वस्तुनों भिदर्सिद्धितः। 
लक्ष्यलक्षणभाव: स्यात्सव॑थेस्पानभीशिति: ॥ ३ ॥ 
उत्पादव्ययप्रोग्येक्येयु क्त॑ सत्समाहितं॥ 
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बौद्धोके मन्तव्यका प्रनुवाद है,कि उत्पाद ग्रादिक तोनों धर्म जिस प्रकार दूसरे उत्पाद प्रादिकों 
के बिना सत्‌ स्वरूप है, तिसी प्रकार सन्‌ झ्ात्मक वस्तुत भी उत्पाद भ्रादि के बिना ही सत्‌ होजाो 
यदि ऐसा नहीं माना जायेगा यानी वस्तु को मत्‌ रक्षित करने के लिये उत्पाद श्रादिको की उसमें 
निप्ठा की जायगी इसी न्याय प्रनुसार उत्पाद ग्रादिको को भी सत्‌ व्यवस्थित करने के लिये ग्रन्य 
उत्पाद पश्रादिकों की उचरोत्तर कल्पना की जायेगी तब तो भ्ारहे भ्रनवस्था दोष का भला किस विद्वान 
करके निवारण किया जा सकता है ? श्रर्थात्‌- कोई भी शक्ति-शाली पुरुष अ्नवस्था दोष को नदी 
टाल सकता है। 


चार्य कहते है, छि यह बौद्धों का मन्तव्य सभी प्रकारों से अ्रसत्य है, क्योकि सत्‌ स्वरूप 
बस्तु के साथ उन उत्पाद आदि धर्मो के स्वंधा भेद की ग्सिद्धि है, भ्र्थात्‌ वस्तु से उत्पाद झादि 
बर्बधा भिन्‍न होते तब तो उताद ग्रादि का न्‍्यारा सदृभाव रक्षित करने के लिये पुन. उनमें उत्पाद 
झादि तीनो की योजना करते करते ध्रनवस्था श्राजायेगी किन्तु जब समीचीन क॒टुग्ब के समान धर्मी 
धर्मों का एकीभाव हो रहा है, तो पुनः भ्राकाक्षा नही बढने पाती है, पीले श्रास्र के शेष दूसरे धर्म भी 
पीले है, भ्राम का मीठा रस उसके शेष सभी धर्मो मे श्रोत पोत होकर घुस रहा है, हाथ, पाव मुख, 
ये प्रवयव सब पेट को पृष्ट करते है, पेट भी माता के समान सब्नकों ठीक बाट पहुंचा देता है, स्वभावों 
में दम्भ का प्रवेश नहीं है, ब्रत. झ्रनवस्था दोष का ग्रवकाश नही है। 
दूसरे आक्ष प पर हम जेनो को यो कहना है, कि हमारे यहाँ उत्पाद झादिको का सत्‌ के साथ 
सर्वथा ब्रभद भी भ्रभीष्ट नही किया गया है, श्रत. बडी प्रसम्तता के साथ सत्‌ प्लौर उत्पाद श्रादि में 
लक्ष्यलक्षण भाव बन ज्ञावेगा । अग्नि उष्णता,प्रात्मा ज्ञान श्रादि में लक्ष्यलक्षणा भाव बेचारा कथंचित्‌ 
भेद अभेद अनुस्तार सुघटित है । सूत्र मे युक्त शब्द डाल देने से भेद पक्ष का भ्रम नहीं कर लेना चाहिये 
कि जैसे धनयुक्त, दण्ड-युक्त में युक्त शब्द स्वंथधा भिन्न के साथ पुन. योजना करने पर प्रयुक्त किया 
गया है, वेसा ही यहा भी होगा, किन्तु बात यह है, कि यहा केवल रुधादिगण की 'युजिर योगे” घातु 
से युक्त शब्द मही बना कर दिवादिगणीय युज समाधौं इस धातु से भी निष्ठा प्रत्यय कर युक्त शब्द 
बना दिया गया है, अतः उत्पाद व्यय,ध्रौब्यो,की एकताम्रों करके युक्त सत्‌ है, इस सूत्रोक्त का प्रभ्निप्राय 
यो है, कि उत्पाद, व्यय, श्रोब्यो के भ्रभेद सम्पादक ऐक्यों करके वह सत्‌ समाहित होरहा है, प्र्थात्‌- 
तीनो से तदात्मक होकर एकाग्रभूत सत्‌ है. झतः भेद पक्ष मे श्राने वाले दोष यहा नहीं फटक सकते 
हैं, कर्थंचिल्‌ भेद,प्रभेद पक्षका दुर्ग श्रभेद्य है,बुढ, मनुष्य प्रलध्य रत्नों पर आक्रमण नही कर सकते हैं । 


तादात्म्येन स्थापित सदिति यजे। समाध्यथंस्य व्याख्यानान्न तेपां सतोर्थान्तरत्व- 
घुल्पते येन तत्पक्षमावी दोषोनवस्था तथोगवैयध्यूलयाः स्थात्‌ । चानर्थान्तरत्वमेव यतो लक्ष्य- 
बक्षशुमावपिरो घ। कर्यविद्भेदोपगमाधुजेयोंगार्थस्वापि स्यास्यानात्‌ । 


पंचम-अध्याय १५७ 


युक्त का श्र्थ तदात्मकपने करके व्यवस्थापित हो रहा सत॒ है इस प्रकार “' युज समाधौ ” इस 
समाधान यानी तादात्म्य ग्र्थ को कह रही ग्रृज धातु का व्याख्यान यहां किया गया है इस कारण उन 
उत्पाद झ्रादिकों का सत्‌ से भेद नहीं कहा जाता है ' जिससे कि उस सर्वथा भेद पक्ष में होने वाला 
प्रनवस्था दोष या उन उत्पाद आदिको के योगका व्यर्थपना स्वरूप दोष होजाता । अर्थात्‌-- 'स्यान्मत' 
करके जो भेद मे उत्पाद झ्रादि के योग का व्यर्थपना या उत्पाद झ्रादि से सत्व मानने पर पुनः उत्पाद 
श्रादि द्वारा सत्व की व्यवस्था करने पर भ्रनवस्था दोष उठाया गया था वह श्रब सर्वथा भेद के नही 
स्वीकार करने पर लागू नही होपाता है, उत्पाद ग्रादिका सत्‌ के साथ कथंचित्‌ अ्रभेद माना गया है। 
तथा उन उत्पाद झ्रादिको का सत्‌ से सर्वथा अभेद ही होय ऐसा भी नही है जिससे कि लक्ष्य लक्षण 
भाव का विरोध होजावे क्योकि कथचित्‌ भेद भी स्वीकार किया गया है. योग प्र को कह रही युज 
धातु का भी यहा युक्त शब्द मे व्याख्यान किया गया है। तदनुसार भेद श्रर्थ व्यक्षत हाजाता है । 

कि पुनः सतो रूर्प नित्य ? यद्भ्रौव्ययक्त स्यात्‌ कि वानिन्य १ यदुत्पादव्यययकत॑ 

भवेदित्य"दर्शयन्नाह । 

यहा किसी जिज्ञास का प्रश्न है कि उस सत्‌ का स्वरूप क्‍या फिर नित्य है? जिससे कि वह 
सत्‌ ध्रौव्य युक्‍त होजाय । श्रथवा क्या सत्‌ का निज स्वरूप अ्रनत्य है ” जिससे कि वह सत्‌ बेचारा 
उत्पाद श्रौर ब्यय से युक्त होजावे ? बताझ्नो ) इस प्रकार जिज्ञासा प्रवर्तने पर सिद्धान्त विषय को 
दिखला रहे श्री उमास्वामी महाराज इस ग्रगले सूत्र को कहते हैं । 


तद्भावाव्ययं नित्यं ॥ ३१ ॥ 


एकत्व प्रत्यभिज्ञान के हेतु होरहे तदभाव का जो व्यय नही होना है वह नित्य है। श्र्थात्‌- 
जिस स्वरूप करके वस्तु पहिले समयो मे देखी गई है उसी स्वरूप करके पुन' पुनः उस वस्तु का ध्रुव 
परिणामन है ऐसे तद्भाव का अविनाश नित्य माना जाता है, जैसे कि क्षिवक, स्थास, कोष, कुशूल, 
घट, कपाल, श्रादि भ्रवस्थाश्रो मे कालान्तर-स्थायो मृत्तिका स्वरूप भावका श्रव्यय है। यद्यपि मृत्तिका 
को नित्य करने मे भी जी ट्िचिकिचाता है फिर भी लोक व्यवहार या द्रब्याथिकनय श्रनुसार नित्यपन 


का उपचार है वैसे तो त्रिक्ालान्वयी द्रव्य श्रौर उसके सहभावीगुण नित्य है यहा प्रकरणा प्रनुसार 
प्रौव्य के व्यवस्थापक नित्यत्व का निरूपणा कर दिया है. द्रव्य या गुणा को परणामीनित्य मानने वाले 


जैनों के यहां तदभिन्नपर्यायों के ध्रुवत्व भ्रश की इसी ढंग से संघटना होसकती है। 

सामर्थ्याल्लम्यते द्वितीय घुत्न॑ अतद्भावेन सव्ययमनित्यं, इति तस्य भावस्तद्माव- 
स्तत्वमेकत्यं तदेवमिति प्रत्यभिज्ञानसमधिगम्यं तदित्युपगमात्‌ । तेन कदाचिदृव्ययासश्वादब्ययं 
नित्यं सामर्थ्यादनुत्तादमिति गम्यते व्ययनिवृत्ताबुन्पादनिवुसतिसिद्धरुत्तराकारोत्पादस्य पूर्वा- 
कारव्बयेन व्याप्तत्वात्‌ तन्निवसों निवुत्तितिद्ध :। 


देश इलोक-वाततिक 


सृश्रवार ने नित्य का लक्षण कंठोक्‍्त कर दिया है, किन्तु अनित्य का लक्षण सूत्र द्वारा नहीं 
कहा गया है, तथापि इसी सूत्र की सामर्थ्य से यह दूसरा सूत्र कहा गया लब्ध होजाता है श्र्थात्‌- 
स्वल्प व्यक्तयों मे प्रत्यधिक प्रमेय प्र्थको टू'स लेने वाले सूत्रो द्वारा बहुतसा श्रर्थ बिना कहे ही प्राप्त 
होजाता है । वह सब गुरु, गम्भीर, सूत्र की ही महिमा है। गुरुजी महारात्र सभी ग्रन्थों को नही पढाते 
हैं तथापि उनकी प्राठन प्रक्रिया भ्रनुसार विनीत दिष्य को श्रनेक ग्रन्थ स्वत लगजाते हैं कृतज्ञ शिष्य 
को यह सब गुरु जो का ही प्रसाद सभभना चाहिये | प्रकरण मे यह कहना है कि प्रतियोगितान्याय 
या परिशेष न्याथ से यहां ग्रनित्य का लक्षण करने वाला यह दूसरा सूत्र ध्वनित होजाता है कि अत- 
दूभाव करके यानी साहह्य या वेलक्षण्य को विषय क'*ने वाले प्रत्यभिज्ञ।न > हेतु होरहे ताहश प्रन्या- 
इश, परिखतियों करके जो विनाशसहित होजाना है वह श्रनित्य है, यो लगे हाथ प्र नत्यका भी लक्षण 
होगया है । 

उक्त सूत्र का अर्थ यह है कि उसका यानी विवक्षित पदार्थ का णो भाव है वह तद्भाव है 
यो षष्ठी तत्पुरुष वृत्ति द्वारा बनाये गये तद्भाव शब्द का तत्पना यानी एकयना ग्रर्थ होता है जो कि 
तत्‌ बेचारा ' यह वही है! ऐसे प्रत्यभिज्ञान प्रमाण द्वारा भले प्रकार समझ लेने योग्य है । इस प्रकार 
तत्‌ का माव स्वीकार किया गया है उस तद्भा। वरके कदाचित्‌ भी विनाश होजाने का श्रभाव है । 
इस कारणा तद्भाव करके नही विनाश होते को नित्य माना गधा है, यहा सूत्र मे व्यय थद उपलक्षण 
है * एकसंबंधिज्ञानमपरसंम्बधिस्मारक ” यो विना कहे ही प्रन्य उक्त शब्दों की सामथ्यं से नज्‌ सक- 
लित उत्पाद पद का भी अध्याहार होरहा शभ्रवगत होजाता है | ग्रत. तद्भाव करके उत्पाद नही होना 
भी नत्य के उदर मे संप्रविष्ट है | श्रनुत्पाद भौर अव्यय का अआवनाभाव है, ब्रत: लाघव प्रयुक्त श्रव्यय 
शब्द से ही अनुत्पाद को गतार्थ कर दिया गया है , सूशत्रकार मद्दाराज की श्रप्रतिम प्रतिभा की जितनी 
भी प्रशंसा प्रतिष्ठित की जाय वह स्वल्प है। जिस पदार्थ में व्यय की निश्चत्ति होगई है उसमे ब्यय 
निवृत्ति होते ही उसी समय उत्साद की निवृत्ति स्वत सिद्ध होजाती है जैसे कि ग्रइवके दक्षिणा ध्यू ग 
की निवृत्ति होते ही व्यमश्युज्ञकी तत्काल निवृत्ति होजाती है। बात वह है कि उत्तर श्राकार के उत्पाद 
की पूर्व प्राकार के विनाश के साथ व्याप्ति होचुकी है “कार्योत्याद: क्षयों हेतो:” | श्रत' उस व्यय की 
निवृत्ति होने पर नित्य द्रव्य मे उत्पाद की निवृत्ति बिना कहे ही सिद्ध होजाती है। 

अतदुभावोन्‍्यत्व पूर्वस्माद -यद्दमिस्यन्वयप्रत्ययादवसे यं । तल्वधौव्यमनित्यप्नुत्पा- 

दब्यययोगात्‌ तदुक्तं “' नित्यं तदेवेदमिति प्रतीतेन नित्यमन्यत्प्रतित्तिसिद्धेरिति तदेव युक्त- 
मेतत्वृत्रद्वितयमित्यप्दर्शयति । 

झनित्य का ज्ञापक सिद्ध लक्षण करने पर प्रयुक्त किये गये ग्रतदुमाव का श्रथे प्रन्यपना है 
जो कि “ पूर्व परिणाम से यह परिशाम प्रन्य है” इस प्रकार प्रत्यभिज्ञान स्वरूप भग्वय प्रत्यय से 
वह प्रतदरभाव जान नेने योग्य है। वह अ्रतद्भावका प्रयोजक तो श्रप्नौब्य यानी भ्ननित्य है । क्योंकि 


४ 


व बम-पभ्रैष्याय ३५६ 


उत्पाद भौर व्यय का योग होरहा है। प्रर्थात्‌-धुव्रपन से ज॑से नित्यपना व्यवस्थित है उसी प्रकार 
उत्पाद व्ययो करके वस्तु का अनित्थ स्वरूप नियत होरहा है | वही गुरुवर्य श्री समस्तभद्वाचार्य महा- 
राज ने वृह॒त्स्वयंभू स्तोशन्र मे पुष्पद-त महाराज की स्तुति करते समय यो कहा है कि “ नित्य॑ तदेवेद- 
मिति प्रतीतेन नित्यमन्यत्प्रतिपत्तिसिद्धे: । न तद्विरुद्ध वहिरच्तरज्भनिमित्तन भ्रत्तिकयोगतस्ते” तदेव दइदं 
४ यह वही है ” जो पहिले था ऐसी धाराप्रवाह श्रनुसार नवनवांशो को ग्रहण करने वाली प्रतीति 
होते रहने से श्र्थ नित्य माना जाता है भ्रौर यह इससे अन्य है “ संष न ” ऐसी प्रतित्त्ति को सिद्धि 
होने से प्र्श नित्य नही यानी झनित्य समझा जाता है। वढिरंग और प्न्तरंग होरही निमित्त परि- 
णतियों के योग से होरहे वे नित्यपन, अवित्यपन, धर्म एकत्र विरुद्ध नहीं है, दोनों धर्म वस्तुभूत परि- 
गामनों की भित्ति पर डटे हुये है । हे ।जनेन्द्रदेव तुम्हारे स्थाद्रादशासन मे विरोध आदि दोषोका ग्रव- 
तार नही है | इस प्रकार सूत्रकार का वही कहना युक्त पड़ा /” तद्भावरव्यय नित्य ” और अर्थात्‌-- 
प्रापनन होगये “ अत्तदृभावेन ” सब्यय यो दोनो सूत्र ठीक है, इपो सूचित की गई बात को श्रा| विद्या- 
नन्द आचार ग्रग्रिम दो वात्तिका द्वारा दिखलाते है। 


तदभावेनाव्ययं नित्यं तथा प्रत्यवमर्शतः । 

तद्भोव्यं वस्तुनों रूप युक्रमर्थक्रियाकृतः ॥ १ ॥ 
सामथ्यांत्सव्ययं रूपमुत्पादव्यय-संज्ञक । 

सत्रेस्मिन सूचितं तस्यापाये वस्तुल॒ह्नित: ॥ < ॥ 


तिस वस्तु का जो भाव है वह तद्भाव है, तद्भाव करके जा व्यय नही द्ोगा है वह नित्य 
है क्योकि तिस प्रकार “ यह वही है” सेष. ऐसा एकल्वप्रत्य मिज्ञान होतेसे उस अ्रत्यभिज्ञान का विबय- 
भूत होरहा ध्रवपना भ्र्थक्रिया कारी वस्तु का स्वरूप मान लेना समुचित है “'प्र्थक्रिया-कारित्व वस्तु- 
नो रूप ' । वहिरग, प्रन्तरग कारणों प्रनुसार स्वोचित अर्थक्रिया का करते रहना व्तुका निज स्वरूप 
है, अ्र्थक्रिया को किये चले जाने मे प्लृवपना बीज है, भ्रत: इस कूत्र का यह कण्ठाकत अ्य हुआ । 

सूत्रकार द्वारा कहे विना हो परिशेष न्याय की सामर्थ्य से इस सूत्र मे यह भो धुबित किया 
गया है कि झ्तद्भाव करके व्ययसहित हो रहा प्रननित्य भो वस्तु का स्वरूप है जा उत्ताद पश्ौर व्यय 
सज्ञा को धारे हुये है। वस्तु के उस व्ययवहित स्वरूपका अभग्व मानने पर वस्तुपन को ही हानि हो 
जावेगी । प्र्थात्‌-वस्तुका धन वप्रना स्वरूप नित्य प्रश है भ्ौर उत्पाद, व्यय, नामक व्यय सहितपना 
'परनित्य प्र है. बा मा कर रहो वस्तु प्रनादि ग्रनन्त काल 
तक बनी रहती है अ्रमुवृत्तव्यावृत्तप्रत्ययगोचरत्वाट्यूबत्तिराकारपरिहारा वाप्तिस्थितिलक्षणप रिणामे- 
नाथंक्रियोपपत्तेश्व ” झनुवृत्त प्राकार प्रौर व्यावृत्त श्राकार तथा उत्पाद,व्यथ्र, ध्रोग्यो को ले रही वस्तु 
सामान्य-विशेषात्मक है । 


३६० इलोक -वा तिक 


न क्षेकांतनो नित्य सन्‍्माम तस्य क्रमयोगपद्यास्यामथक्रिया वेरोधाद । नाप्यनित्य- 
मेत्र तत एवं । न चार्थक्रयारद्वित वस्तु सत्‌ खरखू गरत, अथेक्रियाकारिश एवं वस्तुनः सत्वो- 
पते; । ततस्तन्नित्यानित्यं च युक्त श्ांचतम।वेरुद्ध स्वात्‌ 

जो सर्वंधा एकान्त स्वरूप से नित्य है वढ़ सत्‌ इस नाम को क+मपि नहीं पा सकता है। 
क्योकि सर्वथा नित्य एकान्त मे क्रम से प्रौर युगपत॒पन से श्रर्थक्रिया होजाने का विरोध है । ग्रौर सभी 
प्रकारोसे भ्रनित्य हा सत्‌ कंसे भी नहीं होसकता है,तिस ही कारण सम यानी क्रम और युगपत्‌पन करके 
सर्वथा प्रतित्य पदार्थ मे श्रर्णक्रिय। होने का विरोध है। नित्य में क्रम नही बनता है श्रौर प्रनित्य मे 
युगपत्‌पना रक्षित नही रह पाता है। जा अ्र्वक्रिप से रहित उत्छु है, वढ़ बरविष।श के समान सत्‌ 
नही है। कारण कि पझर्थ-क्रिया को करने वालो ही वतु का सतपना युक्तियो से निर्णीत हांरहा है । 
तिस का रण से इस सूत्र द्वारा वह सतू नित्य और श्रानत्य भा सूवित किया जा चुका समुचित है। 
कोई जैन सिद्धान्त से विराध तही आता है। पूव सुत्र करके सत्‌ क उत्पाद व्यय से युक्त कह देने पर 
-प्रतित्यपना और धभौव्य से युक्त कह देने पर नित्वपना ध्वनित कर दिया है, इस सुत्र द्वारा नित्यपन 
क्या दोगो की दबा कर के गा है। 
कुतस्तद विरुद्धमित्याह । 
किसी जिज्ञासु शिष्य की आराकांक्षा है कि स्पाद्वाद सिद्धान्त अनुधार वह नित्यायन श्रौर श्रनि- 
त्यपन एक वस्तु में भला किस कारण से विरुद्ध नही है ” बताओ, ऐसो जिज़ासा प्रवर्तने पर सूत्रकार 
महाराज इस भ्रग्निम सूत्र को कह रहे है । 


अपितानप्तिपिद्धं/ ॥ ३२ ॥ 


प्रयोजन के वेश से धनेकान्तात्मक वस्तु के ।जस किसी भी एक धर्म को विवक्षा होने पर 
प्रधानता को धार रहा स्वरूप अपित है और प्रयाजन नही हीने से विद्यमान भो घर्म को अ्विवश्षा 
होजाने से वस्तुका गौणभूत स्वरूप तो अनपित है, भ्रपित ग्रोर श्रनपित स्वरूपो करके वस्तु क नित्यत्व 
प्रनित्यत्व, एकत्व, गनेकत्व, अपेक्षितत्व, प्रनपेक्षित्व, देवक्ृतत्व, पुरुषावक्ृतत्व, श्रादि धर्मो को सिद्धि 
होजाती है, घ्त: वस्तु में निन्‍यपन और अनित्यपन विरोधरहित हाकर सकुशल ठहर रहे है । 

तद्भधावेनाव्ययं नित्यमतद्भावेत सठ्पयवानस्यमिति साध्यं | ततः 

“अ्रपितानपिससिद्ध /” इस सूत्र को तो हेतुबाक्य बना थो तथ। तदभाव करके प्रब्यय होना 
निसय है, भौर ताइश, विसदृश, भ्रतदुभाव करके व्ययसहित होना प्रनित्य है, इसका यहां साध्य बना 
लिया जाय वस्तुका पक्ष कोटि में घर लिया जाय तिप्त कारण इस सूत्र का पूर्वापर सम्बन्ध सिल। कर 
यों पदायॉभुमात वाक्य बता लिया जा सफता है, (६ 


|] न्‍ पी 


नित्य॑ रूप विरुष्येत नेतरेणैकवस्तुनि। 
अपितेत्यादिसत्र ण॒ प्राहेवं नयभेदवत्‌ ॥ १ ॥ 


एक वस्तु मे इतर यानी श्रतित्2 स्वरूप के साथ वर्त रहा नित्यस्वरूप धर्म बिरुद्ध नहीं होहा 
है, ( प्रतिज्ञा वाबय ) भ्रपित और अ्रनपित करके सिद्ध होजाने से ( हेतु) नय के भेदों के समान 
( भ्रस्वयहृष्टान्त ) | प्र्थात्‌ृ-निश्वयनय व्यग्हारनय या द्रव्याथिक पर्यायार्थिक, समग्रहनय, ऋजुसूत्रनय, 
ग्रादि के भिन्‍न विषयो में श्रविरुद्ध होकर नाना घर्म जेसे व्यवस्थित होरहे है. उसी प्रकार प्रधानता 
झ्रौर प्रप्रधानता से प्रारोपे गये भ्रनेक रूप युगपत्‌ वस्तु में ठहर रहे है, प्रतीयमान धर्मों से कोई विरोध 
नही है । “नयभेदावत्‌, यह पाठ झ्रच्छा जंचता है, नय के भेद प्रभदों को जानने वाले सूत्रकार महाराज 
इस अ्पितानपित इत्यादि सूत्र करके इस प्रकार श्रनुमान वाक्य को तरहुत भ्रच्छा कह रहे हैं। 
कुत; पुनः सतो नित्यम्रनित्य व रूपमर्षितमनर्तित चेत्याह़ । 
ग्रहा पुन क्सी की जिन्नासा है.कि सत्‌ वग्तुका नित्य रूप झौर प्रनित्यरूप भला किसी कारण 
से प्रथित यानी प्रधानपने से विवक्षित होजाता है ? तथा नित्यपना या ग्रनित्यपना क्यो प्रनपित होज़ाते 
हैं ? बताप्रो ऐसा प्रश्न प्रवर्तने पर ग्रन्थकार इस प्रश्निम वात्तिक को कहते है । 
(९ ० « 6 दनपिंतं 
द्रव्यार्थादर्पितं रूप पर्यायार्थादनर्पितं । 
नित्यं वाच्यमनित्यं तु विपयासापरधिद्धबति ॥ २॥ 
द्रव्याथक नय के विपय हारहे द्रव्य स्वरूप प्रथं से प्रधानपन को प्राप्त हे रहा श्रौर पर्यायाथि- 
कनय के विषय माने गये पर्याय स्वरूप अथंसे अविवक्षित होकर श्रनपत होरहा वस्तु का नित्य स्वरूप 
कहना चाहिये तथा इसके विपरीतपने यानी द्रव्याथिक से श्रन्तित झौर पर्यायाथिक से अपित स्वरूप 
करके तो वस्तु का ग्नित्य स्वरूप प्रसिद्ध होरहा है । भावा4थं- जैसे कि धूम हेतु में अग्नि की प्रपेक्षा 
साधकत्व और पाषाण की अपेक्षा प्रसाधकत्व धर्म विराजमान है, सद ग्रहस्थ यदि स्व स्त्री के लिये 
काम पुरुषार्थी होय और परस्त्रा के लिये सुदर्शन सेठ के समान नपु सक होय तो यह कुलीन पुरुष का 
निज स्वरूप है, कोई प्रपयश या गाली नही है । 
द्रब्या थादादिष्टं रूप पर्यायार्थादनादिष्टं यथा नित्यं, तथा पर्यायार्थादादिष्टं 
दृब्बार्थादनादिष्टमनित्यमिति सिद्ध्यस्वेब | ततस्तदेकत्र सदाध्मनि न विरुद्ध ।यदेव्रं रूप॑ निश्य॑ 
तदेवानित्यभिति बचने विगेषसिद्धेश विकलदेशायसनय निरूपणायां सवेथा विरोधस्पानबतारात्‌ । 
जिस प्रकार द्रव्य स्वरूप भ्र्थ से निखपित कया गया झौर पर्याय-प्रात्मक श्रथं से नहीं कहा 
जा चुका स्वरूप नित्य है, उसी प्रकार पर्याय प्रथ॑ स्वरूप से प्रादिष्ट किया गया शोर हब्य धर्थ से नहीं 
कीच 
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प्ररूपा गया रूप अनित्य है, यह सिद्ध होही जाता है, तिस कारण वह नित्यपन या भ्रनित्यपन धर्म 
एक श्रखण्ड सत्‌ भ्रात्मक वस्तु में पाये जा रहे विरुद्ध नही । जो हो रूप नित्थ है, वही प्रनित्य है, इस 
प्रकार कहने मे तो विरोध दोष की सिद्धि है, किन्तु विकल देश या विकलादेश कथन के श्रधीन होकर 
नय की प्ररूपणा करने पर सभी प्रकारों से विरोध दोब का स्याद्वादसिद्धान्त मे अवतार नही है । 

नन्वे बसु भयदो पाधनुषं ग: स्थादित्यारेंकायामिदमाह । 

यहा किसी का प्रइन है, कि इस प्रकार एक वस्तु में नित्य, अभित्य दो रूपो को मानने पर 
उमय दोष, संकर श्रादि झ्राठ दोषों के श्राजाने का प्रसग होगा अर्थातु-भेदाभेद या नित्यानित्य पक्ष मे 
उभय, विरोध, वेयेधिकरण्य, संकर, व्यतिकर, सशय, भ्रनवस्था श्रौर श्रप्नतिपत्ति हेतुक भ्रभाव 
ये प्राठ दोष प्राजावेगे ? नित्यपन, अनित्यपन, दोनों प्रतिकुल धर्मों को एक वस्तु का रूप मानने 
पर उभथ दोष है, जैसे धर्म, अधम दोनो का उभय नही हावकता है, 'उभौ अवयवो यस्‍्य तदुभयं' 
शुद्ध भशुद्ध प्रात्माप्नों का ऐक्य जेसे अलीक है, ' उभो आत्मानों यस्य '। उसी प्रकार नित्य अनित्य 
रूपो की एक वस्तु में निष्ठा अ्लीक है। ६ विधि और निषेध स्वरूप नित्य अनित्य रूपो का एक 
झभिन्‍न वस्तु मे श्रसम्भव है, ब्नत: शीत स्त॒र्श श्रोर उपष्शस्पश के समान विरोध है। 

३ नित्य रूप का श्रधिक रण न्यारा होता चाहिये और सर्वधा भिन्‍न माने गये अनित्य का 
झधिक रण्य भिन्‍न होना चाहिये थो दोनो रूपो को एक स्थान पर ठहरा देने से वेयधिकरण्य हुआ्ना एक 
म्यान में दो तलवार नहीं ठहर पाती हैं| तथा जिस स्वरूप से नित्यपन है, उसी स्वरूप से प्रनित्यपत 
मानने पर भो विरोध अश्रथवा वेयधिकरण्प दोष घुस पडते है । 

४ वस्तु के जिस स्वरूपसे नित्यपन माना गया है, उसी स्वरूप से श्रानत्यपन कया नहीं होजाय 
या जिस स्वरूप करके अनित्थपन है, उसी स्वरूप करके नित्यपन प्रतिष्ठित होजाय, सहोदर भाइयो मे 
अपना तेरई का प्रवेश नहीं होना चाहिये, यो धर्मो के अवच्छेदको का योगपद्य या मिश्रण होजाने से 
संकर दोष हुआ जाता है । 

५ जिसस्वरूप से अनित्यपन है, वस्तु के उसी स्वरूप से नित्यपन क्यो न होजाय ? आर जिस 
स्वरूप से नित्यपन है, उस स्वरूप से अ्नित्यपन भी हाजाझा, यो परस्पर विषयगमन होजान से व्यति- 
कर दोष हुभ्ना । 5 

६ वस्तुको नित्य, प्लनित्य-आत्मक मानने पर अ्साधारशा स्वहृप करके निश्चय नहीं किया 
जासकता है,भ्रतः संशय दोष ठहरा । ७ जिस स्वरूपसे नित्यपन है,उसी स्वरूप से कथचित्‌ अ्रनित्यपन 

: भानने पर फिर उन दोनों स्वरूपो का वस्तु के साथ अभेद माना जायेगा, पुन. एक एक उस सत्‌ रूप 
/ जे नित्यपन झनित्यपन की पलपना करत॑ हुये आ्राकाक्षा बढ़ती हुई रहने के कारण अनवस्था दोष 
प्राजावेगा । 

८ एक वस्तु में नित्यपन किस प्रकार मानता जाय ? और साथ ही अ्नित्यपन भी कैसे माना 
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जा सकता है ? यो धर्मों का कुछ भी निर्णय नही होने मे वस्तु का परिज्ञान नही हो सकना श्रप्रतिपत्त 
है, जिसको प्रतिपत्ति नही उसका श्रभाव ही माना जायेगा। यो ज॑नो के स्थाद्वाद सिद्धान्त में उभव 
दोष भ्रादि का प्रसंग श्राजावेगा इस प्रकार किसी शिष्य की सशय पव्वक प्रारेका के प्रवर्तन पर ग्रथ- 
कार इस समाधानकारक ग्रग्रिम वात्तिक को कहते है | 


प्रमाणापंणतस्तत्स्याइस्तु जात्य॑तरं वतः। 
तत्र नोभयदोपादिप्रसंगोनुभवास्पदे ॥ ३ ॥ 


प्रमाण ज्ञान की प्रधानता से विचारा जाय तो वह वस्तु उन नित्वक्न और प्रनित्यपत दोनों 
से तीसरी ही जाति की नित्यानित्यात्मक प्रतीत होरही है, तिस कारण प्रामाणिक पुरुषों के भ्रनुभव मे 
स्थान पा चुकी उस वस्तु में उभय दोप, विरोध दोष आ्रादि का प्रसंग नही है। बौद्धो के मेचक ज्ञान 
श्ौर वंशेषिको के सामान्य विशेष ( प्रथिवीत्व ग्रादि व्याप्य भो व्यापक जातियां) तथा साख्यो की 
त्रिगुण-प्रात्मक प्रकृति इन हृष्टान्तों से आठो दोषो का परिष्टार होजाता है, पकी हवेलियों मे लगे हुये 
पत्थर के पतले पतने लम्बे ठोडो पर तीन तीन चारचार खन की गौखे ऊपर उपर लद रद्दी देखी जाती 
है | टोडो के बित को देख कर कितने ही पुरुष यो भ्राक्षका करते है, कि इतनी इमारत इन टोढ़ो पर 
नही डट सकती है, किन्तु जब कार्य होरहा है, पचासों वर्ष तक चार चार खन उन पर लदे हुये ग्रटूट 
देखे जा रहे है, तथ। उन छज्जो पर भीतर सामान रखना, खेलना कूदना श्रादि कियाये भी होरहीं 
देखी जाती हैं, तो ऐसी दशा में खटका रखने वाले पुरुषों का ज्ञान अन्त होजाता है। छूटाक भर की 
ककडी हजार मन के पत्थर को गिरने से रोके रखती है, पतली सी डालपर अ्रधिक बोक लाद दिया 
जाता है, व्यर्थ मे सशय श्रांदि दोष उठान। ठलुगप्रा पुरुषो का बेहूदा कार्य है, प्रतीत किये जा रहे पदार्थ 
में कोई दोष नहीं, इसको हम पूर्व प्रकरणों मे भी कई बार कह चुके हे । 
न हि सकलादेशे प्रभाणायत्त प्रतिभा मनमुत्पादव्ययप्रो व्ययुक्त तदुभयबिरो धदो पा म्यां 
स्पृश्यते, तस्य नित्यानिस्येकांताम्यां जास्यंतरत्वात्‌ । 
है, भौर पर्यायों को पर्यायाथिक नय द्वारा जान कर विकलादेश द्वारा निरूपण किया जाता है, प्रखण्ड 


वस्तु के अशो का निरूपणा करना विकलादेश है ! 

जब कि कोई भी शब्द हो प्रपने प्रकृत्यर्थ अनुसार वस्तु के एक गुण को ही कहेगा अतः एक 
गुण की मुख्यता करके प्रभिन्‍्न एक वस्तु का कथन किया जाता है, वह सकलादेश है । 

सकलादेश वक्ता के पूर्व प्रकरण ज्ञान से उपजता है, प्रोर श्रोता के प्रमाण ज्ञान को उपजधता 
है,प्त: सकलादेश प्रमाशाधीन माना जाता है,तथा विकलादेश नयाधोन होता है,यह प्रतिपादक के नथ 


ज्ञान से उपज रहा सन्‍्ता श्रोता प्रतिपाद के नय ज्ञान को उपजा देता है। 


ध पु 
डे पि नि 
हु ९ ह 8: हर पं + पर 
$0. ४ ४ 
! ५ हर कं; * (क रा 


३६४ इलोक-बातिक 


'एकगुरामुखेना5क्षेषवस्तुरूपस ग्रहात्‌ सकलादेश ' 'निरद्वस्यापि गुणभेदादंशकल्पना विकलादेश: 
यह श्री ग्रकलक देव महाराज का वचन है। यहां ग्रन्थकार कहरहे हैं, कि प्रमाण वे प्रधीन होकर जब 
सकलादेश की व्यवस्था है, तो प्रमाण द्वारा वस्तुका सर्वांग निरूपण या बहुमप्र'ग-प्रतिधादन होजाने पर 
जो उत्पाद, व्यय, प्रौव्यों से युत्न होरहे सत्‌ का प्रतिभास होरहा है, वह उभय दोष भर विरोध दोष 
करके नहीं छुप्ला जाता है, वयोंकि बह श्रनेकान्तात्मक सत्‌ बेचारा सर्वथा नित्य श्लौर स्वथा प्रनित्य 
इन दोनो दूषित एकानन्‍्तो से तृतीय ही निराली जाति का नित्यानित्यात्मक है, उस सत्‌ के नित्य 
प्रनित्य दोनों श्रास्मा हैं। मावा शौर पानी को मिला कद्द दूध नहीं बनाया गया है, किस्तु प्रथम से ही 
दूध स्वकीय पौष्टिकत्व, द्रवरणा, मिष्टता, भ्रादि गुसों से युक्त होकर श्रात्मलाभ कर चुका है। 

बौद्धोके यहा माना गया चित्र ज्ञान प्रथमसे ही नीलाकार, पीलाकार, आदि को स्वायत्त कर 
रहा इन्द्र धनुष के समान बना बनाया है.वेशेषिको के यहा सत्ता की भ्रपेक्षा व्याप्य होरही श्रोर घटत्व, 
पटत्व, श्रादि जातियों की अपेक्षा व्यापक हो रही प्रथिवीत्व जाति बेचारी प्ननादि से ब्रमन्‍त काल तक 
सासान्यविशेषात्मक ठहर रही मानी गई है। एक धृप-दान अ्रवयवी मे कुछ ऊपरले अ्रज्ञों मे उष्णाता 
भ्ौर निचले भाग में शीतता का जब प्रत्यक्ष हो रहा है, तो यहा विरोध दोप का ग्रवक|श नही है, 
अनुपलम्भसा ध्यो विरोध:” दोनों का एक+ अ्रनुपलम्भ हाता तो सहानवस्थान विरोध साथा जाता, 
प्रकरणा-प्राप्त नित्य अनित्यपन, का एकत्र उपलम्भ होजाने से कोई विरोध दोष नहीं ग्राता है। 

तत एवं नानवस्था वेयघिकरणयं संकर-ज्यतिकरो वा संशयो था यता अ्रतिपत्तर 
भावस्तस्यापाधते चित्रसंवेदनवदनुमवास्पदे वस्तुनि तदनवतारात । 

तिस ही कारणा से यानी सर्वथा नित्य भौर सर्वेया अनित्य से तीसरी ही तति वाली वच्तु 
की व्यवस्था होजानेसे श्रनवस्था, वेयधिकरण्य, श्रौर सकर, व्यतिकर प्रथवा सशय होष भी नहीं होस 
कते हैं, जिन दोपों के वश से कि प्रतिपत्ति नही होजाने के कारख उस वस्तु का अभाव होजाना इस 
धाठवे दोष का झ्रापादन जिया जा सके | चित्र संवेदन या मेक ज्ञान के प्रमान जब ग्रनेकास्तात्मक 
वस्तु प्रामारिणक पुरुषों के भ्रनुभव में भ्रालीढ होरही है, तो ऐसी प्रतीत वस्तु मे उन अ्रनवस्था प्रादि 
दोषों का प्रवतार नही है। प्रर्थात्‌-बस्तु को नित्यपन, भ्रनित्यपन, तदात्मक श्राक्रात मान लेने पर 
पुन: उत्तरोत्तर श्राकाक्षा नही बढ पाती है, जेसे कि सामान्य के विशेष हो रहे पृथिवीत्व मे पुनः पन्य 
सामान्य विशेषों को घर देने की भ्रभिलाषा नही होती है, अत. प्रनवस्था दोष नहीं भ्राता है, कही कही 
तो यानी द्रव्य कमे से भाव करें ओर भावकमं से द्रव्य कर्म प्रादि स्थलो मे प्रनवस्था बेचारी ग्रुर/ क। 
रूप धारणा कर लेती है,जेसे कि अनेक पुरुषों को एकता सम्यग्दशंन,शान चारित्रों की एकता के समान 
गुर है, किन्तु वात, पित्त, कफ, की सूचक नाड़ियों की एकता तो त्रिदोष है। 

यहां प्रकरण में भनवस्था दोषका कोई प्रवसर वहीं है, उत्पाद ब्ययों की भ्रपेक्षा भ्रतित्यपन 
शोर ध्लौध्य की भपेक्षा नित्य वस्तु में क्रीड़ा कर रद्टे हैं ।धोर भ्रनन्त गुणों की पर्यायों मे भप्रवन्ते, 


वंचम-अ्रध्याय ३६४५ 


उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य, होते रहे ऐसे प्रनन्तानन्त से स्यथाद्वादियों को कोई भग नहीं है, श्राकाश के 
समान अनन्त सवंत्र किसी न किसी ढग से प्रत्येक वस्तु मे प्रविष्ट होरहा है, इस वस्तु-स्वभाव के लिये 
हम कया बर सकते हैं, वस्तु को अनेक धर्म-अआत्मकथन रुचता है । 

तथा नित्यपन, ग्रनित्यपन दोनो धर्मों की एक ही अ्रधिकरणा में वृत्ति होजाने करके प्रतीत 
होजाने से वंयधिकरण्य दोप को भी वस्तु मे स्थान नही मिलता है। मेचक ज्ञान के हृष्टान्त से संकर 
का और सामान्य विशेष के हृष्टान्त से व्यतिकर दोष का प्रत्याख्यान कर दिया जाता है। पक्षपात 
को छोड कर उभय-आात्मक वम्तु का निर्णय होचुकनेपर सशय दोष भी हट जातः है, चलाप्रमान ज्ञप्ति 
होती तो सशय होता जबकि उक्त दोषो रहित होरही वस्तुक्ी बालक बालिका तक को समीचीन प्रति- 
पत्ति होरही है, ता फिर अश्नतिपत्ति दोप कथमपरि नहीं फटक सकता है। भ्रत स्थाह्गाद सिद्धान्त अनु- 
धर प्रतीत किये जा रहे वस्तु मे कोई भो दोप नही आते है। 

तदित्थ परपरद्रव्यम्य सल्लच्च*स्य प्रसिद्ध न चाछुपम+यविद्रव्य॑ पुद्‌गलस्कृंधसं- 

ज्ञक प्रतिवेप्तु' शक्य, सवप्रतिक्षेप्प्रसं गात्‌ । 

तिस कारण ग्रब तक इस प्रकार शुद्ध द्रव्य श्रौर प्रशुद्ध द्रव्य प्रथवा सामान्यत पर द्रव्य और 
विशेषतः जीव पुदुगल श्रादि प्रपर द्रव्य के सत्‌ लक्षणा की प्रसिद्धि होरही है । सत्‌ लक्षण वाले नित्य, 
प्नित्य-आ्रात्मक द्रव्य की प्रसिद्धि होजाने से चक्षु इन्द्रिय-जन्य श्रत्यक्ष का विषय होरहा और पुदुगल 
स्कन्ध इस नाम के धारी ग्रवयवी द्रव्य का प्रतिक्षेप नही किया जा सकता है। यों प्रत्यक्ष प्रमाण आदि 
से अनुभवे जा रहे पदार्थों का यदि निराकरण कर दिया जायेगा तब तो सभी वादियों के यहा इष्ट 
पदार्थों के खण्डन होजाने का प्रसंग ग्राजावेगा जो कि किसी को इृष्ट नठी पड़ेगा । यहा तक "भेद- 
संघातामभ्या चाक्षुष ” दस सूत्र की सगति को वखानते हुये ग्रन्‍थकार ने अवयवी पुदुगल स्कन्ध मे द्रव्य- 
पना अक्षुण्णा कर दिया है | सूत्रकार महाराज को उक्त सूत्ररचना भी सुस ठित है। 

कुतः पुनः पुद्गलानां नानाद्रव्याणां संबधे यतः स्कन्ध एकावतिष्ठत इत्यारंका- 

या मिदसाह ै। 

प्रग्मिम सुत्र॒का भ्रवतारण यो है कि कोई जिज्ञासु यहा शंका उठाता है कि भिन्‍न भिन्न हो रहे 
प्रनेक परदूगल द्रव्यों का सम्बन्ध फिर भला किस कारण से होगा ' जिससे कि एक पौदगलिक स्कन्ध*» 
द्रव्य प्रतिष्ठित होजाय ? इस प्रकार बौद्ध मत के ग्राभास पनुसार छषिष्य की आ्राशका प्रवतने पर श्री 
उमास्वामी महारण्ज इस अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


स्निग्धरूचलादूबन्धः ॥ ३३ ॥ 


स्निग्धपन झोर रुक्षपन से पुदूगलो का बन्ध होजाता है। पश्रर्थात्‌-प्रनन्त गुण वाले पुदूनल 
द्रव्य में दो स्पर्श गुणा भी हैं, एक स्पर्शन इन्द्रिय से ही दोनों का या दोनों की परिशतियों का परिज्ञान 
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होजाता है। श्रतः दोनो को भले ही एक “ स्पर्श” शब्द करके कह दिया जाय। दोनों में से नियत 
एक स्पर्श गुर की किसी समय शीत प्लौर किसो समय उष्श स्वरूप पर्याय होती रहतो है तथा दुसरे 
प्रतिनियत स्पर्श गृगा की तो कदाचित्‌ स्निग्ध और कभी रूक्ष परिणति बनती रहती है। परमाणुभरो 
में भी पाई जाने वाली जीत या उष्ण परिणतिया अथवा स्कन्धोमे ही पाये जाने वाली स्पर्शकी हुलका 
भारी, नरम, कठोर, ये परिशंतिये एवं भ्रन्य अनन्त गुणों की परिगणतिया ये कोई भी बन्ध का हेतु 
नही हैं, जल का केवल स्निग्धपना ही सतुप्राग्रो के कण्यो को बांध कर पिण्ड कर देता है, जल के रूप, 
रस, गन्ध, द्रवत्व, प्रस्तित्व, ग्रादिक श्रनेक गुर बाधने के उपयोगी नही है । 

पत्थर या ककडो के बने हुये चूने को प्रथम ही जल डाल कर बुझा लिया जाता है उस गीले 
चूने से जितनी ई ट, पत्थर को परस्पर चुयकाने की शक्ति है, सूखे हुये चून में पुन. दुवारा, तिवारा, 
भिगो कर उतना चूपकाट नही रहता है । पर्वत, ककड, मिट्टी, श्रादि रुक्ष प्रकृति के पदार्थ स्वकीय 
झूक्षता से स्वाशों मे हढ बध रहे है,द.तधावन में प्रमाद करने वाले पुरुषों के दान्तों मे दाल, रोटी, का 
कोमल भाग ही कालान्तर में 2डडी होकर दृढ बध जाता है। मगद से लडडुप्नो मे जंसे चिकनापन 
वध का हेतु स्पष्ट दीख रहा है, उसी प्रकार पाषाण, काठ पक्‍की ईट, में रूक्षता भो बच्च का कारता 
प्रत्यक्षयोचर है, सूखे काठ या ई ट मे दस वीस वर्ष पहिले के जल को वाघे रखने बाले कारणापन को 
कह्पना करना प्रनुचित है. कारण कि गीली अवस्थासे सूखी श्रवस्था का बन्धन ग्रतीव हढ है, प्रग्नि 
सयोग से पक गयी ईट रूखेपन गुण करके हृढ बध गयो है सवंथा सूखे मे जल की कल्पना करना घोड़े 
मे सीग की कल्पना करना है, अत स्निग्वपन, रूक्षपन, दोनो ही परमाणुप्रो के परस्पर बंध जाने में 
कारण माने गये है। 

स्नेध्युशणोगात्म्निग्ध: रूच्षगुणयोगादरक्षास्तदुभावात पृदमलानां बंधः भ्यात्‌ , 

न रूछखो नाम गुणोस्ति, स्नेहामावे रूचव्यवहारसिद्धरिति चेन्‍न, रुचामाये स्नेहव्यवहारप्रस- 
गात्‌ स्ने हम्णगप्यभावोपफत्त:, शीताभावे चोएण्व्यवहारप्रमक्तेरुण्णु" भा पनुपंगात्‌ । स्पर्श- 
नेन्द्रियन्वाने शीतवरदष्णगुशस्य प्रतिभासनादुष्णों गरुगः स्पर्श विशेषोंनुष्णाशीतपाकजेतर स्पर्श 
बदिति चेत, तहिं स्नेहस्पशेनकरणज्ञाने रूत्तस्य लघुगुरुस्पशा .शेषत्रद५भासनात्‌ कथ रूच्षो गुणों 
न स्यात्‌ ! तस्य दाधकामात्रादप्र तिक्षपाहस्व/च्चतु 4श।तरब छुणा &ति नियमस्थाथटनात | 
तथा सति 

बौद्धों के मत पनुसार चिकनापन, रूखापन, कल्पित पदार्थ होय सा नही समभ बैठना किन्तु 
द्रव्य के स्नेह नामक गुण के योग से पुद्गल स्निग्ध कहे जाते हैं भौर वस्तु के भनुजीवी रूक्ष गुण के 
य'ग से कोई पुद्गल रूक्ष कहे जाते हैं। जल, बकरी का दूध, भेस का दूध, उटनी का दूध, अथवा 
धी इनमे उत्तरोत्तर स्निम्धता बढ़ती जाती है, तथा रेत, बजरी, बालू, भ्ादि मे रूक्षता बढ रही देखी 
जाती दै तिसी प्रकार पुद्गल परमारुप्रो मे गंठ के वास्तविक उन स्नेह रूक्ष गुणों का सदूभाव दोचे 
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सै पुद्गलो का बंध होजाता माना गया है । 

यहा कोई श्राक्षेप करता है कि रूखापन नामका कोई गुण नहीं है, विकनेपन गुरा के भ्रभाव 
होज्ञाने पर रूक्षता का व्यवहार सिद्ध होरहा है जहाँ चिकनापन नही है उसको रूखा कहृदिया करते 
हैं. प्रतः दुग्ध, घृत, चिकने सुन्दर वस्त्र भूषण, आ्रादि भव्य जड पदार्थों मे (यहा तक कि स्नेही इष्ट 
बन्धुजन भ्रादि चेतन पदार्थोमे भी) क्लुप्त स्नेह गुणको भावात्मक अ्नुजीवो गुणा मान लिया ज्ञाय भौर 
रूक्ष गुण को रीता प्रभाव मात लिया जाय,रूखापन, नीरसपन, अ्रनुष्णशीत, निर्न्ध प्रादि का ब्यर्थ 
बोम वस्त के ऊपर क्यों लादा जाता है ? 

ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि यो तो रूक्ष के श्रभाव में स्तेह के व्यवहार 
होजाने का भी प्रसग झ्रासकता है,वास्तविक रूक्षता के नही होने से रबडी,मलाई, तंल आदिम चिकने- 
पन की कल्पना है, ऐसी दशाम चालिनी न्याय से स्नेह ग़ृणका भी अ्रभाव होजाना बन जाता है। इसी 
प्रकार शीत का अभाव होजाने १र उष्णपन के व्यवहार का प्रसंग आजाने से उष्ण गुए के प्रभाव का 
भी प्रसंग होजावेगा । पण्डिताईको मू्खता का श्रभाव कहा जा सकता है, अधामिकपन की व्यातृत्ति ही 
धामिकता है, हलकेपन का भ्रभाव ही बोर है, सुगध का अभाव हो दुर्गस्धपत्र है, निबल का अभाव 
ही सबल है, इत्यादि प्राक्षेप करने वाले का मुख पकड़ा नही जाता है तब ता किसी भो पदार्थ की 
सिद्धि करना भ्रम्थापोहवादियों के यहा अ्रसम्भव है ! ज्ञोडे होरहे पदार्थों मे से भ्रन्य दूसरे दूभरे पदार्थों 
का यदि अभ्रभाव मान लिया जायेगा तो जगत्‌ के आधे पदार्थों का निराकरण हुझ्ना जाता है, प्राय सभी 
पदार्थ अ्रपने प्रतिपक्ष को ले रहे सप्रतिपक्ष है | 

यदि श्राज्षपकर्त्ता यो कहे कि स्पशंन इन्द्रिय-जन्य ज्ञान मे शीत गुणके समान प्रग्ति, घाम श्रादि 

के उप्णका भी समीचीन प्रतिभास दोरहा है प्रत: वास्तविक उष्णयुण एक भावात्मक स्पशे विशेष है, 
जैसे कि वैशेधिकों के यहा श्रनुष्णाशीत स्पर्श या पाकज और उससे निराला अ्रपाकज स्पर्श माना गया 
है । वेशेषिका ने स्पश्े के उष्ण, जीत, शोर अनुष्णाशोत ये तीन भेद किये है। जल में शीत स्पर्श है 
तेजो द्रव्य ते उध्ण स्पर्श है, पृ'थवों और वायु मे अनुष्णाशोत स्वश माना गया है “ एतेषा पाकजत्व॑ तु 
क्षिती नाभ्यत्र कुत्रचितु ” पकी ई ट, घड़ा, भादि पृथिवां में अग्नि-सयोग करके हुये पाक से जायमान 
पाकज स्पद्धं है किसा पूृथिवी में भ्रपाकज स्पर्ष भी है। 

यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि तब तो स्नेह का ग्रहण करने वालो स्पर्श न इन्द्रिय 
के द्वारा उपजे हुये ज्ञान मे हलकापन, भारीवन, इन विशेष स्पर्शक समान रूक्ष का भा स्पष्ट प्रतिभावत 
होजाता है, भरत; स्वत भावात्मक रूक्ष ग्रुण क्यो नही हावेगा ? अर्थात्‌ृ-स्नेह का सहोदर भाई रूक्ष 
गुरा श्रवध्य है | जो ही र्पशंन इन्द्रिय स्नेह को जानतो है वही ुखेपन का प्रत्यक्ष कर रही है । अभाव 
' कह देने मात्र से' अर्थक्रिया को करने वाले परिणाम का निराकरण नहों हाजाता है। वैज्षेषिकों से 
इरखकार को तेजोउमाव मान रखा है किन्तु यह निर्ताध सिद्धास्त लड़ी है जबकि कला काला प्ात्क्‍क्तार 
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उन रात्रिचर पक्षियों के हृदय में विशेष ढंग की ग्रृदगदी उत्पन्न करना, दिवा जागर जीबोंको निद्री 
लाना. मनुष्य, स्त्री, भेस, गाय, श्रादि के शरीरों मे आलस या विश्राम लेने के भाव श्रादि कार्यों को 
उपजाता है, चित्र / तसवीर ) खीचने में अन्धकार का प्रभाव पड़ता है, रुग्णा झ्रांखो मे अ्रन्धकार शक्ति 
को बढ़ाता है. भ्नेक सम्मूछेन जीवो की उत्पत्ति करने मे सहायक होता हैं तो इत्यादि भ्रथ॑-क्रियाग्रों 
को करने वाला होने से भ्रन्धकार पदार्थ वस्तुभृत है । 
सूथे, चन्द्रमा, दीपक, झ्रादि के निमित्त से जमे यहा फैल रहे पुदुगल स्करन्ध स्वय धौले पीले 
प्रकाशमय परिणम जाते है, उसी प्रकार प्रकाद्दक पदार्थों के हट जाने पर उन्ही पुद्गल स्कनन्‍्धो का ही 
काला काला परिगामन होजाता है, जैसे कि जाडो में सूर्य की घाम फैलने पर जो पुदुगल उष्ण होगये 
थे थोड़े बादल भ्राजाने पर वे ही पुद्गल कट शीतल होजाते हैं, उष्ण काल मे सूर्य के ऊपर स्वल्प 
बादल भ्राड़े भ्राते ही उष्णता न्यून होजाती है, मेघब्रष्टि को कराने वाली उष्णता न्यारी है । यहा 
प्रयोजन केवल तत्कालीन झटिति पुदूगलो का परिणति-परिवर्तत होजाने से है । वरफ, भ्रोला भ्रादि 
मे कठिनपन की प्रतीति को अ्रान्त ज्ञान कह कर वंशेषिको ने जंसे स्वक्रीय मन्तब्य की हुंसी कराई है, 
उसी प्रकार प्रन्धकार को तुच्छ प्रभाव मानने वाले वंशेषिकों के ऊपर परीक्षक था वैज्ञानिक विद्वानों 
को हुंसी भ्राती है । 
शीत का ग्रभाव उष्ण नही होसकता है. क्योकि उष्ण से दाह,सन्ताप, श्रादि कार्य हो रहे देखे 
जाते हैं, इसी प्रकार उष्णा का भ्रभाव शीत भी नही बन सकता है, क्योकि शीत से वरफ जम जाना, 
प्ररहर के पेड़, आम के पौधे प्रादि वनस्पतियो का भुलस जाना, तप्त लोहे सोने प्रादि का जम जाना 
शीताज्ुहेतुक मृत्यु काल की उपस्थिति होजाना श्रादि अ्रनेक काये हो रहे देखे ज्ञाते है। तथा हलकापन 
का श्रभाव भारोपन झौर भारी का भ्रभाव हल॥।पन इनमे विनिगमना का रह हाजाने से दोनो वस्तु- 
भूत पदार्थ मानने योग्य है, नरम भोर कठोर दोनो का सदभाव मानने पर ही उनके योग्य श्र्थ क्रिया यें 
हो सकेंगी | 
इसी प्रकार स्निग्ध और रूक्ष दोनो को न्‍्यारी न्‍्यारी प्रथंक्रियाय और झ्लभ प्लग प्रत्रिप- 
त्िया होरही देखी जाती है,भ्रतः स्निग्ध, रूक्ष दोना गुणों का सदुभाव मान लेना प्रनिवाय॑ है | यद्यवि 
_रूलापन झोर चिकनापन है, कथवित्‌ भ्रभेद नामका सम्बन्ध होजाने से क्वचित्‌ गुण को पर्याय भह- 
भावी) झौर पर्याय को गुण कह दिया जाता है। जैसे कि चेतना गुणा के परिणाम होरहे ज्ञान को 
झनेक स्थलों पर गुणा स्वरूप करके कह देते हैं। पर्यायों में किसी प्रधान होरही पर्याय का गुण कह 
देना अनुचित नही है, पर्याथ से ऊची पदवी गुण है । प्राह्मणों को भूसुर यानी पृ'्थवी का देव शौर 
क्षत्रियो को भूपसिह या रशावीरसिह, वेश्यों को घनकुवेर भादि उपाधियों से भूषित कर दिया जाता 
है ! गुझ्त को धदयसा करते हुऐे रभो एक गुश को पूरा व्रध्य कह दिया जाता है, जैसे कि कल्तूरी कपूर 
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प्रादि के गंध गुण का गन्ध् द्रव्य की मुस्यता से निरूपण होजाता है, द्रव्य की प्रणशसा हॉकते हुये वस्तु 
वबखान दी जाती है. क्योंकि द्रव्य से बड़ी पदुवो वस्तु की है, श्रनन्तानन्त शक्तियों को धार रही वस्तु 
की पुनः प्रशसा करना उसी प्रकार व्यथ पडता है, जँसे कि सम्माननोय श्री समन्तभद्वाचाव ने “गुण 
स्तोक सदुल्लष्य तद्वह॒त्वकथा स्तुति: । भ्रानन्त्यात्ते गुणा वक्‍तुमशक्थास्त्वपि सा कथं” इस पशद्चद्वारा 
प्रनन्त गुण सागर श्री अरनाथ भगवान्‌ की स्तुति करने मे प्सामथ्ये प्रगट की है । 
जो वादीभसिह कलिकाल-सवंज्ञ, सिद्धास्त-चक्रवत्ती, स्थाह्रादवारिधि, सिद्धान्तमहोदर्धि 
सरनाइट्‌ रायबहादुर, रायमाहव, सी० आई० ई, जे० पी० श्रादि पदवियों का प्रदान करने वाला है, 
वह मूलस्वरूप करके प्रशसक पदविया से रीता है | प्रकरण म यह कहना है,कि स्निग्ध छक्ष, दोनों भाव 
पदाथ है, उस रूखेपन का वाधक कोई प्रमाण नही है | अतः बड़ा ही मनोज्ञ “ छक्षपन” गुण प्रतिक्षप 
करने योग्य नही है । 
गुणा चौबीस ही है, इस वेशषिको के नियम की घटना नहीं होसकती है. यानी १ छूप, 
ररस, २ गध, ४ स्पण, ५ सख्या,६ परिमाण, ७ पृथकक्‍्त्व, ८ सयोग, € तरिभाग, १० परत्व, ११ अपरत्व, 
१ गुरुत्व, १२ द्रवत्व, १ स्नेह, १५ शब्द, १६ बुद्धि, १७ सुख, १८ दु.ख, १६ इच्छा, २० द्वं ष, २१ 
प्रयत्न, २२ धर्म, २३ प्रधम, २८ सस्का र, ये ही चौबीस ही गुणा नही है, इनके श्रतिरिक्त भी श्रनेक 
गुण द्वव्यो से विद्यमान है । 
कुछ गुएण ता चोबीस में भी अधिक है। जंसे कि पौदृगलिक स्कन्ध होरहे शब्द झौर पुष्य 
पाप को व्यर्थ ही गुणों मे मिन लिया गया है । परत्व, श्रपरत्व, गुणोका भी कोई मूल्य नही है । सुन 
भ्रौर दु ख कोई स्वतत्र दो गुणा नही है, सुख गुण की विभावपरिणति ही दुल्व है। गुरुत्व को यदि 
गुण माना जाता है, तो कोक को भी गुणा मानना चाहिये जित भोक के कारण-बश तीन गज लम्बी 
लठिया को एक ओर से एक श्र गुल तिरछा पकड कर बडा मलल भी नही उठा सकता है, जिस खाट 
पर झ्ाठ मनुष्य बंठ सकते है, एक चचल लड़का झपनी भकोक से उसे भ्रकेला तोड़ देता है, और भी 
वेशेषिको के कई गुण परीक्षा की कसौटी पर ठीक नहीं उतर सकते है । 
प्रत: सिद्ध होजाता है, कि जेन सिद्धान्त अनुपार रूक्ष गुर स्वतत्र है। स्निग्धपन श्रौर रूक्ष- 
पन से बन्ध होजाता है। और तिसप्रकार होते सन्‍्ते जो सिद्धान्त स्थिर हुमा उसको ग्रग्रिम वात्तिको 
द्वारा यो समझो पि-- 


स्कंधो वंधात्स चास्त्येषां स्निग्परूक्तवयोगतः 
पुदगलानामितिध्वस्ता सूत्रेस्मिस्तदभावता ॥ १ ॥ 
स्निग्धाः स्निम्धेस्तयथा रूक्षा रूच्षेः स्निग्धाश्व पुदूगलाः 
वंधं यथासते रक्ंपसिदेवांपरदानिबः ॥ २ 0 
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सूज का श्र यह है, कि स्निर्धपन और रूक्षपन का योग होजाने से इन पुदगलो का वध 
होजाता है, भ्ौर बंध होजाने से वह प्रसिद्ध स्कन्ध उपज बेठता है, यो इस 'स्निग्धरूक्षत्वाद्व ध., सूत्र 
में निर्पणा है, श्रत: उस बंध का प्रभाव या स्कन्ध का श्रभाव ध्वस्त कर दिया गया है। भ्र्थात्‌-बौद्ध 
पण्डित न तो बंध को मानते है. प्रौर न स्कन्ध को स्वीकार करते हैं, इस सूत्र द्वारा दोनों के प्रभाव 
का खण्डन कर दिया है। कारण कि जिस प्रकार चिकने पदार्थ सबचिक्‍्क्रश पदार्थों के साथ बध जाते 
हैं, तिसी प्रकार रूखों के साथ रूखे पदार्थ और स्तिग्ध पुद्गल भी बध्च कर बैठ जाते हैं| प्रथवा जंसे 
रूखों को चिकने पदार्थ बाध लेते है, या चिकने लिक्रनों को बाध लेते है, उसी प्रकार रूखे पुदूगल भी 
रूखे या चिकने पुदूगलो को बांध बेंठते हैं, यों बंध द्वारा स्कन्ध की सिद्धि होजाने के बाधक प्रमाणों की 
हानि है । श्रर्थात्‌- जगत्‌ मे स्निग्ध का स्निग्ध के साथ, स्निर्ध का रूक्ष के साथ, रूक्ष पुद्गल का स्नि- 
ग्य पुद्गल के साथ, रूक्ष का रूक्ष के साथ, बंध कर अनेक स्कनन्‍्ध बन रहे निर्वाध प्रतीत होरहे है । 


नेकदेशेन कारत्स्न्येन बंधस्याघटनात्ततः । 
कार्यका र णमाध्यस्थ्यक्षणवत्तद्धिभावनात्‌ ॥ ३ ॥ 


जिस कारण से कि संसग कर बचने वाले पदार्थों का एक देश करके अ्रथवा सम्पूर्ण देशवृत्ति 
पने करके बंध होजाने की घटना नही होसकती है. तिस कारण से कार क्षण ( क्षशिक कार्य स्वरूप 
स्वलक्षश ) भर काररपक्षण ( पूवसमयवत्तों क्षशिक का रण स्वरूप स्वलक्षण ) के साथ उनके मध्य मे 
स्थित हो रहे ससर्गो क्षग्गिक स्वलक्षण के समान उन स्निरध रूक्ष पदार्थों का भी परस्१२ में बंध जाने 


का विचार कर लिया जाता है। प्रर्थात्‌-श्रथों मे काये कारणभाव का मानने वाल सौत्रान्तिक बौद्धो 
के यहां जैसे उन काये कारणो के मध्यवरत्ती सन्तरान की एक-देशपने करके था सर्वेदेशपने करके ससर्ग 
नही घटित होने पर भी मध्यस्थता बन जातो है, उसी प्रकार जैनो के यहा प्रवयवसहितपन और भन- 
वस्था दोष को टालते हुये एकदेशेन या सर्वात्मना सम्बन्ध की व्यवस्था नही कर केवल स्निग्धत्व रूक्ष- 
स्व, परिणतियों अनुसार परभाखुभ्रो का बधजाना निर्णीत करलिया गया है। 
यथे ऋकायकारणछ्षणाम्यां तन्‍्मध्यस्थस्येकदशेन संबंधे सावयवत्वमनव स्था च तदेक 

देशस्याप्पकदेशांतरंण संबंबात्‌ ; कान्सन्य . सबंधे पुनरकच्णम।त्रत॒तान प्रसंग; कयकारणमावा- 
भेबश्च सर्वथेकस्मिस्तद्विरोधात / कि तहिं ? सबंध ऐवे6ति कथ्यते। तथा परमाणूनामपि 
युगपत्परस्परमेकत्वप *ि णामहदेतुबंधा नेकदशेन सर्वात्मना व सावयबर्वानवस्थाप्रसंग! देक पर मा - 
णुमात्रण्डप्रसगाच्च । # तहिं पिंड एवं 'स्नग्धरूच त्वविशेष।यत्तत्वात्तस्य तथा दशेनाव्‌ 
सकतुतोयादिवत्‌ । 

बोद्धमत की बात है, कि जिस प्रकार एक कार्यक्षण भौर दूसरे एक कारणाक्षण के साथ उस 
मध्य में स्थित द्वो रहे भ्नुस्यृत कार्यकार णभावापन्‍त अथ-का यदि एकदेश से सम्ज़श्छ माना जायेगा नो 
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प्रथम से ही भ्रवयव साट्तिपना मानना पड़ेगा जैसे कि पचागरुल के उपर दूसरे पचागुल को धर देने पर 
एक एक श्र ग्रुलोस्वरूप एकदेश से सम्बन्ध मानने पर पहिले ही दूसरे प वागुल में प्र'गुलिया स्वरूप अ्रव- 
यव मानने पड़ते हैं, श्रौर उत अवयवों का भी पुन अपने अ्वयत्) के साथ एकदेश से संसर्ग मानने 
पर पुन: भवयवों की कल्पना करती पड़ेगी, यो पहिले से ही उसके कतिषय देश पुनः मानने पडे'गे, 
इस प्रकार प्रवयवों की धारा बढते बढ़ते श्रनवस्था दोष गश्रावेगा क्योकि उस एक देश का भी श्नन्य 
एक एक देशो के साध सम्बन्ध चला जायेगा। यदि कार्य कारणा। के साथ उस मध्यवर्त्ती समन्तान का 
परिपूर्ण रूप करके सम्बन्ध माना जायेगा तब तो फिर सन्तान को केवल एकक्षणिक स्वलक्षणा स्वरूप 
होजाने का प्रसंग आज़ावेगा जैसे कि एक परमाणु का दूसरे परामाणु के साथ सर्वाग सम्बन्ध होजाने 
पर परभाणुमात्र ही प्रचय रह जाता है, प्रथवा एक कटोरी भर पानी का श्रन्‍्य कटोरी भर बूरे के 
साथ परिपूर्ण संसग्ग होजाने पर कटोरी बराबर परिमाणा का धारी ही पदार्थ बन जाता है। 

एक बात यह भी है, कि कार्य कार क्षणों का परस्पर सर्वागीण सम्बन्ध मान लेने पर 
बेचारे कार्य कारण भाव का ही ग्रभाव होजावेगा क्योकि सर्वथा एक होरहे पिण्ड मे उस कार्य 
कारण भाव के होने का विरोध है, ग्रत उक्त चार दोषो के भय से हम बौद्ध एक-देशेन या सर्वात्मना 
तो सम्बन्ध मान नही सकते है, प्रौर करा्थंकारणा भाव की धारा निर्णीत करना ही है, ऐसी दशा में 
कोई हम बौद्धों से प्रशन करे कि तब तो फिर सतान बनानेका उपाय क्‍या है ? इसका उत्तर यही होगा 
कि उन कार्य कारणा क्षणों का सम्बन्ध है ही, यह कह दिया जाता है । 

श्राचार्य महाराज करते हैं, कि जिस प्रकार बौद्ध अपने कार्य कारणक्षणो के सन्तान की धोस 
दिखाते ह॒वे रक्षा कर लेते है, उसी प्रकार हम जैन भी कह देंगे कि तिसी प्रकार परमाणुप्नो का भी जो 
युगपत्‌ परम्पर में ससर्ग होकर एकत्व परिणति का हेतु जो बंध होरहा है, बह न तो एक देश करके 
है, क्योकि एक परमाणु का दूसरे परमाणु के साथ एक देशेन संसर्ग मानने पर परमाणु के पहिले से ही 
कई एक देश मानने पड़े गे उन एक देशोका भी परस्पर या परमाणुक्रे साथ एक एक देश करके सम्बन्ध 
मानते मानते अझनवंस्था दोष भी झ्राजावेगा । यो परमाणु के अवयव सहितपन दोष प्ौर अनवस्था 
दोष कः प्रसाग झाया ! तथा परमाणु का दूसरे परमाणु के साथ सर्वात्मना बध जाना मानने पर पिड 
को केवल एक परमाणु बराबर होजाने का प्रसंग श्राता है, जो कि क्षम्य नहीं है, अन्यथा जगत्‌ में 
कोई भी लम्बा चौडा पदार्थ दष्टिगोबर नही होसकेगा, तब तो किर परमाणु के साथ दूध्रे परमाणु 
का किस प्रकार से बध माना जाय ? । 

इसका उत्तर हम जैन भी ध्ोस दिखाते हुये यही कहेगे कि परमासखुध्रो का भी पिण्ड ही बध 
रहा है, क्योकि विशेष स्निर्घपन झौर रूक्षपन के भ्रधीन होकर वह्‌ पिण्ड स्कन्ध बन गया है, वस्तु 
परिशतिके प्रनुवार तिसी प्रकार बंध हो रहा देवा जाता है,जैसे कि सतुझ्रा पानी, दही, बूरा, क्षो र,नीर 
बांदी, टांका प्रादि का पिण्ड बंध रहा देखा मांती है, भट्टा में कदाचित्‌, ववचितु, ईटों का ढिम्मा बंध 
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जाता है । यों तीसरी कारिकाका व्याख्यान है, पत्तिके सबसे पहिले ' यथा ” का इस ' तथा ” के साथ 
सम्बन्ध कर लेना चाहिये ! 

बंध परिशाति में दोनो का कर्थाचित्‌ एकत्व होजाता है ग्रतः तादात्म्य की प्रोर दुलक रहा 
संयोग सम्बन्ध बेचारा एक अ्रनिरवंच्नीय योजक है, जोकि बंधे हये पदार्थों में तादात्म्य सम्बन्ध को 
ढालता हुआ संयोगको भी ढाल देता है.पदार्थोकी बंध परिणतिका प्रत्यक्ष ग्रवलोकन कर इस सम्बन्ध 
को वाजक दाब्दों के बिना प्रवक्तव्य ही समभ लो, किसी पदार्थ के वबाचक शब्द यदि नहीं मिलें 
ती उस बस्तुभूत निविकल्पक तथ्य प्रमेय का अपलाप नही किया जा सकता है। 


पूर्वापरविदां बंधस्तथाभावात्‌ परो भवेत्‌ । 
नानाएुभावतः सांशादणोब॑न्धो5परोस्ति किम ॥ ४॥ 
निरंशत्वं न चाणुनां मध्यं प्राप्तस्य भावतः । 

तथा ते संविदोर्मध्यं प्राप्ताया: संविदः स्फुथ्म ॥ ५ ॥ 


बौद्ध पण्डित अनेक स्थलों पर यह दक्षता ( पौलिसो ) कर जाते हैं, कि वहिस्तत्ववादी बन 
कर भाट प्रन्तस्तत्व-बादी का वेष ( पार्ट ' ले लेते हैं, सौन्रनान्तिक बौद्धों के यहा वहिरंग स्वलक्षरा ग्रन्त- 
रग स्वलक्षण यो जड, चेतन, भ्रनेक तत्व माने गये है, किन्तु योगाचार के यहा केवल विज्ञान स्वलक्षरा 
ये श्रन्तस्तत्व डो स्वीकार किये गये है, प्रत. विज्ञानाई तवादी योगाचार के मतानुमार पूर्वक्षणवर्त्ती 
भौर उत्तरक्षणवर्त्ती विज्ञानो का सस्तान या संसर्य भ्रथवा बध माना ही गया है, तिसी प्रकार लडी में 
बंधे हुये मोतिश्रो के समान ज्ञानो का परस्पर बध होरहा क्या भिन्‍न पदार्थ होगा ? ग्रर्थात्‌ -नही ? । 
इसी प्रकार भ्रनेक अगुओ के तथा-भाव से होरहा श्रश-सहित अखु के साथ बन्ध क्या ग्रपर पदार्थ 
होगा ? प्रर्थात्‌-जैसे वेशेषिकों ने विशिष्ट सयोग को बच मान क्रर द्रव्यों से उस सयोग को भिन्न गुरण 
माना है, उस प्रकार बौद्ध या जैन उस बध को भावों से भिन्‍न नही मानते है. अरगु के एक देश से दूसरे 
श्रणणु का संसर्ग होना प्रतीत होता है, अ्रत, भ्र्णु को सांश मानने मे कोई क्षति नही है भ्रनेक श्रएुश्रो के 
मध्य में प्राप्त होरहे श्रणु का भावदष्टि से निरशपना नही है,तिस प्रकार होने पर ही तो तुम योगाचार 
बौद्धों के यहा दो संवित्तियो के मध्य मे प्राप्त हारही एक संवित्ति का स्फुट रूप से सांशपना बनेगा 
ज्ञान परमाझुओ के सांशपन समान पुद्गल परमाणुश्नो का शक्ति अपेक्षा साशपना निर्वाध है। 


संविदद्न ततत्तस्यासिद्धी बंधो न केवलं। 

स स्यात्‌ किन्तु स्वसंतानाद्यमावात्सवशून्यता ॥ ६ ॥ 
तल्संविन्मात्रसंसिद्धो संतानस्ते प्रसिद्धधति । 

तडइड धघः स्थितोर्यानां परिणामों विशेषत; ॥ ७॥ 
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जब कि जगत्‌ मे अनेक जड़, चेतन, पदार्थ, या स्थूल, सूद्षम पदार्थ, अथवा-कालान्तर-स्थायी 
पदार्थ स्पष्ट प्रश्यक्ष गोचर होरहे हैं। ऐसी दशा मे योगाचारों का संवित्‌-प्रद्वं त सध जाना प्रसम्भव 
है, श्रत: विज्ञानाद त तत्व की सिद्धि नहीं होसकने पर केवल वह प्रसिद्ध बंध ही तो नही होसकेगा 
किन्तु स्वकीय सन्‍्तान झादि का भ्रभाव होजाने से सम्पूर्ण पदार्थों के शुन्यपन का प्रसंग प्राजावेगा और 
उस सविन्मान्न तत्व की भले प्रकार सिद्धि होचुकने पर तो तुम बौद्धों के यहा सन्तान पदार्थ ग्रवश्य 
प्रसिद्ध होजाता है, उसी सल्तात के समान ब० पदार्थ भी पदार्था का परिणाम होकर व्यवस्थित है । 
कोई शभ्रन्तर नही है। अर्थात--सम्वेदनाई त-वादियो के सिद्धान्त की सिद्धि नहों होसकतो है। उन्ही 
युक्तियों करके स्वकीय सन्‍्तान, परकीय सन्तान प्रथवा प्रर* पदार्थों का बअ्रभाव होजाने से शुन्यवाद 
ग्राजाता है जो वहिरग झेयकों नही मान कर श्रन्तम्तत्व ज्ञानको ही मान बैठा है और शन्‍्य प्रात्माश्रो 
के विज्ञानों का स्वसम्वेदन नहीं होने से परकीय ज्ञान-सन्तानों कर ग्रभाव कह चुका है। यो संकोच 
होते होते श्रपने भूत भविष्य क्षरिक ज्ञानो का भी प्रभाव मान चुकेगा वह बेचारा एक उतमान काल 
के ज्ञान स्वलक्षरा का सदभाव नही साध सक्ता है। क्योकि “ नाका रगं विषय: ” बौद्धो ने ज्ञान के 
कारणा को ही ज्ञान का विषय मान रबखा है, ज्ञान को जानने वले द्वितीय ज्ञान के भ्रवसर पर प्रथम 
ज्ञान जो विषय था वह नष्ट होचुका श्ौर पूर्व ज्ञात समय पर उसका पररज्ञाता ज्ञान उपजा हो नही 
था, ऐसी दशा में स्वंशूुन्धता छा जाती है, अनेकों मे होनेवाले बंध बेचारे को कौन पूछता है। हा 
सम्वेदनाद्वत की सिद्धि य द मानी जायगी तब तो सन्‍तान और बंध प्रवह/ मानने पडेंगे जो कि बच 
उन पदार्थों क्रो वास्तविक परिणति के वह्च है, सावृत या कल्पित नहीं है । 
शून्यवादिन।एि संविन्मान्रप्रण्ग तव्य तस्य चादश्यं कारणमन्यथा नित्यस्वप्रसं- 
गात्‌ कार्यमस्युपगं ?व्यमन्यथा तदतस्तुत्वापत्तरिति तत्म॑तानसिद्धिः | तत्सिद्धों च कार्यक्रारण- 
संत्रिदोमध्यमध्यासीनाया: संविटस्तन्संबंधेि सां तत्वामभाववत्पर म्यणुनां मध्यप्धिष्ठितोपि पर- 
माणोरनशस्वमिद्धे स्तन्सवेसप्रदायविशेषो प्यनेक 7 रिशा मे। बधः प्रसिद्धथत्येय । 
शुन्यवादी पण्डित करके भी केवल शुद्ध सम्बेदन तो अ्वच्य ही स्वीकार कर लेना चाहिये 
प्रन्यथा स्वपक्ष की सिद्धि भौर परपक्ष मे दूषग! देना ही असम्भव होजायेगा । दूसरो को ठगने वाले 
पण्डित झ्रात्म-वचना तो नही करे । सम्बेदनके बिना तो पर-प्रत्यायन कया स्वप्रत्यायन भी नहीं होपाता 
है | श्लौर उस सम्वेदन का कोई कारणा भी श्रवह्य मानना पड़ेगा अन्यथा यानी कारण माने विना उस 
सम्बेदन के नित्य होजाने का प्रसंग आजावेगा “ सदकारणवन्नित्य ” तथा उस सम्बेदन का कोई 
काये भी स्वीकार करना चाहिये ग्रन्यथा यानी सम्त्रित्ति के काये को माने विना उस सम्वेदन के अझव- 
स्तुपन का असंग आजाबेगा “' अर्थक्रियाकारित्वं वस्तुनों लक्षण ” । यो उस मम्वेदन तत्व के पूर्वोत्तर- 


वर्तों सन्‍तान की सिद्धि हो ही जाती है| 
तथा उस सनन्‍्तान की सिद्धि होचुकने १२ कार्य-सम्वेदन गौर का रण-सम्वेदन के मध्य में 


३७४ लोन -वातिक 


बैठी हुई सम्वित्ति को उन कार्येकार णों का सम्वेदन होनेपर भी जैसे सांशपना नहीं माना गया है उसी 
प्रकार प्रनेक परमाणुश्नो के या छःऊ दिश्वाके छ परमाणुझ्ो के मध्य मे प्रधिष्ठित होरही परमाणु का 
भी ग्रनंदापना सिद्ध होजाला है, भ्रतः उन श्रनेकों या सातो अ्रथवा दो आादि सम्पूर्ण परमाणुप्रों का 
विशेष रूप से हो रहा समृदाय भी अमेक परमाशुझ्रो का वस्तुभूत परिणाम हो रहा बध पद/थ प्रसिद्ध 
हो ही जाता है ' भावाथ--निरश परमाणुग्रो का साश बंध होगया | शक्ति की “पेक्षा परमाखुझों मे 
सांशपना भी भ्रभीष्ट किया जा चुका है, यदि परमाख मे साशपना नहीं होता तो कार्य-स्कन्धों में 
सांशपना कहां से श्राता ? सन्‍्तान, समुदाय, प्र त्यभाव, को साधने के लिये बौद्ध भी कुछ न कुछ उपाय 
रखते हैं । १ह बध का प्रयोजक होसकता है ग्रत: सूत्रकार का यह सिद्धान्त निर्दोष है कि स्निग्धपन 
झौर रूक्षपन से बंध होजाता है । 

रूखापन तो विभाग कर देगा, बांघेगा नहीं ऐसी शका नद्ठी करना क्योंकि वरिण्‌ कृत्ति के 
पुरुष रूखे व्यन्टार से बध जाते हैं “भय विन होय न प्रीति! की नीति इसी बूनिप' डटा ईट' गीले 
चूना मे कछ ककरी, वजरी, रूखा, वालू रेत डाल कर उसको हृढ बाधने वाल' बना 'ल। जाता है 
कहीं कही चिकनापन वध में उल्टा विध्न डाल देता! है थाली मे घी लगा देने से पुत खाइ की बरफो 
थाली से चुपटने नहीं पाती है, विकनी कीच में पांव रप्ट जाता है, रूखी रोटी मे जितना शीघ्र दूध 
या पानी मिल जाता है चुपडी रोटी मे उतना शीघ्र दूध या पानी नही बंधने पाता है तभी तो रूखी 
रोटी से चुपडी रोटी पत्रमे में भारी है ! जल द्वारा लड्डू ईंट, पुल,, भीत, झ्रादि के बंधजाने पर भी 
मनुष्य उनका हृढबंधन होजाने के लिये रूखेपन की प्रतीक्षा किया करते हैं | कई चिकने पदार्थ बघेहये 
पदार्थों को पृथग्‌भूत कर देते है, रूखापन उनको जोड देता है। पौष्टिक ग्रौषधिश्ों या धातु यो, उप- 
घातुश्रो प्रथवा दूध न्रादि पदार्थों मे इस खेल को हम देखते हैं। 

माना कि झुखेपने से स्कन्‍्धो का कदाचित विभाग भी होजाता है, किन्तु चिकने तेलया घी 
के बीच में डाल देनेपर भी श्रनेक पदार्थ विभक्त होजाते है। पहाडोमे पानी भरते भरते बड़ी शिलापो 
के खण्ड होजाते है, दूध खांड का मंल विभक्त होजाता है श्रण्डी के तेल से भ्रान्तो मे घुसा हुआ मल 
हटा दिया जाता है “ तृणानि दहतो वन्हेः सा भवति मारुत ।स एवं दीपनाशाथ कुझ्षे कस्यास्ति 
सौहृदं ।” चिकनी, चुपडी, काबकी छिला या बढिया चटाईपर सांप नही चल पाता है, ग्रधिक चिकनी 
सड़क पर घोड़ा या मनुष्य भी रपट जाता है ' वस्तुतः देखा जाय तो गीलेपन की प्रधानता से स्नि- 
रखता भर आद्वंता ( गीलापन ) के भ्रभाव से या शुष्कता से रूखापन व्यवस्थित है। वस्तुओं की 
विभिन्‍न परिणतिश्ो के श्रनेक कार ए। हैं जो कि लोक मे विदित होरहे है। तदनुसार परमाखुग्रो के 
बंधने मे झाद्रता झोर रूखापन हेतु माना गया है “ प्नेकान्तो विनयतेतरा ” “ सिद्धि रनेकान्तातु ” । 


... सच सर्वप्रमाणूनामा शेपेण असक्त इत न्यकू गरुणानामरनिष्टभुखानां बंधप्रति- 
पेबाथंमाइ । 


पंजम-्सध्याय॑ ३७५ 


यों उक्त सूत्र द्वारा विशेषता रहित होकर सम्पूर्ण परमाशुप्रो का वह बध होजाना प्रसग 
प्राप्स हुआ इस श्रति प्रसग के निवरणार्थ न्‍्यक्‌ यानी जधन्य गुणों वाले श्रथवा बध योग्य गुणो से 
रहित होरहे भनिष्ट गुण वाले परमाणसुश्रो के बध का प्रतिपेध करने के लिये श्री उमास्वामी महाराज 
इस श्रगले सूत्र को कहते हैं । 


जपन्यगुणानाम्‌ ॥ ३४ ॥ 


जघन्य गृणा वाले यानी निक्कृष्ट गुणा वाले परमाणाझ्ो का बंध नही होता है। प्रथत््‌-पूर्व 
सत्र से स्निग्ध रूक्षपने करके परमाणुश्रो का बध जाना सामान्ध रूप से कह दिया था गअ्रब इस सूत्र से 
जधघन्य गुण वाले परमाणुझ्ना के बध का निषेध कर दिया है । जघन्य गुण वालेका श्रर्थ एक गुण वाला 
नही होसकता है क्योकि स्पर्श गुणा को स्नेह परिराति या रूक्ष परिणति के श्रविभाग प्रतिच्छेद घटते 
घटते भी सख्याते रह जाते है। एक हो भ्रविभागप्र|तच्छेदके शेष रह जाने का अवसर नही मिल पाता 
है * भ्रविभागपडिच्छेग्रो जहण्ण उददी पयेसान ” वस्तुभूत अ्रखण्ड शक्ति के परिज्ञाना्थ तारतम्य 
दिखाने के लिये कल्पित किये गये शक्ति अ्शोको अ्रविभाग श्रतिच्छेद कहते है । जंसे |क अधन्य ज्ञान 
के ग्रनन्तानन्त भ्रविभाग प्रतिच्छेद भाने गये है । 

ग्रथवा लकड़ी की छोटी अग्नि-ज्वाला से उतनी ही तेल दोप कलिका, ध्रृत दोप कलिका, 
गेस, बिजली, सर्च लाइट में उत्तरात्तर चाकचक्‍य के प्रविभाग प्रनिच्छेदों का भ्रधिकता है। आम 
की लकड़ी, बबूल को लकडी, खंर को, कायले की,पत्थर के कोयले की ग्रग्निश्रो मे उत्तरोत्तर उष्शता 
ग्रधिक है, यह अविभागी झ शा को कल्यना का माशग बता दिया है। इस प्रकार स्तेह पर्वाव या रुूक्ष 
पर्याय में पाये जा रहे सख्यात असब्यात या अ्रवन्त अविभाग प्र.तेच्छेदो की जघन्य श्रवस्था घटित 
होजानेपर उन स्तिग्धता. रूक्षताग्रासे बंध नहीं हाताताहै, कमो ऊमो विशेष परिशाततिग्रा प्रनुसार टाका 
या गोद उन चांदी, सोने, लोहे, कागज, पत्र भ्रादि का जाड़ नहीं पाते हैं, चुना भो कदाचितु ई ट से 
झलग पडा रह जाता है, दूध फट जाता है, भ्रतः कतिवय दृष्टान्ता से ब्रतार्द्रिव जधन्य गुणवाले परमा- 
खुपो का नही बध होसकना युक्तियों द्वारा सिद्ध होजाता है । 


जघनमित्र जध सय॑ विकृष्ट मति शाद्वदित्वादेदेंदांगत्राद। जधन्व ब्दसिद्धि: जबने 
भत्रो जघन्यों निरृष्टः जधन्य इथ जघन्यात्यंताप्रकृष्ट दृति | गुशराब्दस्पानेकाथन्वे विव्चावशा- 
दुभागग्रहणं द्विगु गा यत्रा इति यथा द्विभागा हत्यथप्र/ततत्त जंबन्या गुणा येपां ते जघन्यगुखाः 
परमाथवः ब्रद्मत्वाड्टा तेषां न बंध दृत्यविसंबन्ध: । तेनेक्रगुश सत्य स्निग्वरूच्ष स्य वा परंण 
स्निम्पेन रूचेण चेकगुणेन द्वित्िसंख्पेवापंस्येपनवगुणेव वा नाश्त इंबरत्तवाद्वय[दिभिदय।दि- 
शुद्षेरेकगुयैरचेति भ्रश्ित मबतत |. * « 


३७६ इलोक-बातिक॑ 


जघन्य यानी भ्रन्त्य के समान जो है वह जघन्य है इस प्रकार जधन्य बब्द का शाखादि गया 
में पाठ होने से जघन्य शब्द की सिद्धि होजाती है। णाखा, मुख, शद्भू, अपन, मेघ, झादि शब्द शाखा- 
दिगशा मे है, प्रत: " शाखादिभ्यो य. ” इस सू+ से य प्रत्यय कर “ जघन्यमिव जघन्य ' यो निरुक्ति 
करते हुये जघन्य शब्द बना लिया जाता है। जिस प्रकार |क शरारके भ्रवयवों मे चघन निकृष्ट ग्रवयव 
है, उसी प्रकार भ्रन्‍न्य भी जो निकृष्ट है, बह जपन्य कहा जाता है, शात्वादित्व, स्वार्थ, प्रादि से जघन्य 
शब्द को साध लिया जाय । अथवा देहाग हाने से भावाथ में जघन्य शब्द की सिद्धि कर ली ज्ञाय 
जघन मे जा हू रहा है, वह जघन्य है, याना निकृष्ट है, जधन्य क॑ समान जघन्य है,जघन्य का ब्रय यो 
प्रत्यन्त ग्रपकृष्ट यानी सब से नाचलो अरस्था का प्राप्त हुआग्ना कहा जाता है । 
गुण छाब्द के श्रप्रधान, लेज, भाग, उपकार, रूपाद, विशेषण, आदि म्रनेक प्रथं है, किन्तु 
प्रकरणवश वक्ताका विवक्ष। को अधोनता से यहा भाग श्र्य ग्रहण किया गय। है। ज॑से कि इस गोजई 
मे दुगुने जौ है,यानी गहू ग्लोर जो का ला हुई ढरीम एक भाग गेहू है,भर दो भाग जौ है, यो द्विगुण 
याना दा भाग जो कह जात है, अत. दुभुन जा स यहा जस प्रकार दा भाग जौ इस प्रथ की प्रतिपत्ति 
हाज्ञाती है, बैस ही (जन परमाणुश्रा क॑ गुण याना भाग | अविभाग प्रांतच्छेद / निकृष्ट होगये है। 
उन जबन्य ग्रुण वाले परमातुम्र। क। बब नहां हाता है, वा ग्रथ. जान लिया जाता है। श्रथवा सूक्ष्ष 
होने के कारण जिन परमाझुआ का गुण जघन्थ हागवा है, वे परमाणुये जधन्य गुण है, उनका परस्पर 
वन्ध नही होता है, इस प्रकार वाक्याथ का दाना श्रौर से सम्बन्ध »र लेना चाहिये तिस कारण एक 
गुण वाले स्निग्ध परमाणु अ्रथता रूक्ष परम।थ्चु का दूमरे एक गुण वाले म्निग्ब परमाशु झ्रोर रूक्ष पर- 
मासु के साथ बध नही होगा । 
इसी प्रकार स्नेह के वा रुक्ष के एक गुण को यानी जघन्यभाग अविभाग-प्रतिच्छेदों को धार 
रही एक परमाणु का दूरी दो, तोन, सख्य।त, अश्वस्यात ग्रथवा अनन्त गुणों को घार रही परमागु 
के साथ बंध नही होसकेगा | तिसो प्रकार दो, तोन, चार आदि का वृद्धि अनुधार दो, तीन, पग्रादि 
गुणा वाले परमाणु के साथ एक गु थ॒ वाने रत युत्रा करके बब नहा होगा। ग्रर्थात-दों दो बढा कर 
या तोन, तोन, चार, चार, बढ़ा कर गुणा के धारा परतराणुप्रा का एक गुण वाले कई परमाणु के 
साथ बन्ध नदी होपाता है, दा परमागुप्ना करके द्ववथगुक बनाने के अवध्षर पर जैसे ' न जघन्यगु गाना! 
लागू होता है, उसी प्रकार सैकड़ो, सख्याते, भ्रनन्‍्ते परमाखुप्रो का स्कन्ध बनने की योग्यता मिलने पर 
भी उक्त प्रपवाद लागू होजाता है, यह सूत्रक्ार का अ्रभित्राय इस पूत्र करके सूचित कर दिय! गया 
समभ लिया जाता है । 
ननु न जधन्यगुणा परमाशव केचित्सती।त कुतो निश्चय: स्निम्धरूअगुणयोरपक- 
पाॉतिशयदशनात्‌ परमायकप स्‍थ विद्धजप-यगुणभिद्धिः । उच्टू त्ीराद्टि महिषीक्षी स्यायदुष्टः 
सन पुद्ा प्रतीक्ते तता गादोरस्‍प तताप्यतावोरस्य अवोपि चोफ्ट्रोनि! लथा रूचगुणोपि 


पँचम-प्रध्याय बज 


शैकर।तः कश्िकानामपकुष्ट: प्रतीयते ततोीषि परांशूनामिति । स्निग्धरूखगुण: क्चिदत्यंतमपक- 
पंमेति प्ररृध्यमाणापकपत्वादा नभसः परिमाणे परिमाणव दित्यनुमानाज्जपन्यगुशसि दि! । एवे- 
नोल्कृष्टगुशसिद्धिव्याख्याता, प्रकुर्षातिशयदर्शना स्कत्र चित्परम्रकर्षसिद्ध: | 

यहा कोई प्रश्न उठाता है, कि जगत्‌ में जधन्य ग्रुणा वाले कितने ही एक परमार(ये है, इसका 
निशचय किस प्रमाण से किया जाथ ? बताझो | अब झाचाये महाराज उत्तर करते है, कि स्निग्ध गुणों 
और रूक्ष गुणणों के अपकर्प यानी टीनता होते चले जाने का भ्रतिशय देखा जा रहा है, जिसके श्रपकष 
का तारतम्प देखा जाता है, क्वचित्‌ उसका ग्रतिशय हाजाने से चरम अ्रवस्था पर परम अवकप को 
सिद्धि होजातो है, जैसे कि झ्राक्राश, धमद्रव्य स्वयम्भूरमएसमुद्र, सुमेझ्यर्वत, घट, बेर, पोस्त, आ्रादि में 
परिमाण की घटी होते होते परमाणु पर पहुंच कर सब से छोटा अभ्रणुपरिमाण विधाम कर लेता है। 
उसो प्रकार स्निग्धता ग्रोर रूक्षता के भ्रविभागी श्रशों में न्यूनता होते होते भ्रन्तिम जघन्य गुणों की 
सिद्धि होजाती है, जिसस पुन: न्यूनता होने का सम्भावना नही हे । 

देखिये जब कि ऊ टिनी के दुध से भेस के दूधका चिकनापन गुण हीनता को लिये हुये प्रतोत 
होता है, और तिस भैंस के दूध से गाय के दूध का चिकना गुण अपकृष्ट है, उस गाय के दूध से भी 
बकरी के दूध का चिकनापन अल्प है, उस बकरी के दूध स भी जल का विकनापन स्यूज है, यो 
तारतम्य होते होते क्वचित्‌ स्नेह गुण की प्रन्तिम जघन्य-ग्रवस्था प्राप्ल होजाती है, उप अवस्था में 
बध दाना असम्भव है । 

जिस प्रकार स्‍्नह गुणा का ग्रवकर्ष बढ़ता बढ़ता दिखा दिया हे, तिप्ती प्रकार रूक्ष गुण का 
प्रपकप प्रतीत हो रहा है, देखिये ककडियो या माणिक-रेती के छखेपन से कशिकाओं यावी कनियो 
का रूखापन अक्षप्ट दीखता है, शोर उन कनकियों के रूख्ेपन से भी धूलियो का रूखापन न्यून है,बा लू 
रेतसे मिट्टीका रेत कमती रूखा है। इस प्रकार स्निःधगुरा या रक्षगुण (पक्ष) कही न कही ग्रत्यन्त अ्रप- 
कर्ष को प्राप्त होजाते है, ( साध्य ) प्रकष को प्राप्त होता जारहा अपकर्ष होने से ( हेतु ) भाकाश के 
परमाणु से प्रारम्भ कर जसे परिमाण मे च्यूनता हाते होते परमाणु में परिमाण का अपकर्ष अन्तिम 
बविश्वान्त हांजाता है, ( दृष्टाम्त /। इस प्रनुमान से पुदुगलों के जघन्य गुणों का वत्िद्धि होजाती है, इस 
उक्त कथन करके पुदुगलों क॑ स्नेह या रूक्ष सम्बन्धों उत्कृष्ट सुख। की सिद्धि का भो व्याख्यान किया 


जा चुका है । दे 
प्रकर्ष यानी वृद्धि का ग्रतिशय बड़ता बहुता दोखना रहने ध कहो जाकर परम प्रक॒प की 


सिद्धि होजाती है, उसे कि परमादु दयशुक घट, पट, पर्वत आदि में परिमाण बढ़ते बढ़ते प्राकारा 

में शिश्रान्ति लेता है, ध्यवा सूक्ष्म निगोदिय। के श्रवस्तानन्त भ्विभागप्रतिच्छेद वाले जबस्यजन्ञान की 

भृड्धि होगे कहते हन्‍्ते घनन्तानन्‍्त श्यद्वों पर तारतबम्प पनुस(र हुडे होते होते केव ल-ज्ञान में शान के 
है ६० 


शै५ इलीक-वातिक 


गुणों का परम प्रक्षे सिद्ध होजाता है, सूक्ष्मनिगोंदिया के ज्ञान मे भी एक नही किन्तु श्रनन्तानन्तं 
प्रांवभागप्रतिच्छेद हैं, वे ज्ञान के जघन्य गुण हैं, दसी प्रकार पुदगलो मे भी स्निग्ध रूक्ष परिमारों के 
कृतियय ज़िन-हृष्ट सख्याते या भ्रसख्याते गुण रह जाते है, वे जघन्य गुण हैं, ऐसे जधन्यगुण वाले पुद 
गलों का बंध होना निषेधा गया है। 

शाजवात्तिक या इलोकवात्तिक मे यद्यपि जघस्य का अर्थ एक किया गया है, 'एकगुणस्निरध- 
स्थ एकगुरास्निघेत वा एकगुरास्य स्तिरधरक्ष स्थ वा परेश स्तिस्घेन रूक्तेता चैकगुणेत' आदि लिखा 
गया है | छः: बृद्धियो और छ हानियो ग्रथवा चतु: स्थान-पतित हानि ब्रद्धियों के भी प्रनुसार अविभाग- 
प्रतिच्छेदो की एक संख्या का शेष रह जे।ना जंचता नही है. जघन्य ज्ञान मे सब से प्रथम उपरला भ्रन- 
न्तवे भाग वृद्धि का स्थान कह रहा है, कि जधन्य जान भो किसी अपेक्षा एक है, तभी तो उस प्रवयवी 
के भाग मान कर प्रनन्तवां भाग बढाया गया है। उसो प्रकार परमाणु क श्रनेक्र जधन्य गुणों को सब 
से पहिली अवस्था मान कर एक गुर का व्यवहार कर दिया जाता है, विद्वान जन और भो इस पर 
प्रकाश डालेंगे, गम्भीर बिचार करगे। 


ननु न कदाचिदबंधः परमाणूनां स्वंदा स्कधात्मतयेत्र पुदूगलानामवस्थितें! । 
बुद्बथा परमाणुकल्पनापपततरविमागपरिच्छेदव दिति कश्चित्त' प्रत्याह । 


यहाँ कोई पण्डित स्व॒पक्ष का प्रवधारण करता हुआ पूर्वपक्ष उठाता है, कि सूत्रकार ने जो 
जघन्य गुण वाले परमाशणुस्नो का प्रबंध कहा हे, यानी वैसे जघन्य गुणों परमाणुग्रो का वध नहीं होता 
है, सो हमकी ठीक नदी जंचा है, क्योकि परमाणुओंं का कदाचित्‌ भो अबध नही होता है, यानी पर- 
माणु सदा बंधे ही रहते हैं, स्कन्ध स्व्रूप-पने करके ही पुदगलों की सदा भ्रवस्थिति पाई जाती है, 
जगत में किसी को न्‍्यारा न्‍्यारा परमाणु नही दीख रहा है, हम श्र।दि सब को सर्वत्र पिण्ड ही पिण्ड 
दीखते हैं, हा बुद्धि करके परमासुग्रो को कल्पना करना भले ही बन जाय जैसे कि अविभागप्रतिच्छेद 
कल्पित माने जा रहे हैं । 

श्रर्थात्‌-जनों ने उतने ही लम्बे चौडे बोक-वाले जैसे नील, नीलतर, नीलतम पदार्थों मे रूप 
के ग्रन्तत्थल को समभाने के लिये, सो, पाचसौ, पाच सहस्न, सख्यात, आदि बश्यशां की कल्पना कर 
ली है, वस्तुत प्रविभागप्रतिच्छेद कोई न्यारे न्यारे वस्तुभूत टुकड़े नही है, जैसे कि वस्त्र मे न्‍्यारे न्‍्यारे 
सूत आतान वितान अवस्था श्रनुसार प्रतिभास रहे है, लगडा या मालदा शाम को मर्यादा का प्रतिक्र- 
भण नही करते हुये कुछ दिन तक रबक्‍्खे रहने देत से उनमे मिष्ठता के भ्रश बढ़ जाते है, हस किया 
के प्रवसर-पर आम मे कही बाहर से भाकर मिश्री या वक्‍्खर नही मिल जाता है, प्रथवा मर्यादा से 
झधिक दिन तक रखे रहने ,देने से जो मिष्टला कम होजाती है, तब कोई उसमें, से रस या बंबललर 
सू $२क टयक नहीं पड़ता है, केवल प्न्तरंग वहिरग कारणों अनुसार उपज रहो धाम को पूर्वापर 


पंचम-्प्रष्याय रे] 


परिणतिश्रों मे तारतम्य अनुसार मीठेपन के अविभाग अ्ग्रिच्चेद रूप ग्रशों को कैल्पनी कर लो 
जाती है। 


किसी पुष्प में पहिले प्रल्प गन्ध थी पुनः उसी गंध गुण की उत्तरोत्तर-सुगन्ध, पर्याये तीब 
सुगन्ध स्वरूप होगई है यहा भी गध की परिपूर्गा परीक्षा करने के लिये सुगंध परिणामों के प्रश गढ़ 
लिये "ते हैं, उड़द की दाल में कुछ देर तक धरी रहने से चिकनेपन के श्रश बढुते हुए कल्पित कर 
लिये जाते हैं । विद्यार्थी की परीक्षा लेते हुये पूर्ण उत्तरों के सौ भ्रश कल्पित कर छात्र की ब्युत्पत्ति 
प्रनुसार अ्रस्सी, पचास, चालीस भझ्रादि लब्धाक दे दिये जाते हैं, इसी ढग से अ्रविभाग प्रतिच्छेदों क्री 
कल्पना समान ग्रखण्ड पुदूगल स्कन्ध में तियंग्‌ ग्रश कल्पना करते हुये पश्षमाणुओं को गढ़ लिया गया 
है, वस्तुत. एक भी परमाणु प्रवध, स्वतत्र, एकाकी नहीं है। इस प्रकार कोई एकास्त पिण्ड वादी 
पण्डित कह रहा है उसके प्रति ग्रन्थकार महाराज समाधान-कारक अगली वात्तिक को कहते है । 
ने जधन्यगुणानां स्याइंध इत्युपदेशत: । 
पुदुगलानामबन्धस्य प्रसिद्धेरपि संग्रह: ॥ १ ॥ 
निकृष्ट गुणा वाले परमाणुओं का बध नहीं होता है, इस प्रकार सृत्रकार महाराज का उप- 
देश होने से पुदूगलो के अवध की प्रसिद्धि का भी सग्रह होजाता है। श्रर्थात्‌-श्री उमास्वामी महा- 
राज के “ न जघस्यगुणाना ” इस सूत्र द्वारा अनेक परमाणुओं का नहीं बधना भी प्रसिद्ध होजाता है 
युक्तियों से भी कई परमाणुप्रो का ग्रवन्ध सध जाता है । 
स्कंधान' मे? केपांचिद्ालुकादीनामबंधोस्तु न परमाणुना मित्ययुक्तं, प्रमाणविरों- 
धात्‌ | “ पृथिवी सलिलं छाया चतुरिन्द्रियविषयक्रमं परमाणु: पड़विपमेदं भशित पुद्गल तत्व 
जिनेन्द्रेशे ” त्थागमेन पारमा्थिकपर माणुप्रकाशकेन कल्पितपरमाणुवादस्य वाधनात्‌। पर- 
मार्थता असंबंधपरमाणुवादस्य च परमाशुन्पत्तिगत्रेश निराकरणात्‌ । 


कोई पण्डित कह रहे हैं कि भ्रनश्तपरमागुझ्ों के तदात्मक पिण्ड होरहे बालू, मारिकरेती, 
रत्नधूल, प्रादि किन्‍्ही किन्‍्ही स्कन्धो का ही प्रबंध होरहा है इस सूत्रोपदेश-प्रनुसार जो कतिपय पर- 
माणुप्रो का भ्रबध कहा गया है वह तो नहीं प्रसिद्ध है। आचार्य कहते हैं कि यह प्राक्षेप करना भ्रयुक्त 
है, क्योकि प्रमाणों से विरोध ग्राता है जगत्‌ मे केवल स्कन्ध ही नही है किन्तु परमाणयें भी द्रव्य है । 
देखिये प्रागम में यों लिखा है “ पृढवी जल च छाया चउरिन्द्रिय-विसय कम्म परमाण | छब्विह भेय॑ 
भरिय॑ पोग्गलद॒व्व जिरा वरेंहि ” ( गौम्मटसार जीवकाण्ड ) जिसका छेदन, भेदन या स्थानान्तर में 
प्रापण होसके वे पृथिवी, पत्थर, वस्त्र श्रादि वादर वादर स्कन्ध हैं। जिसका छेदन, भेदन, तो नही 
होसके किन्तु भ्रन्यत्र प्रापण हो जाय वह जल, दूध, झ्रादि वादरस्कन्ध हैं । श्रोर जिस पिण्ड का छेंदन, 
भेदन, भश्यत्र प्रापणा कुछ भी नहीं होय ऐसे नेन्न-ग्राह्म छाया, घाम, श्रादि पुदूगल पिण्डो को बादर 


१७५ हलीक-वार्तिक 


गुणों का परम प्रकर्ष सिद्ध होजाता है, यूक्ष्मनिगोदिया के ज्ञान मे भी एक नही किन्तु पब्रनन्तानम्ते 
आ्रवभागप्रतिच्छेद हैं, वे ज्ञान के जधन्य गुण हैं, इसी प्रकार पुदगलों मे भी स्निग्ध रूक्ष परिमाणों के 
कतियय जिम-दहुष्ट सख्याते या अ्रसख्याते गुण रह जाते है. वे जघन्य गृण हैं, ऐसे जधन्यगुरा वाले पुद्‌ 
गलो का बंध होना निषेधा गया है | 

राजवात्तिक या इलोकवा त्तिक मे यद्यपि जघस्य का श्रर्थ एक किया गया है, 'एकगुरास्तिग्ध- 
स्थ एकगुरास्निघेन वा एकगुरास्य स्तिग्धरूक्षस्थ वा परेशा स्निग्घेन रूक्षेमा चेंकगुरेन! आदि लिखा 
गया है | छः ब्रद्धियों भ्रोर छ. हानियो ग्रथवा चतुः स्थान-पतित हानि ब्रद्धियों के भी ग्रनुसार ग्रविभाग- 
प्रतिब्छेदों की एक संख्या का शेष रह जाना जंचता नही है. जघन्य ज्ञान मे सब से प्रथम उप रला प्रन- 
न्तवेभाग बृद्धि का स्थान कह रहा है, कि जधन्य जान भो किसी अपेक्षा एक है, तभी तो उस गवयवी 
के भाग मान कर झनन्तवा भाग बढाया गया है। उसी प्रकार परमारु क श्रनेक्र जधन्य गुणों को सब 
से पहिली भ्रवस्था मान कर एक गुण का व्यवहार कर दिया जाता है, विद्वान जन और भी इस पर 
प्रकाश डालेगे, गम्भीर बिचार करगे। 


मलु न कदाबिदबंधः परमाणूनां सर्वदा स्कथात्मतयेव पुदृगलानामवस्थितेः । 
बुद्धधा परमाणुकल्पनोपपत्तेरविभागपरिच्छेदवदिति कश्चित्त' प्रत्याह | 


यहाँ कोई पण्डित स्वपक्ष का श्रवधारण करता हुआ पूर्वपक्ष उठाता है, कि सूत्रकार ने जो 
जघन्य गुण वाले परमाशुप्यो का श्रबध कहा है, यानी वैसे जघन्य गुणी परमाणुप्रो का बध नहीं होता 
है, सो हमको ठीक नद्ठी जचा है, क्योकि परमाणुओ,्रो का कदाचित्‌ भी अबब नही होता है, यानी पर- 
माणु सदा बंधे ही रहते है, स्कन्ध स्वरूप-पने करके ही पुदृंगनो की सबंदा अ्वस्थिति पाई जाती है, 
जगत्‌ मे किसी को म्यारा न्‍्याणा परमाझ नही दीख रहा है, हम प्र।दि सब को सबंत्र पिण्ड ही पिण्ड 
दीखते हैं, हां बुद्धि करके परमाणुग्रो को कल्पना करना भले ही बन जाय जेसे कि प्रविभागप्रतिच्छेद 
कल्पित माने जा रहे है । 

प्र्थातू-जैनो ने उतने ही लम्बे चौडे बोक-वाले जैसे नीज, नीलतर, नीलतम पदार्थों मे रूप 
के अ्न्‍न्तस्थल को समझाने के लिये, सो, पाचसौ, पाच सहस्न, सख्यात, आदि अश्य। की कल्पना कर 
ली है, वस्तुत अविभागप्रतिच्छेद कोई न्यारे न्यारे वस्तुृश्रृत टुकड़े नही है, जैसे कि वस्त्र में न्‍्यारे न्‍्यारे 
सृत्त ग्रातान वितान अवस्था अ्रनुसार प्रतिभास रह है, लगड़ा या मालदा श्राम को मर्यादा का पअ्तिक्र- 
मगण नही करते हुये कुछ दिन तक रक्‍्खे रहने देन से उनमें मिष्टता के श्रश बढ जाते हैं, हस किया 
के अवसर पर शझ्राम मे कही बाहर से झाकर मिश्री या बबखर नही मिल जाता है, भथवा मर्यादा से 
प्रधिक दिन तक रखे रहने देने से जो मिष्टठाा कम होजाती है, तब कोई उससे, से रस या वकक्‍श्लर 
सू +२क टयक नही पड़ता है, केरल अन्तरग वहिरंग कारणों श्ववुसार उपज रहो धाम को पूद!पर 


पंचम-्मष्याय ३७९ 


परिणातित्रों मे तारतम्य प्रनुसार मीठेपन के ग्रविभाग प्रश्मिच्चेद रूत प्रो को कैल्वैनी कर लो 
जाती है। 


किसी पुष्प में पहिले प्रल्प गन्ध थी पुनः उसी गंध गुण की उत्तरोत्तर-सुगस्य, पर्याये तीब 
सुगन्ध स्वरूप होगई है यहा भी गध की परिपर्गा परीक्षा करने के लिये मुगंध परिशामों के प्रशण गढ़ 
लिये १ते हैं, उदद की दाल में कुछ देर तक घरी रहने से चिकनेपन के भ्रश बढ़ते हुपे कल्पित कर 
लिये जाते है। विद्यार्थी की परीक्षा लेते हुये पूर्ण उत्तरो के मौ श्रश् कल्पित कर छात्र की व्युत्पत्ति 
अ्रनुसार अस्सी, पचास, चालीस श्रादि लव्धाक दे दिये जाते है, इसी ढग से ग्रविभाग प्रतिच्छेदी क्री 
कल्पना समान भ्रखण्ड पुदूगल स्कन्ध में तियंग्‌ श्रश कल्पना करते हुये पश्माणुओं को गठू लिया गया 
है, वस्तुत: एक भी परमाणु प्रवध, स्वतंत्र, एकाकी नहीं है। इस प्रकार कोई एकान्त पिण्ड वादी 
पण्डित कह रहा है उसके प्रति ग्रन्थकार महाराज समाधान-कारक अ्रगली वारत्तिक को कहते है । 


न जघन्यगरुणानां स्थाइंध इत्युपदेशतः । 
पुदूगलानामबन्धस्य प्रसिद्धेरपि संग्रह! ॥ १ ॥ 


निकुष्ट गुण वाले परमागुओ का वध नही होता है, इस प्रकार सूत्रकार महाराज का उप- 
देश होने से पुदूगलों के श्रवध की प्रसिद्धि का भी सग्रह होजाता है। श्रर्थात्‌-श्री उमास्वामी महा- 
राज के “ न जघन्यगुणाना ” इस सूत्र द्वारा प्रनेक परमाखुओझं का नहीं वधना भो प्रसिद्ध होजाता है 
युक्तियों से भी कई परमागुओं का ग्रवन्ध सध जाता है । 


स्कंधान मे 7 केषांचिद्रालुकादी नामबंधोस्तु न परमाणूना मित्ययुक्तं, प्रमाण विरो- 
धात्‌ | “ पृथिवी सलिलं छाण चतुरिन्द्रियविषयकरम पर माणुः पड़विधभेद॑ मणितं पुद्गछतत्व॑ 
जिने-द्रेशे ” त्यागमेन पारमार्थिकपर माशुप्रकाशकेन कल्पितपरमाणुवादस्य वाधनात्‌। पर- 
मार्थदी असंबंभपरमाणुवादस्य च परमाशणृत्पत्तिसत्रेण निराकरणात्‌ | 


कोई पण्डित कह रहे हैं कि भ्रनम्तपरमाणुप्रों के तदात्मक पिण्ड होरहे बालू, माणिकरेती, 
रत्नघूल, प्रादि किन्ही किन्‍्ही स्कन्धों का ही अबंध होरहा है इस सृत्रोपदेश-ध्नुसार जो कतिपय १२- 
माणुओं का भ्रबध कहा गया है वह तो नही प्रसिद्ध है। ग्राचार्य कहते हैं कि यह श्राक्षेप करना भ्रयुक्त 
है, क्योंकि प्रमाणों से विरोध श्राता है जगत्‌ मे केवल स्कन्ध ही नही हैं किन्तु परमाणयें भी द्रब्य है । 
देखिये श्रागम में यों लिखा है “ पृढ्थी जल व छाया चठउरिन्द्रिय-विसय कम्म परमाण । छब्यिह भेय॑ 
भशिय पोग्गलदव्व जिरः वरेहि ” ( गौम्मटसार जीवकाण्ड ) जिसका छेंदन, भेदन या स्थानानन्‍्तर में 
प्रापण होसके वे पृथिवी, पत्थर, वस्त्र श्रादि वादर वादर स्कम्ध हैं। जिसका छेदन, भेदन, तो नहीं 
होसके किन्तु प्रन्यत्र प्रापण होजाय वह जल, दूध, भ्रादि वादरस्कन्ध हैं । श्रौर जिस पिण्ड का छेदन, 
भेदन, पन्यत्र प्रापण कुछ भी नहीं होय ऐसे नेन्न-ग्राह्म छाया, घाम, भ्रादि पुदूगल पिण्डों को बादर 


श्र ध्लोक-वातिक 


सूक्ष्म कहते है। नेत्रके भ्रतिरिक्त शेष चार वहिरिन्द्रियों के विषय होरहे पुदूगलों को सूक्ष्म स्थूल 
कहते हैं जैसे जिस कढी या दाल में नीयू का रस पहिले से निचोट दिया है, भ्रथवा इत्र की क्षीशी 
में से सुगन्‍त्र श्रारही है। भगौना मे बरे हुये शीतल जल के साथ थोडा उध्णा जल मिला दिया जाय 
तथा शब्दों को सुना जाय ऐसे चक्षु: इन्द्रिय के विषय नहीं होरहे रसवान्‌ गन्धवानू, स्पश्षवान्‌ या 
पौदगलिक दाब्द इन स्कन्धो को सुक्ष्मस्थुल कहते है । जिस पिण्ड का किसी भी हरिद्रिय से प्रत्यक्ष 
नही होंसके वे कार्मणवर्गंणा, श्राहारवर्गणा, कर्म, श्रादि स्कघ तो सूक्ष्म कहे जाते हैं, गे पांच 
तो स्कत्ध के भेद हुये श्री जिनेन्द्रदेव महाराजों ने पुदुगल द्वव्य का छठा भेद सूक्ष्म सेक्ष्म परमाणाप्रो 
का कहा है, यो वास्तविक न्यारी न्यारी परमाणाप्नों का प्रकाश करने वाले श्रागम वाक्य करके 
परमाशाशप्रो के कल्लित मानने वाले वाद की वाघा प्राप्त होजाती है । श्रर्थात्‌--सिद्धान्त ग्रन्थों मे 
परमाशणाजो को वस्तुभूत स्वतत्र साधा गया है, यदि परमाणूयें ही कल्पित होगी तो उनकी भीत पर 
रचा गया स्कष्घ ततोषि अश्रधिक्र कल्पित होगा, कल्पित ईटो का घर वस्तुभूत नही है । 
श्री विद्यानन्द स्वामी, थ्री नेमिनद्र सिद्धान्त-चक्रवर्त्ती के ग्रन्थो का प्रमाण दे सकते है या 
नही ? इसमे आअ्रागे पोछे कौन हुये है यह सब इतिहास से सम्बन्ध रखले वाला गम्वेषण है, प्रतलित 
प्रणाली अ्रनुलार देशभाषाकार मै ने प्राकृत गाथा प्रनुसार सम्कृत श्रार्याछन्द का साहश्य होने से ग।म्म- 
टसार के वाक्य का उल्लेख कर दिया है.हा घवबल आदि सिद्धान्त ग्रन्थ तो अ्रधिक प्राचीन है श्री गोम्म- 
टसार भो तो उन्ही सिद्धान्त ग्रन्थों के श्रवलम्ब पर रखे गये है। सम्भव है उक्त ग्रार्या प्रधिक प्राचोन 
होय, श्रत: समीच्रीन झागम से कल्पित परमाखुवादका प्रतिविधान होजाता है। एक वात यड़ भो है 
कि “ भदादख ” इस प१रमारा[ की उत्पत्ति के सूचक सूत्र करके परमाणुश्रों के वास्तविक रूप से भ्रस- 
म्वध्ध होजाने के पक्ष-परियग्रह्ठ का निराकरण कर दिया जाता है यानी सूत्र पुकार कर परमाणु की 
उत्पत्ति को बखान रहा है तो फिर अखण्ड स्कन्धका आग्रह करते हुये परमाणूओं को ही स्वीकार नही 
करना या उनका अबध माने जाना निराकृत होजाता है। 
भेदादरुः कल्प्यते इति क्रियाब्याहारान्नोत्पक्ति: परमाणूना/भ्ति चेन्न, भेदसंघा- 
तेम्य उत्पद्नंत इत्यत्र स्वयप्लुत्प्ंत इति क्रियायाः क्रियांतराध्याहारनिवश्यथंम्रुपन्यासात भेदा 
दरखु॒ुरिति स्रत्नस्प नियमार्थत्वात्‌ पू्व॑श्॒श्नेएेव परमाणूत्त्तषिधनात्‌ । 
परमाणुश्रो का सम्बन्ध नही होना मानने वाले वादी कहते हैं कि “ भेदादण: ” इस सूत्र 
का “ कल्प्यते ” इस क्रियाका ब्रध्याहार कर देने से यह श्रथं--होजाता है कि भेद से श्रद्यु की कल्पना 
कर लो जाती है, भविभागश्रतिच्छेद का हष्टाम्त दिया जा चुका है परमाखुओरो की उर्त्पात्त तो छेंदन 
भेदन भनुसार नही होती है | ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि ऊपरले “'भेदसचातेप्य 
उत्पद्यते ” यों इस सूत्र मे सूत्रकार महाराज ने स्वयं कण्ठोक्त उत्पद्यस्‍्ते इस क्रिया को उपात्त किया है, 
भर्थातृ--भेद झौर संघात तथा भेद संघातों से स्कन्ध वा परमाणूयें उपजते हैं यो कल्पना, व्यपर्देश, 
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प्रादि अन्य कियाओर के भ्रध्याहार की निवृत्ति के लिये उपजना इस क्रिग्रा का स्पष्ट छब्दो द्वारा निरू 
पणा किया है। दूसरा “ भेदादग़ुः” भेद से अछू होता है, यह सूत्र तो मात्र नियम करने के लिये ही 
है परमाणु की उत्पत्ति का विधान तो ' भेदसघातेम्यः उत्पद्यन्ते” इस पहिले सत्र से ही हो चुका था 
क्योकि पूर्व सूत्रोक्त अणूये और स्कन्ब इन सभी पुदुगलोी क्रा इस लुत्रद्वारा उपजन्ग कहा है श्रत “«द 
से परमार की १ल्‍पना करली जाती है ” इस अर्थ का यहा कपषमायर भ्रवसर न. है। 

चार्वाको ने “ पृथिव्पप्तेजोबायुरिति तरबानि ” “ तत्समुदये शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञास्तेम्य- 
ब्च॑तन्य ” यहा वडी दक्षता से कॉम लिया है ” उत्पद्यते या प्रभिव्यज्यते / चाहे किसी भी क्रिया का 
उपस्कार किया जा सकता है ऐसी लोकदक्षता या दम्भ करना ट्वम स्थाद्वादियों को 4भीष्ट नही है 
“ स्पप्टवक्ता न वज्चक, ' इस नीतिके प्रनुसार डक्रे की चोट स्याद्वादसिद्धान्त का हम प्रतिपादन करते 
है भेद से परमारशये उगजते है वे समघन चतुरख परमाणयें पहिले स्कन्ध श्रवस्था में बंच्े हुये ये। 
पीछे भी योग्यता मिलने पर बन्य जाते है। यो परमाणाभ्रों वे प्रबन्ध का एकान्त किये जाना प्रशस्त 
नहीं है तथा परमाणा्ों को झबर मान कर स्कन्च का निराकरगा करते चले जाना भी टीक नही है 
जब की परमाणप्रो का बंध होरहा प्रतीत होरशा है, पुदूगलों का बध ही स्कन्‍्व है। 

कि च, वि-दापन्‍्नाः स्कंप्रमेदा: क्विन्प्रकृषमाजः प्रकृष्पमाशत्वात्‌ परिमाशवदि- 

त्यनुमानवाधितत्वान्न परमाणु भामबंधकल्पना श्रेयसी । 

एक बात यह भी है, कि घट के टुकड़े, कपाल के टुकड़े, कपालिका के टुकड़े, ठिकुच्ची छोटी 
ठिकुच्ची झ्रादि उत्तरोत्तर टकड़े होरहे स्कन्ध के भेद ( पक्ष ) कही न कही प्रकर्ष भ्रवस्था को धार लेते 
है. ( साध्य ) श्रतिशय होते होते तारतम्य अनुसार उत्तरोत्तर छेदन, भेदन, का प्रकष होता जारहा 
होने से ( हेतु । परिमाणा के समान [ प्रच्वयदृष्टास्त ) | अर्थात्‌ू-परिमाणा बढते बढते जैसे श्रनोकाकाश 
मे समाप्त होजाता है अ।र परिमागा घटते घटते परमारझू में जाकर प्रन्तिम श्रटक ज्ञाता है, उससे पश्रागे 
नदी चल पाता है, इसी प्रकार स्कन्धका टुकडा होते होते भ्रविभागी परमारु पर श्रन्त मे जाकर ठहर 
जाता है, पहिले परमाणु बंधे थे तभी तो उसके भेदसे टुकड़े हुये यो इस उक्त श्रनुमान से बाधित हाज।ने 
के कार ण परमाणूओ के अबध की कल्पना करना श्रेष्ठ नही है ! 

ननु च प+माणूनामबंधसाधने तेषां पुनर्वेधाभावः साकन्येनेकदेशेन बंधस्याघटना- 

दति चेन्न, स्रद्मस्कथानासपि बंधामावग्रसंगात्‌ | तेपामपि कात्सन्यन बंध सत्मेकरकंधमात्रपिं 
उप्रसक्त: एकदेशेन संबधे चेऊस्कंपरेशस्य स्कंधांतरदेशेन बंधः कात्स्यनकदेशेन वा मवेत ९ 
कात्स्न्येंन चेसदेकदेशमात्रप्रसक्ति:,एकदेशेन चेदन+स्था स्यात्‌, प्रकाश|तरेण तद्वन्धे परमाणूना- 
मपि बंधस्तथैः स्यात स्निग्धरूत्स्वाहं घ हृति निःप्र'तदंद्रस्थ बंधस्य साधनात्‌ | ततः पृक्त' न 
जघन्यगुणानां बंध इति , प्रतिषेषपत्पुदूगलानामबधसिद्ध रपि संग्रह इति , 
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यहां कोई पण्डित एक और गअ्ाक्ष प करता है, कि उक्त सूत्र ग्रौर वात्तिक अनुसार जैनों ने 
कतिपय परमाणुग्नो का ग्रबध सिद्ध कर दिया है, ऐसी दशा मे हमारा कहुना है, कि यदि परमाणाय्रों 
का बंध नही होता साधा जायेगा तो फिर उन परमाणखुओ्रों का कभी बध हो ही नहीं सकेगा क्थ्रोकि 
पहिले बौद्धों की झोर से इस बात कओ पुष्टि यो को जा चुकी है कि यदि परमाणु का दूसरे परमाणु 
के साथ पूर्ण रूप से बध मान लोगे तब तो दो परमाणूप्रों का दबणूक या पग्रनेक परमाशाप्रो का प्रचय 
केवल एक परमारएपात्र हं'जायेगा । बन्ध होने से काई लाभ नही निकला, >हटा परमाणुओत्रा छा ही 
खोज खो गया, हाँ यदि इस दोष के निवारण करने के लिये एक देश से पर +णू का दूसरे परमागु 
के साथ बध जाना स्वीकार किया जायेगा तो झ्रखण्ड एक निरश परमाणुएं पहिले से ही कई एक देश 
मानने पड़े'गे यो पुन: उन एक देशोके साथ परमाणु का संसर्ग मानने पर श्रनेक दोष शभ्राते है परमाणु 
की निरंशता झौर अखण्डता भी मर जायेगी झ्रत: परमातु का ग्रस्य परमागप्रो के साथ सकलपने 
या एकदेश करके बध जाना घटित नही हुप्ना । 

ग्रन्थकार कहते है, कि यह तो नही कहना क्योकि यो तो इसी प्रकार सूध्मस्कन्धों के भी 
बंध जाने के भ्रभाव का प्रसग प्राजावेगा उन सूक्ष्म स्कन्धो का भो परस्पर परिप्र्ण रूप से बध होना 
मानने पर कई सूक्ष्म स्कन्धो का मिल कर भी केवल एक सूध्ष्म स्कन्ध बराबर हो पिण्ड दोजाने का 
प्रसंग आाजावेगा सर्वाज्भर बंध होजाने पर एक परमाणू बराबर या प्रदेशपात्र भी क्षत्र को वृद्धि नही 
होपाती है, श्ौर सूक्ष्म स्कन्धो का परस्पर एक देश से सम्बन्ध स्वीकार करने पर त। उस सूक्ष्म ध्कन्ध 
का अपने एक एक देशो के साथ पुनः एक देश या पूर्ण देश से सम्बन्ध मानने पर प्रनवस्था या छोटा 
एकदेश मात्र ही हो जाने का प्रसंग ये दोष आते है। देखिये स्कन्ध के एकदेश का स्कन्ध का अन्य दक्ष 
के साथ क्‍या परिपूणाता से बध होगा ? अथवा क्‍या एक-देशेन होगा ? बत ग्रा पूरारूप से बध मानने 
पर उस सूक्ष्म स्कन्ध का श्रपने एक छोटे से देश बराबर होजाने का प्रसंग आता है, हा एक-देशेन 
बध्च मानोगे तब तो पुनः भ्रन्य एक एक देशो की कल्पना करना बढ़ता चला जाने से अनवस्या दोष 
श्राजायेगा यदि सम्पूर्णापने झौर एकदेश-पने इनसे न्‍यारे किसी भ्रन्य प्रकार करके उन सूक्ष्म स्कन्धो 
का बध माना जायेगा तब ता परमाणु[प्रो का भो तथ्थंव उस तोसरे प्रकार करके हो बध होजाझो प्रत: 
ल्तिग्धपन झ्रौर रूक्षपन इस तीसरे प्रकार से परमाणू का बध होजाना मान लिया जाय यो प्रतिपक्ष 
से रहित होकर परमाशान्ना के बध की निरावाध 'सद्धि कर दी जातो है। 

अभ्रव कोई प्रतिवादी प्रतिकूल द्वन्दयुद्ध करने के लिये सन्मुख खडा नही रहता है, तिस कारण 
से सूत्रकार ने यह बहुन प्रच्छा कहा है, कि जघन्य गुण वाले परमाणुग्रो का बध नही होता है, गम्भीर 
विद्वानों के वचन भ्रपरिमित श्रर्थं को लिये इये रहते हैं, श्रतः कतिपय परमाणुओ्रों के निषेध के समान 
उसी सूत्र करके कुछ पुद्गलो के बध नही होने की सिद्धि का भी सम्रह होजाता है , भथवा “न जध- 
न्‍्यगुणाना” इस उपदेश से कतिपय पुदुगलो के प्रबंध बने रहने को प्रसिद्धि का भो समग्रह होजाता ६, 
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यों पंक्ति छुद्ध कर ली जाय जो कि वात्तिक में कहा गया है । 
येषां परमाणुनां बधस्तेषां वन्‍्ध एवं सवदा,पयेपां स्वचंधस्तेषामबंध ण्वेस्येकांतोप्यनेना- 

पास्तः । केषांचिदबधानामपि कदा चिद्वधदशनाइंधवतां च।5्बंधप्रतीतेवा धका भा बात परम खुष्त प 
तन्नियमानुपपत्त: | 

कोई एकान्तवादी पण्डित यो कह रहा है, कि जगत्‌ मे जिन परमाणुप्रो का बंध है, उनका 
सदा बंध ही है, श्रौर जिन परमाणूओ का बंध नही होता है, उनका सदा श्रबध ही रहता है, श्राचार्य 
कहते हैं, कि यह एकान्त भी इस उक्त कथन करके निराकृत कर दिया गया है, क्योकि कारण नही 
मिलने पर पहिले बंधको नहों श्राप्त होचुके भी किन्ही किन्ही परमाणूओं का कदाचित्‌ प्रव बब होरहा 
देखा जाता है, श्रौर बधवाले परमाणूओं का भी भेदक का रण उपस्थित होजाने पर झौर पुनः दृधधिक 
गुरा सहितपन की योग्यता नही मिलने पर प्रबंध अ्रवस्था मे पडे रहना प्रतीत होरहा है, इन प्रती- 
तिश्रो का कोई वाध्क प्रमाण नही है, जब नित्य निगोदिया जोव भी निकलकर व्यवहार राशि मे 
झ्राजाता है, सूर्य विम्व, चन्द्रमण्डन, सुमेरु, भ्रकृत्रिम चैत्याल4,भ्रादि-पअनादि कालीन, पुद्गल पिण्डो मे 
से ग्रनेक परमासुये निकलती, मिलती रहतो है, कितनी हो श्रनादि काल की परमाणायें प्राज कारण 
मिल जाने पर बंध को प्राप्त होजाती है, अ्रनन्त वर्षो से स्कन्ध मे प्राप्त होरही परमाणायें भ्राज प्रसंख्य 
वर्षों के लिये स्कन्ध से अपना पिण्ड छुड़। बैठती है। भ्रतः स्कन्ध मे जंसे केवल स्कन्ध ही वने रहने 
का कोई नियम नही बनता है उसी प्रकार परमाशुप्रो में भी उस बध दशा ही बने रहने या किन्‍्ही 
में प्रबन्ध श्रवस्था ही बने रहने का नियम कर देना नही बन पाता है । यहा तक यह तात्यर्य निकलता 
है कि जधन्य स्निर्ध गुणवाले और जघन्य रूक्ष गुण वाले परमाणुओं को छोड़ कर भ्रन्य स्निग्ध पर- 
माणुप्रो और रूक्षगुणवाली परमाणुझ्नो का परस्पर मे बध होजाता है । 

झ्ब ऐसी दशा मे सामान्य रूप से परमाशुश्रो के बध जाने का प्रसंग आजावेगा यानी दश 
गुण स्निर्ध वाले परमाणु का दूसरी दश स्निर्ध गुण वाली परमाणु के साथ बंध जाना बन बैठेगा जो 
कि इष्ट नही है अत: इस प्रसंग का प्रतिषेध समकाने के लिये श्री उमास्वामी महाराज को यह भ्रग्रिम 
सूत्र भी रचना पड़ा है। 


गुणसाम्ये सहशानाम ॥ ३६ ॥ 


जिनके भाग तुल्य है ऐसे ऐसे परमाखुपों के गुणों की समानता होनेपर सहश या विसहश 
परमाणुम्रों का बंध नट। होपाता है, हा गुणों को विधमता होने पर तो सहदल या बिसदृहा परमालुयो 
का मिथ: बंध होजाता है । 
गुणवैषम्ये बंधप्रतिपश्यये सदशग्रहर्ण । सहशानां स्निम्पगु णानां परस्पर रूबगुणानां 
वान्योन्य मानसाम्ये बन्धस्य प्रतिषेषात्‌ 


३८४ श्लोक -ब तक 


गुणों की विषमता होने पर बध होजावे हसकी प्रतिपत्ति कराने के लिये सूत्र में सदृश शाेदँ 
का ग्रहण है, सदश ।स्नरध गुणवाले परमाणुप्रो के परस्पर मे अ्यवा रूक्ष गुण वाले सहशपरमागुझ्नो 
के परस्पर में भागों की समता होजाने पर इस सूत्र रा बध का निषेध किया गया है! अर्थात्‌--दो 
स्तिग्ध गुणों को धारने वाले परमाणु का दो रूक्ष गुणों का धारने वाले परमाणु के साथ और दो गुण 
स्निग्धवाले परमाणु का दो रूक्ष गुण वाले परमाणु के साथ बंध नही होता है क्याकि इनमे गुण कार 
थानी भाग की समानता है । 


नन्वेव विसदशानां गुग साम्ये बधप्रतिषेधों न स्थादित न मन्तव्यं, सदशग्रदरणस्य 

विसदृशव्य -च्छेदाथत्वाभावात्‌ सच्शानामेवेन्थवघा' णानाश्रयण त्‌ । गुणसास्ये बेति बतज्ोलदेशे 
हि सदशानां गुवषम्थेप बधप्रतिषे।प्रसेक्तों तद्बत्तर्-द्धये सइशग्रहण कृत॑ं तेन स्निग्परूच- 
जात्या साम्येपि गुणवेपस्ये बंधसिद्धि: । 

यहा कोई म्राक्षेप करता है कि इस प्रकार सहश ही परमाखुग्रों के गुण साम्य होने पर बंध 
का निषेध किया जं।येगा तब तो विसद्दश परमाखुप्रो का गुण-साम्य होन पर बध का प्रतिषेध नही 
होसकेगा किन्तु सिद्धान्त में ग्रुण-साम्य होने पर स्निग्ध रूक्ष या रूक्ष स्निरध्ष इन विसहृश परमाणुग्रो 
का भी बंध निषेधा गया है । तीन रूक्ष गुणों के धारी परमाणुका तीन स्निग्ध गुणों के धारी परमाणु 
के साथ बध नही माना गया हैं जसे कि चार स्निग्ध गुण वाले परमाणु का चार सस्निग्ध वाले दूसरे 
परमाणु के साथ बध जाना नहीं स्वं।कार किया गया है। ग्रन्यकाद कहते है कि यह तो नहीं मानना 
चाहिये क्योकि सहश पद का ग्रहण सूत्र मे विसहृश का व्यवच्छेद करने के लिये नही है। “ सहशाना 
एवं ” सहशो का ही बध नहीं हाक्षक ऐस अवधारण का आश्रय भो नही किया गया है। जिससे कि 
सम-गुण विसहशों का बन्ध होजाय, अत. विसहशों का भो ग्रुण-साम्य होने पर बध होना निषेधा 
जाता है। 

यदि सहृश प्रौर बिसहश दोनो का ग्रहण करने के लिये केवल ' गुण-साम्ये वा ” गुणों के 
समान होने पर किसी भी सहृण या विसहृश का वन्ध नही होपांता है, यो सूत्र का उपदेश किया जाता 
तब तो सहृश परमाखुशझों का गुणों के वेषम्य होने पर भी उन सम गुण वालो के समान बन्ध के निषेय 
का प्रसंग प्राप्त होजाता, ऐसी दशा मे उन विपम गुण बालो के बध की सिद्धि करने के लिये सूत्र में 
सहृश छाब्द का ग्रहण किया गया है। उस सहश छाव्द करके स्निग्ब जाति या रुक्ष जाति के द्वारा 
समानता होमे पर भो यवि युशों की विषमता होय हो उन परमाणुप्रों के बध जाने को सिद्धि होणाती 
है। श्र्थात्‌-गुणो के वेषम्य होगेपर सहशों का बंध हो ही जाता है, यह बात सह पद देने पर ही 
निकलती है, नान्यथा । 


किम सिद परश्नमत्रत्री दित्याह ! 


पंचम-प्रध्याये २ष५्‌ 


कोई जिज्ञासु पूछता है कि इस “ गुणसाम्ये सहशाता ” सूत्र को किस प्रयोजन का सिद्धि 
के लिये भ्री उमास्वामी महाराज ने कहा था ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर ग्रस्थकार ( हम ही तो ) इस 
झगली वात्तिक को कहते है । 


अजधन्यगुणानां तत्रसक्‍्तावविशेषतः । 
गुशसाम्पे समानानां न बंध इति चात्रवीत ॥ १ ॥ 


पूर्व सूत्र द्वारा जघन्य गुणों से रहित हो रहे परमाणुप्रो का विशेषता रहित होकर उस बच 
होने का प्रसंग प्राप्त होजाने की श्रवस्था उपस्थित होजाने पर श्री उम्रास्वामी महाराज “ गुशसाम्ये 
सहकाना ” गुशों की समानता होने पर सहश्परमाणुओं का बध नहीं होता है यो इस सुत्र को कहते 
_मये | भ्र्थात-कभी कभी छोटे पदार्थ का निपेष करते हुये उससे बड़े पदार्थ का विधान स्वतः प्राप्त 
होजाता है । अ्रत: उस श्रनिष्ट का निपेब करने के लिये पुन. कण्ठोक्त दूसरा निषेव करना पडता है 
जैसे कि तुच्छफल के भक्षण का निषेध कर देने पर स्वार्थी पुरुष महाफल का भक्षण करना विहित 
समभ लेते है, श्रठटः महाफल के भक्षण का भी कण्ठोक्त निषेध करना पडता है। रात्रि मे जल नही 
पीना चाहिये इसका भ्र्थ रात्रि मे ग्रन्त दूं ।. फल, खा लिया जाय और पानी पिये क्ुल्ला किये बिना 
ही सो जाय, यह नही है | तथा सूक्ष्म चोरी का निपेध छठे गुणस्थान मे है एवाबता कोई विरत मुनि 
स्थूल चोरी नहीं कर सकता है । अ्त्रः परमाणुश्रो के गुण-साम्य श्रवस्था मे बब का निषेध करना सूत्र- 
कार महाराज का स्तुत्य प्रयत्न है । 
केपां पुनवंधः स्पादित्याह । 
प्रगले सूत्रके लिये श्रवतरण यो है,कि यो तो बधके एक विधायक और दो निषेधक सूत्रों करके 
विषम भाग वाले तुल्य-जातीय ग्रथवा श्रतुल्य-जातीय पुदुगनों का किसी भी नियम के बिना ही बष 
जाने का प्रसग प्राप्त हुआ । दस स्निग्ध गुणा वाले परमादु का बीस गुण स्नरघ वाले पुदूगल के साथ 
या चालीस गुण रूक्ष वाले के साथ भी बध हो जावेगा, जा कि इष्ट नही है, प्रत: बता प्रो फिर कैसे 
किन परमाणुओ्रो का बंध होसकेगा ? इस प्रतिपित्सा का समाधान करते हुये सूत्रकार प्ग्रिम यू को 
प्रथ्यक्त कहते है ! 


हृषधिकादिणुणानां तु॥ ३२७ ॥ 


तुल्य जाति वाले या प्रतुल्य जाति वाले जो पुदुयल परस्पर मे स्निग्ध या रुक्ष पर्यावर में दो 

प्रधिक भ्रविभाग प्रतिच्छेदों को घारते हैं, उनका तो बन्ध हाजाता है श्रर्थात्‌ तु शब्द करके 'न जध्य- 
गुशाना, धूत्ष से चले जा रहे प्रतिदेष को ब्यावृत्ति कर दो जातो है, प्रौर 'स्तिग्बहश्षत्वाबंध:' सूत्र से 
है पा * 5 रा 


रे८६ श्लोक-वातिक 


झरहे बंध होने का कथन कर दिया जाता है, अतः दीं स्निग्ध गुण या दो रूक्ष गुरा वाल परमाणु 
का एक गुण दो गुणा या तीद ग्रुण के घारी स्लिग्ध अ्रथवा रूक्ष परमाशु के साथ बध्य नहीं होगा । 
हाँ चार गुण स्निर्धा बाले या चार गुण रूक्ष वाले अन्य परमाणु के साथ तो उसका बंध अवश्य हो 
जायेगा किस्तु उसी दो गुण स्निग्ध या दो गुण रूक्ष के घारी पुदुगल का फिर पाच, छ:, सात, श्राठ, 
संख्यात अ्रसंस्यात, या अनन्त, स्निर्ध रूक्ष गुरो के धारी दूसरे परमाणु के साथ ब्य नही होसकता 
है, इसी प्रकार तीन गुण रूक्ष या स्निग्धके धारी परमाणु का पाँच गुणाधारी स्तिग्ध या रूक्ष पुदूगल 
के साथ बध्य होजायेगा किततु शेष पढहिले पिछले गुणों के घारी परमाणु के साथ बध्य नहीं होगा इसी 
प्रकार शेष परमाणुप्रो में भी दृथ्ध्ििकता की व्यवस्था जोड ली जाय, जघन्य गुणों को छोड कर 
शेष सजातीय, विजातीय, परमाणुप्रो के स्निग्श रूक्ष गुणों के अविभाण प्रतिच्छेदों में दधध्यिकता का 
प्रकरण मिल जाने पर बंध होजाता है । 


इधपिकश्चतुगु णः | कथ १ एकंगुणस्य केनचिट्ठ पप्रतिषेधाद द्विगुण ध्य बंध मवा- 
सतोद्यधिकस्य चतुगु शत्वोपपत्त : | प्रकारावितादिग्रहण । पंचयुणादिपरिग्रदः त्रिगुणाद/नां 
बंधे पंचगुणशादीनां इधधिकतोपपत्त; । एवं च तुल्यजातीयानां विजानीयानां च इथघिकादि 
श॒ुणानां बंध सिद्धो भवति | तु शब्दस्य प्रतिषेधनिवृत्थर तू । तथाहि-- 


हृरधक्षिक शब्द का अर्थ चार भाग वाला है, सो किस प्रक,र है? उसको यो सपा कि एक 
गुश वाले परमाणु का तो किसी के साथ बन होता ही नही है क्योकि न जबन्यगुणाना/ से निषेध 
कर दिया गया है, हा दो गुण वाले परमाणु का बध्ध जाना सम्भव हांता है, ग्रत उस दो गुर वाले 
से जो इस सूत्र अनुसार दो ध्लधिक ग्रुग_ वाला अ्रन्य परमाणु होगा उसका चार गुगा सहितपना बन 
जाता है, तीन गुण बाल का पाच गुए वाले के साथ बच जाने के योग्य दध्चिकता है। 


भ्रादि शब्द का अर्थ यहाँ प्रभृति कर देत से दृधधिक, ज्यक्िक, चतुरणिक, द्वारा यो सिद्धा- 
न्‍त से बिरोध आजाता, भले ही 'तदुगुणासविज्ञानबहुब्रीहि का श्राश्नय कर द्बण्िक का भी सप्रह कर 
लिया जा सकता था तथापि सिद्धान्त के अविरोभ ग्रनुसार आदि छाब्द को प्रकार अ्र्थ का वाचक 
मान लिया जाय सूत्र मे प्रकार अर्थ को कहने वाले आदि झब्द का ग्रहण कर देने से पाच गुणा, छ. गुण 
सात भाग, आठ भाग, आदि के भारी परप्राणुओं का भो परिग्रह होजाता है, तीन गुण वाले चार 
गुरा वाले आदि परमाणु का ब४ हांजाना मान लेने पर पाच गुण, छ ग्रुण, श्रादि के भारी परमाणुओरो 
की दृषधिकता पुष्ट बन जाती है, तथा इसी प्रकार तुल्य-जाति वाले और विभिन्‍न जाति वाले परमा- 
णुओं की दृथधिक गुणवाली झवस्था होजाने पर उनका बंध जाना सिद्ध होजाता है, इस सूृत्र मे तु 
हठ्ट को ' न जधन्यगणानां, से चले ग्रारर विगे- को चित्रत्ति के लिये युक्त किया गया है, उसी बात 
को पश्यक्ञार प्रावी चासिक हंस पो ५7०१ के देपि है ! 


पृयम -प्रष्याय न 


इयधिकादिगुणानां तु बंधोस्ताति निवेदयन । 
सर्वापवादनिमु क्तविषयस्थाह संभवम्‌ ॥ १ ॥ 


 दृश्चधिकादिगुगाना तु ” इस सूत्र द्वारा दो श्रत्रिक गुणवाल परमारुश्रो का तो दाभ होज्नाता 
है, यो निवेदन करते हुये सूत्रकार महाराज सम्पूर्ण ग्रपवादों से सर्वथा रहित होरहे लघ विपय के 
सम्भवने को कह रहे है। प्र्थात्‌-स्निग्धरूक्ष त्वादबंध:' यह उत्सग सूत्र है,उसके पीछे “न जथन्यगुणाना 
'गुणसाम्ये सहशाना' ये प्रपवाद सूत्र है, 'दृशधिकादिगुगाना तु” यह भ्रपवादों से रहित होता हुझ्ला अध 
विषय के निर्णीत सिद्धान्त को कहने वाला सूत्र है। 

उक्त च | 'णिद्धस्स खिद्धण दुराहिएण, लुक्खम्स लुक्खेश दुराहिएण | णिद्धस्स 

लुक्खेश उ एड़ बंधो, जहणगवज्जे विवमे समे दा ।! विषमो5तुल्यजातीयः समः सजातीयो न 
पुनः! समानमाग इति व्याख्यानानन समगुणयोव॑धप्रसिद्धिः | 

उपरिम सिद्धान्त ग्रन्थों मे कहा भी है, कि स्निग्ध परमाणु का दूसरी दो अधिक स्निग्ध 
गुगावाली परमाणु के साथ गध होजाता है, और रूखे गुण वालो परमाणु का अन्य दो भ्रधिक रूखे 
गुणा वाली परमाणु के साथ ब्ध होजावेगा । तथा स्निग्ध परमाण का दो गुण अधिक छक्ष वाली 
द्वितीय परमाणु के साथ बाधना होजायेगा, रूखे का भी दृधधिक स्निग्ध के साथ बाधजाना सम्भवता 
है । हाँ परमाणु की जधन्य गुणा वाली अवस्था को छोड दिया जाय । अन्य सभी सम अ्रथवा विषम 
गुरा-धाराझों मे बछ होजाना अनिवार्य है । विपम का श्रर्थ यहा प्रतुल्य जाति वाला है, भ्रौर सम का 
प्रथ समान - जाति वाला है। श्रर्थात्‌ स्तिग्ध का स्निग्य और रूक्ष का रूक्ष तुल्य जातीय है, किन्तु 
स्निग्ध का रूक्ष श्रौर रूक्ष का स्निग्ध परमाणु तो अतुल्य-जातीय है, ग्रत विषम के समान सम यानी 
सजातीय परमाणुग्रो मे भो बंध का विधान कर दिया गया है, सम का अर्थ फिर समान भाग वाला 
नही है, थो व्याख्यान कर देने से “गुणसाम्ये सहशाना' इस सूत्र श्रनुसार समान गुण बाले परमाणु 
के बंध जाने की प्रसिद्धि नहीं होसको । 

व्यवहार मे भी दो, चार, छड़, प्राठ, दस, श्रादि दो के ऊपर दो दो अ्रको की अधिकता 
होते सन्‍्ते सम संख्या यानी पूरा को समधारा कहते हैं, श्रौर एक के ऊपर दो दो की बूद्धि होने पर 
तीन, पाच, सात, इत्यादि ऊनी संझूषा मे पडे हये श्रको को विपमधारा कहते है, जधन्य गुणो की 
ग्रवस्था को छोड कर दोनो घाराश्रो में पड़े हुये चाहे किन्‍्ही भी ग्रत्रिभाग प्रतिच्छेदों के भारी दो गुण 
प्रधिक वाले पुदूगलो का बंध होजाना प्रसिद्ध कर दिया गया है, शेष श्रागे पीछे के गुगों को धार रहे 
पुद्ूगलो का नही । | 

कुतः पुनद्ांचिव गुशावधिकों सजातीयस्य विजातीयस्य वा परण बंघहतुर्त प्रतिप- 


चेते नान्यथेत्याह | ह 


श्षद श्लोक -वातिक 


यहां किसी बिनीत शिष्य की सूत्रकार महाराज के प्रति जिज्ञासा है, कि क्या कारण है ? 
जिससे फिर दो ही गुण भ्रधिक बेचारे भला उन सजातीय प्रथवा विजातीय परमाणुप्रों का दूसरे 
परमाणु के साथ बंध होजाने के कारणपने को प्राप्त होरहे हैं, प्रन्यथा / नी प्रन्य प्रकार समगुणता, 
ध्यधिकगुणता, या चार गुणों से प्रधिक गुण-सहितपना, श्रादि उस बंध का कारण नहीं माने गये 
है, भतः बताश्रो कि इन प्रन्य प्रकारों से क्‍यों नहीं वध की हेतुता व्यवस्थित कर दी जाय भ्रर्थाव्‌ 
इचधिक गुणो पर क्‍यों बल डाला जाता है ? सम-गुणों का ही बध क्यो नही होजाय ?, नीति तो यों 
कहती है, कि 'ययोरेव सम वित्त ययोरेव सम॑ कुल । तयोमेंत्री विवाहल्च न तु पुष्टविपुष्टयो:' ऐसी 
बुभृत्सा जागृत होने पर श्री उमास्वामी महाराज श्रग्मिम सूत्र को कहते हैं । 


बंधेष्रधिेको पारिणामिको ॥ ३८॥ 


बंघ होजाने पर अधिक होरहे दो गुण दूसरे परमाणु के द्विहीन गुणो को स्वायत्त कर परि- 
णाम करा देने वाले होजाते है । ज॑से कि गीला गुड चुन कोया पड गई घूल को अपने अ्रधीन मधुर 
रस वाला करता हुमा स्वकीय गणो का भ्रापादन करने से परिणाम कराने वाला होजाता है. इसी 
प्रकार भ्रन्य भी ग्रधिक गुग वाला परमाणु दूसरे द्विभाग न्‍्यून परमासझु को दश्श॒क शवस्था में स्वकीय 
रूखे या चिकने अ्विभागप्रतिच्छेदो के अ्रनुरूप कर लेता है, श्रत बंध में भ्रष्ि ऋ युग्णों को दूसरे के गुग्णे 
का पारिणामिकत्व साथने के लिये बणने का बीज द्रघष्चिकता को बताया या है। 

यस्मादिति शेषः ! प्रकृतत्वादृगुशस प्रत्यय: । कक प्रक्ृतो गुणों इथघिकादगु ना 

त्वित्यप्र समासे घुशौभूतस्यापि शुगशब्दस्यानुबतनमिद्ठ सामथ्याव, तदन्यस्यानुत॒तन।संभवात्‌ 
गृणावितिवामिसंबंधोथवशाद्विमक्तिवबचनयों: १२णामात्‌ मावांतरापादकों पारिणातिको, रेशो 
क्लिन्नगुणवत्‌ । तथाहि। 

इस सूत्र मे 'यस्मात्‌, इस यद को शेष समझ कर उपस्कार करते हुये यो भें समझ लिया 
जाथ कि जिस कारण मे बध होजाने पर एक के दो प्रशिक गुण दूसरे के दो न्यून गुणो का स्वानुकुल 
परिणमन करा देते है, तिस कारण दो ग्रधिक गुण वालों का बध होजाना समुचित है, यों उक्त दोनों 
सूत्रा का प्रतिज्ञावाक्य बन गया। प्रकरण मे प्राप्त होरहा होने से गुण की भले ही प्रकार प्रतीति 
होजाती है, यानी “ बंधे सति श्रधिकौ गुणों पारिणामिकौ भवतः ” यह वाक्य बनजाता है । 

यदि कोई पू'छे कि द्विवचनान्त 'मुणौ' यह पद भला प्रकरणप्राप्त कहा होरहा है ? बताओ्नो 
इसका उत्तर यह है, कि 'द्रष्िकादिगुणाना तु' यों इस सूत्र में यद्यपि गुग शब्द बेचारा बहुश्रीहि 
समास में गौशा होचुका है, 'एकयोगनिदिष्टानां सह वा निश्ृत्ति: सह वा प्रवृत्ति.” इस नियम अनुसार 
केवल गुखु शब्द का निकाल लेना उसी प्रकार कठिन है. जेसे कि किसी भ्रगी मे से एक भद्ुू को 
लि काल लेना या रसीले पदार्थ से श्स का निकाल लेगा वुष्कर है, सथापि समास-बृल्लि मे उपस्नी- 


पंथम-भ्रध्याय इ्षह 


भूत होचुके भी गुण शब्द की यहां प्रथ की सामर्थ्य से अ्रनुवृत्ति कर ली जाती है, उस गुर शब्द से 
प्रन्य होरहे ढि, भ्र्षिक भ्रादि इन अ्रप्रयोजनीभूत शब्दों की श्रनुवृत्ति करना यहा नही सम्भवता है, 
भरत: 'गुणौ' इस द्विवनमास्त पदका ही यहा सूत्रमे दोनो प्रोर से सम्बन्ध कर लेना युक्त है। 'ग्र्थवशाद्‌ 
विभक्तिवचनविपरिणा म श्रर्थ के वश गे ।ठ्मक्ति और बचन का परिवतंन कर दिया जाता है, 
भ्रत, षष्ठी वहुबचनान्त 'गुणाना! इस पद को यहा प्रथमा द्विवचनान्त 'गुरगौ' इस स्वछप से परिणत 
कर दिया गया है, पारिशामिक का भ्र्थ प्रकृत भाव से श्रन्य भावों मे प्रार्त करा देना है, जैसे कि 
मधुर रस वाला गीला गुड यहा वहा से उड़ कर पड़ गये रेट, थ्रूल, झ्ादि की अपने मधुर रस अ्रतुमार 
परिणति करा देता है । 

यद्यपि गुड में घूलि कर्गों के मिल जाने पर उतना मीठापन नही रहता है, सृक्ष्म-द॒ष्टि पुरुषों 
से यह बात छिपी नही है. फिर भी उस घूलि का रस गुड में मिल जाने से परिवर्तित होगया है, यह 
नि सन्देह मानना पडता है, एक कडवे वादाम ने भले ही पात्र सेर ठंडाई को बिगाड़ दिया है, फिर 
भी भ्रधिक मोठी ठडाई ने इधर कडवे ब्रादाम को मोठा होजाने के लिये भी वाध्य कर दिया है, हा 
यदि कटु बादाम उसमे नही गिरता तो ठड़ाई और भी श्रधिक मोटी होजाती | यहा इतना ही कहना 
है. कि ठंठाई ने बादाम को मीठा किया किन्तु एक कट बादाम ने मीठी ठंडाई को कड्डश्ना नही कर 
दिया है, भ्रत गीला गुड जैसे रेखओं का स्वकोय रस ग्रनुसार पारिशामिक है,उसी प्रकार बश होजाने 
पर अधिक गुण उस दूसरे के गुरयों को झन्य भावों झ्रनुसार झ्रपादन करते हुये पारिणामिक हो रहे है, 
इसी मिद्वान्त की श्रप्रमिम बात्तिक हारा और भी स्पप्ट करके ग्रन्थकार दिखाते है । 


बन्धेधिको गुणों यस्मादन्येषां पारिणामिकों । 
रष्ये सक्‍तुजलादीनां नान्यथेत्यत्र युक्तिताक्‌॥ १ ॥ 


जिस कारणा कि वन्ध हो जाने पर अधिक गुण उन बन्ध रहे अन्य द्रव्यों को स्वकीय गुणा- 
नुरूप परिशमन करा देने वाले देखे गये है। जेसे कि सतुश्रा जल या पानी बूरा, ग्रथवा दूध मिश्री 
प्रादि पदार्थों का बन्ध होजाने पर श्रधिक गुराा वाला द्रव्य ग्रन्य न्यून गुरा वाले का स्वानुरूप परिणाम 
कर लेता है, अन्य प्रकारों से कोई व्यवस्था नही होपाती है! श्रतः यो इस सूत्र मे यह अनुमान बनाते 
हुये युक्ति-वाक्य प्रतीत होरहा है | प्रर्थात्‌-व्यवहार मे भी द्रव्यवान्‌ पुरुष दरिद्रों को, उद्भट पण्डित 
जिज्ञासुश्रों को, प्रकाण्ड वक्‍ता श्रोताप्रो को, चतुर नारी पति को, गुरु चेला को, अपने अनुकूल कर ही 
लेते हैं । रिक्त पदार्थ पूर्ण के ग्रधोन होजाता है, पुत्र-रहित महाराणी भी बच्चों वाली परिसनहारी की 
झोर टकटकी लगाती हुई देखती रहती है,विचारती है कि भले ही मैं निर्धन होती किन्तु बच्चो वाली 
होतो । बच्चों को अ्रपनी प्राखोंमें बेठाये रखती । सउचरित्र प्रौर सिद्धान्त न्यायवेत्ता विद्वान्‌ के मुख की 
शोर सेकडों धनाह््य मुह वांये खड़े रहते हैं, गुणी पुरुष का अल्पगुणी पुरुष पर बढ़ा भारी प्रभाव 


३६१७ इलोक -वातिक 


पड़ता है। तिस कारणा “ बन्धेधिकों पारिणामिको ” उचित है| इस सूत्र मे ७ शब्द लगाने की कोई 
झ्रावश्यकता नही दीरावी हे । 
यथव हि रू्षाणां मकतूनां स्निग्वा जलकशास्तता द्वाभ्यां गुशाभ्यामषिकाः पिंडा 

त्मतया पारिशामिका दृश्यंते नान्यथा । तथेष परमाण।ट्विंगुणस्य चतुगु गः परभाणु: पा रश्ा- 
मिके; स्थादन्यथा ह या पर माणवोरन्णेन्यमवि क्तरूप्द्यणुकस्कंपपरिश| मायोगात्‌ संयोग भात्र- 
प्रसकक्‍ते! परस्पर विवेकप्रसक्तेस्तदनन्वयवत्व । 

इस यथा का श्रगले तथा शब्द के साथ ग्रन्वय कर लेना चाहिये जब कि जिस ही प्रकार रूखे 
सतुझाझो को चिकने जल के कश उन सतुआओं से दा गुण करके भश्रधिक होरहे सन्‍्ते पिण्ड स्वरूप 
करके परिणाम कराते हुये देखे जाते है। अन्य प्रकारों थे नही देखे जाते है। प्र्थात्‌--प्रधिक चिक- 
नाई को धार रहा जल ही रुक्ष प्रकृतिके सतुग्राश्रों का चिकना पिण्ड बाध देता है । एक सेर सतुशाश्रो 
में दो चार व्‌ द पानी तो सूख कर सतुग्राश्ने के रूखेपन मे ग्पना पोज खो देवेगा सतुश्रा याने वाले 
तभी तो श्रश्चिक पानी में सतुभ्राश्रो की पिण्डी बनाते हुये स्वाद रसायन सिद्ध कर नेते है । 

तिस ही प्रकार दो ग्रुण वाली परमाणु का चार गुणा वाना परमाणु बन्ध्र कर स्वानुरूप 
परिशमन करा देती मानी जशयेगी ग्रन्यथा यानी दूसरे ग्रधिक गुण वाले के प्रनुरूप प/रणमन सही 
माना जाकर यदि अपने अपने पूर्वोपात्त गुणों अनुसार ही परिराति उने रहना माना जयेगा तब तो 
दोनो परमाशुओो की पररपर मे अपृथक्‌ भूत स्वहूप हारहे द्यरुक स्कध नामक परिणति होजाने का 
प्रयोग होजावेगा, दो परमाशुओ्रों का केवल सयोगमात्र ही होजानेका प्रसग श्रावेगा जोकि ग्रवयवों को 
मानने वाले जैन, नंयायिक, वेशेषिक किसी के यहा इचख्ट नहीं किया गया है। अपने अपने गुशो को 
धार रही परमाणुयें पृ4क्‌ पृथक्‌ पड़ी रहेगी तो दोनो की श्रपृथक्‌ प्रवस्था रूप द्धथययुक स्कन्ध भला 
कहा बना । बौठ्धों का सा भत्यासस्न ग्रससृष्ट स्पर्शमात्र माने रहो ऐसी दशा मे परप्राणुओ का परस्पर 
पृथग्भाव बने रहने का ही प्रसग श्राया, भरत: उन परमातुओ का भ्रन्गोन्य हृदय नहीं मिलने से अन- 
न्वय सहितपना होगया यानी एक परमाखु के साथ दूसरे परमाणु का अ्रस्वय नही बन सका श्रन्वय के 
बिना अवयवी स्कर्ध की सिद्धि कथमपि नहीं होसकती है | नदी में जल को धाराये जैसे जलमे श्रन्वित 
होरही है उसी प्रकार भ्रवयवी में प्रवयवों का एक रस होरहा है । 


नच विभागसंयोगाम्यामन्यपरिणामः प्राष्तिरपो न संभवतीति युक्त बकतु', 

ठतीयस्यावस्थाविशेषस्य स्कपेकत्वप्रत्ययहेतो; सदूभावात्‌ । शुक्लपी नद्रव्ययो; परिर।मे युक्त 
पीतवर्णपरिणामवत्‌ क्लिगुडानुप्रवेशे रेण्य।दीनां मधुरसपरिणामवदा । 

बदि कोई यों कहे कि मिलकर भी परमाणझुभों का संयोग ही बना रह सकता है नित्य वर- 

माणुयें अपने स्वरूप को छोड़ नही सकती हैं झोर न्‍्यारी न्‍्यारी पड़ी हुई परमाणुप्मों मे केवल विभाग 
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होरहा है अथवा पूर्व स्थान से विभाग करती हुई परमाशु चुपट कर यहा दूसरे परमाणु के निकट 
ठिठक गई है, भ्रत. संयोग विभागों से कोई निराला परिशाम बन्ध स्वरूप प्राप्त होजाना नहीं सम्भ- 
वता है| ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तुम नही कढ़ सकते हो इन ग्रनुचित वचनो मे कोई युक्ति नहीं है 
जब कि विभाग श्रौर संयोग से निराली तीसरी विशेष अवस्था का सद्भाव पाया जाता है जो कि 
तीसरी प्रवस्था उनके बन्ध जाने पर स्कन्ध पिण्ड में एकत्व के ज्ञान कराने का हेतु हो रही है “अनेक - 
पदार्थानामेकत्वबुद्धिजनकसम्बन्धविशेषो वन: ” परमाणुगो के संयोग श्रौर विभाग से तीसरी अ्रवस्था 
बन्ध है जैसे कि शुतल द्रव्य श्रौर पीत द्रव्य का बन्ध परिणाम होजाने पर एक युक्त होरहा पीत बर्गा 
परिणाम वाला पदार्थ उपज जाता है। पीले रग वाले जल में सफेइ कपडे को डुबा देने पर न्यारा ही 
बरणे वाला पदार्थ दृष्टिगोचर होजाता है दूध में हल्दी या केंसर डाल देने से विलक्षणश रग आाजाता है 
प्रथवा गीले लपटा गुड मे धूल, चून, आदि का पीछे प्रवेण होजाने पर जंसे धूल झ्रादि की मधुर रस- 
वाली पर्याय उपज बैठती है, उसी प्रकार परमाग़ुश्नो की बन्ध अवस्था निराली ही है। 
नन्त्रत्राप द्वावेव गणावधिकों पारिणामिकाबविति कुंत! प्रतिपत्ति:? सुनिश्चिता- 
संभवद्वाधकप्रमा गादागम द्विशेषतस्तत्प्र तिपत्ति; । एवं ह्यक्तमाष न्त्यवग गायां बन्धविधाने नोआ- 
गमद्रव्यत् न्थविकल्पे मादिवेश्नसिझबन्धनिदश प्राकतः विपभस्निग्धतायां विषमरूक्षतायां च 
बनन्‍्ध: सम्स्निग्धतायां समरूचतायां वा भेद इति । तदलुतारंण बजकारेब्रधव्यवस्थापनात्‌ पर- 
मागमसिद्धी +न्धविशेषदेतु&धधिकादसुसत्वं । दयोरेत्र धाधिकयोगु णयो: पारिणामिकत्वं , 
फिर भी यहा कोई शका कर कि यहा भी दो ही ग्रुण अधिक होरहे भला श्रन्य बध्यमान को 
स्‍्वानुरूप परिणशमन कराने वाले है ” इसकी किस प्रमाण से प्रतिपत्ति कर ली जाय ? बताश्रो ग्रन्थ- 
कार इसका उत्तर कहते है कि वाघक प्रमाणो के नही सम्भवने का जिसमे बहुत अ्रच्छा निश्चय किया 
जा चुका है ऐसे धबन्न आ्राम्नात आ्रागमप्रमाण से विशेषरूप करके उत्त सूत्राक्त सिद्धान्त की हढ प्रतोति 
होजाती है जब कि सबज्ञ की परम्परा से चले आरहे ओर बुद्धिऋद्धिबारी ऋषियों करके बनाये गये 
सिद्धान्त ग्रागम ग्रन्थों मे इस प्रकार कहा जा चुका है। अ्रन्तिम वर्गंणा के निरूपण अवसर पर बन्ध 
का विधान करने में नो म्रामम द्रव्य बन्च के भेद का निरूपण करते सन्‍्ते सादि वेश्लसिक बन्ध के कथन 
मे यो बहुत भ्रच्छा कहा गया है कि विषम स्निग्धता के होने पर झ्रोर विषम छक्षता के होने पर तो 
बन्ब होगा तथा समस्निग्धता के होन पर श्रथवा समरूक्षता के होने पर भेद ( विदारण ) होजायेगा। 
प्र्धात--स्नेह गुण के ग्रविभागप्रतिच्छेदो की विषम धारा प्राप्त होजानेपर या परमाछ में 
रूखेपने के भ्रविभागप्रतिच्छेदो की विषम संख्या प्राप्त होजाने पर परमाखुओं का परस्पर बन्ध हांजा- 
थेगा तभी तो सूत्रकार ने “ द्धबधिकादिगुराना तु” लिखा है श्रीर उन प्रतिभाग प्रतिच्छेदो की समता 
होजाने पर बध नहीं होना बताया है, तदनुसार “न जघन्यगुणाना' “गुणसाम्थे सहथाना” ये दो सूत्र 
कहे है, गुरुषवेक्रम का अतिक्रमण नही होसकता है, उस प्लागम के अनुसार से ध्षत्रकार महाराज करके 
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बंध की व्यवस्था कराई गई है, अ्रतः दघधिक झादि गुण सहिताना जो विज्येषतया बंध काः हेतु माना 
गया है, बह परमोत्कृष्ट सिद्धान्त आगम में प्रसिद्ध है, दो ही भ्रधिक होरहे गुणों को दूसरे के अल्प- 
गुणों का ताहृश परिणाम करा देने की हेतुता प्राप्त है, एक से झ्रधिक या तीन चार से श्रधिकगुणो को 
स्वानुरूप परिणाम की कारणता प्राप्त नही है। 
सामान्येन तु पुदूगलाना बधहेतुः कश्चिदस्ति कात्सन्येंकदेशतो बंधासंभवेषि बंधवि- 

निश्वयात्तत्र वाधकामावादिति पृद्गलस्कन्धद्रव्य मिद्धिर, तस्येव रूपादिभिः स्वभाव: परिशत- 
स्‍थ चह्ुरादिकरणग्राक्यतामापन्नस्य रूपादिष्यवहार गोचर तया व्यवस्थितेः। न हि तथाइगरिगतं 
तद्भवत्यतिप्रसंगात, नापि तदेव परिणाममात्रप्रसंगात्‌॒ न च परिशाभिनों सत्वे .रिशामः 
सम्भवति खरपिषाणस्थ तेच्णयादिवत्‌ । 

जगत्‌ मे अ्रनेक प्रकार के स्कर्ध हृष्टि-गाचर होरहे है, श्रत:ः सामान्य करके तो पुद्गलो के 
बंध के कारण कोई न कोई माना ही जाता है, भले ही बोद्ध जन यो दोष देते रहे कि एक अ्वयय 
का दूसरे भ्रवयव के सम्पूर्ण देशों से बध माना जायेगा तो स्कन्ध के सूक्ष्म एक पिण्ड मात्र होजाने का 
प्रसंग आजावेगा और एक देश करके बध मानने पर अन्य भ्रन्य भीतरी एक देशों की कल्पना करते- 
करते प्रनवस्था होजायगी । श्राचाय कह रहे है, कि यो पूर्ण देश और एक देश से बध का अ्रसम्भव 
होजाना बताने पर भी जब बध का विशेष रूप से निश्चय होरहा है, तो उस ज॑से भी हो तेसे सामा- 
न्यत. बध होजाने मे कोई बाधक प्रमाण नही है । 

इस प्रकार पुदुगलो के स्कन्धद्रव्य को सिद्धि होजाती है, “साप निकलगया लकोर को पीठते 
रहो,, यों “गतसर्पधृष्टि-कुटटन-न्याय” भ्रनुसार पीछे भले ही बध्च मे दोष देते रहो, क्या होता है। दक्ष 
पुरुष श्रपना काम निकाल लेता है, पीछे पोगा, बुद्ध पुरुष भले ही मैने यो करना चाहा था मैने विध्न 
डालनेका विचार किया था मैने छीक दिया था, यो बकते रहो । इस भोदृूपन की पचायत में कोई तत्व 
नही है । उस पुदूगल स्कन्ध के हो रूप झादि स्वभावों करके परिणात होरहे भौर चक्षु,, रसना, श्रादि 
इन्द्रियो से ग्रहरायाग्यपन को प्राप्त होचुके पदार्थ की रूप, रस झ्रादि व्यवहार के विषय होजानेपने 
करके व्यवस्था की गई है, यानी जो रूप झ्रादि स्वभावों करके परिशणशत होचुका पुदूगल द्रव्य है, वही 
रूप कहा जा सकता है, “गुणों शुक्लादय: पुसि गुशिलिंगास्तु तद॒ति,, यह कोष वाक्य भी है, रूप से 
परिणत होरहा ही पुदुगल रूप कहा जा सकता है, जो तिस प्रकार यानी रूप रहितपने करके परिणत 
नही होता है, वह उस रूप स्वरूप नही होपाता है, यदि बलात्कार से तथा अ्रपरिणत को तत्‌ माना 
जायेगा तो श्रतिप्रसंग होजायेगा यानी भ्रज्ञ जड़ पदार्थ ज्ञ बन बेठेगा, झनुष्ण जल भी उष्ण जल हो बा- 
येगा, कोई रोक रोक नही रहेगी । 

एक बात यह भी है, कि रूप झादि स्वभावों से परिणत पदाय्े रूपवान्‌ नही माना जाकर 
यदि वह रूप हो माना जायेगा तब तो केवल परिणाम हो के सहभाव का प्रसग गाता है, किश्तु लिस 
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प्रकार परिणामी पुदुगले द्रव्य या आत्मा का झसदभाव मानने पर परिणाम होना ही नही सम्भवता 
है, ज॑से कि असत्‌ निर्शाति किये गये खर-विवागा के ती«ए्ता ( पंनाएन ) चिकतापन, का ठिन्य, ग्रादि 
परिणाम नहीं बन पाते है । 
नापि परिशामाभावे परिणामि भवति खरविषाशवदिति परिणा मपरिणामिनारन्यो- 

न्याविनामावित्वादन्यतरापायेप्युमयासक्त प्रसक्ति। । ततो नित्यतापरिणामि द्रन्यप्रुपगं तव्प॑ तत्प- 
रिणामदत्‌ । 

तथा परिरशामी के बिना जैसे परिणाम नहीं, उसी प्रकार परिणाम का ग्रभ्ाव मानने पर 
परिणामी द्रव्य भी नही सम्भवता है, जैसे कि ती८एणता आदि परिणामो के नहीं होने पर खरबविपाणु, 
वन्ध्यापुत्र, आकाथ कुसुम श्रादि कोई परिणामी पदार्थ नहीं है। इस प्रकार परिणाम और परिणामी 
दोनो पदार्थों का परस्यर अभ्रविनाभाव ( समव्याप्ति ) होजाने के कारण दोनों मे से किसी एक का 
झ्रभाव मानने पर दोनों के भी असदुवाव का प्रसंग श्राजाता है, प्रात्मा के बिना ज्ञान नही ठहरता 
है, जब ज्ञान ही मर गया तो आत्मा भो जीवित तही रह सकता है. उप्णुता के जिना भ्रग्ति नहीं और 
प्रग्ति के बिना उष्णता नहीं । 

तिस कष्रश नित्थपतन परिणाम का धारी द्रव्य स्वीकार करना चाहिये जैसे कि उस नित्य 
द्रव्य का परिणाम श्रावश्यक रूप से स्वीकार किया गया है,यो “उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्तः सत्‌” या 
'तदभावाव्ययं नित्य” इस सूत्र से प्रारम्भ कर यहा तक के सूत्रा की सगति लगा लेनी चाहिये । 

अगले सूत्रका भ्रवतरण इस प्रकार है, कि यद्यपि ' सदृद्रव्यलक्षण उत्पादव्यपन्नोव्ययुक्त संत! 
यो द्रव्य का लक्षण पहिले ही कहा जा चुका है, तथापि भद-विवक्षा को प्रावास्य देते हुये सूत्रकार महा - 
राज दसरे प्रकार के लक्षण से भी पग्निम सूत्र द्वारा उस द्रव्य की प्रसिद्धि कराते हे । 


ग्रुणपययवद्द्रब्यम ॥ ३६ 
गुण भ्रौर पर्याय जिसके विद्यमान हैं, वह गुणवान्‌ भौर पर्यायवाच्‌ पदार्थ द्रव्य कहा जाता है, 
गुण श्रोर पर्यायों से द्रव्य का प्रभद होते हुये भी लक्षण की श्रपेक्षा कथचित्‌ भेद होजाने से मतुप्‌ 
प्रत्यय की उपपत्ति होजाती है, भ्रत: सहभावों पर्याय होरहे गुणों और क्रमभावी स्वभाव होरहे पर्यायों 
को प्रविष्वग्भाव रूप से द्रव्य धारे हुये है । 
गुणा: वर्यभ्ाणलक्ष गा: पर्यायाश्व तत्सामान्यापेक्षया निस्‍्ययोगे मतुः । द्रवति 
द्रोष्यत्यदुद्रव्तां स्तान्‌ पर्यायानिति द्रव्यमित्शपि न विरुष्यते । विशेषापेक्षया पर्यायाणां निरण- 
थोशामावास्कादातलित्कत्वसिद्ू 
३० 


३९४ 'इलोक-वातिक 


गुणों का लक्षण सूत्रकार द्वारा स्वयं श्रागे “द्रव्याश्रया निगु णा गुणा:” यो कहा जाने वाला 
है, भौर “तदुशाव: परिशाम:” यो पर्यायो का भो जाति मुद्रया लक्षण कह दिया जायेगा। यद्यपि गुरों 
की संख्या से पर्यायो की सख्या प्रनन्तगुणी है, गुणों के लक्षर सूत्र मे बहुब॒चन और पर्याय के सक्षण 
सूत्र मे एक वचन का प्रयोग करता सूत्रकारका साभिप्राय प्रयत्न है| पर्यायों के सासान्य की श्रपेक्षा 
एक वचन का प्रयोग बड़े महत्व का होजाता है, जैसे कि माता, पिता गुरु अपने पुत्र श्रथवा शिष्य 
का एक वचन या युष्मद्‌ शब्द प्रयोग अनुसार उच्चारण करते हैं, भक्त अपने आराध्य देवता का एक 
यबचन युष्मद्‌ पद करके जब्र प्रयोग करता है तब एक विलक्षण प्रकार का ही भ्रलौकिक प्नानन्द 
प्रात्मामें उमड़ पडता है, “जनाना समुदायों जनता” “महारण्वमरपण्यानी” “द्रव्य जीवाजीवौ” इत्यादि 
पद अब्रपरिमित संख्याम्रो को लिये हुये है। यहा नित्ययोगः मे मतु प्रत्यय है, अर्थातृ-गुणो का और 
पर्यायों का द्रव्य में नित्य ही योग बना रहता है, भ्रविनाशी गुरा तो द्रव्य मे सदा रहते है. हा उत्पाद- 
विनाश-शालिनी पर्यायें व्यक्तिहप से कदाचित्‌ पायी जारही मदा नही ठहरती है किल्तु सामान्य 
अपेक्षा करके कोई न कोई पर्याय द्रव्य में बनी ही रहती है, धारा-प्रबाहु रूप से पर्यायों का सदभाव 
द्रव्य में सतत विद्यमान है । 

द्रव्य शब्द की निरुक्ति यो है, कि जो प्रपनी उन उन पर्यायों का वर्नमान में द्रवगा कर धट्टा है 
भविष्य में द्रव करेगा और जो भूतकाल मे द्रव॒श कर चुका है वह द्रव्य है। यो तीनो काल सम्बन्धी 
दृवण की प्रपेक्षा द्रव्य इस शब्द की निरुक्ति करना भी विरुद्ध नहीं पडता है, यानी निरुक्ति से लब्ध 
होरहे श्रर्थ भौर लक्षण द्वारा प्राप्त हो रहे भ्र्थ में कोई विरोध नही है, सामान्य विशेष का झअ्न्तर 
भले ही समझ लिया जाय जल या दूध बिना प्रयत्न ही के जैसे नोचे प्रदेश में बहने लग जाता है, 
उसी प्रकार द्रव्ये स्वभाव ही से तीनो काल अ्पनो तदात्मक पर्यायों मे द्रवण करती रहती है । 

पर्यायों का सामान्य की प्रपेक्षा नित्ययोग इसीलिये कहा है, कि पर्यायों के व्यक्तिविशेषो की 
श्रपेक्षा करके द्रब्य मे पर्यायो का नित्य ही सम्बन्ध नही है, भ्रत: विशेष पर्यायो का कदाचित्‌ कदा* 
चित्‌ होना ही सिद्ध है। ग्रात्मा मे चेतना गुण नित्य विद्यमान है, हा चेतना ग्रुण के परिणाम घटजशान 
पटज्ञान, श्र तज्ञान, चक्षुदशंन श्रादि तो कदाचित्‌ ही होते है, पर्याये सदा अवस्थित नहीं रहती है, 
प्रत' गुणों वाला धौर पर्बायोंवाला द्रव्य होता है, यह द्रव्य का निर्दोष लक्षणा है । 

किमथमिद पुन द्रेव्यलक्षण अवीतीत्यारेकायामार । 
कोई जिज्ञासु पूछता है, कि सूत्रकार महाराज द्रव्य के इस लक्षण को फिर किस प्रयोजन 


के लिये स्पप्ट कद रहे हैं ” इस प्रकार आशंका प्रवर्तने पर ग्रन्थकार श्रीविद्यानन्द सूरि झ्रगली वात्तिक 
द्वारा समाधान करते हैं । 


गुणपर्ययवद्द्रब्यमित्याह व्यवहारतः । 
मत्यायस्य धममारेद्रव्यलप्रतिपत्तये ॥ १ ॥ 


पंचम -भ्रष्याव श्ध्श्‌ 


व्यचहारनय से सत्‌ के पर्याप होरहे धर्म, श्रधरम, श्रादि के द्रव्यपन की प्रतिपत्ति कराने के 
लिये सूज्कार महाराज ' गुणपर्ययवरद्द्रव्यं/ इस सूत्र को स्पष्ट कह रहे है। प्रर्थातु-सम्पूर्ण पदार्थों 
को एक सत्‌ रूप से ग्रहण कर रहा सग्रहनय है, “ग्रशकल्पनं पर्याय ” श्रशों की कल्पना करना यह 
पर्यायों का सिद्धान्त लक्षण है, "संग्रहनयाक्षिप्तानामर्थाना विधिपूर्वकमवहरण व्यवहार” प्ग्नहनय से 
झ्राक्षेपग्रस्त किये गये पदार्थों का व्यवहारोपयोगी भेद करना व्यवहार है, तदनुसार धर्म, शभ्रधर्म झ्ादि 
द्रव्य भी सत्‌के पर्याय होजाते हैं, पहिले “उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्तः सत्‌” इस लक्षण से सत्‌ के पर्याय हो रहे 
धर्म आदि का द्रव्यपता प्रतीत नहीं होता है, हा इस ' गुणपर्यायवद्द्रब्य” से धर्म श्रादि का द्रध्यपता 
समीचीन प्रतीत होजाता है, भरें ही धर्म श्रादिक सब द्रव्य उस व्यापक सत्‌ के पर्याय है, फिर भी स्व- 
कीय नियत गुणों और पर्यायों से भरपूर है । 
सतो हि महाद्रव्यस्य पर्यायो धर्मास्तिकाणदिव्यवहारनयापरणायां द्रव्यत्वसपि 
स्वीकगोत्येब, तस्य चासाधा/शलक्षणं शुणीपर्यायवत्व मिति प्रतिपत्तव्यं, न पुनः क्रियावस्व॑ 
तस्याव्यापकत्वा निनिष्क्रियेष्याकाशादिष्यमावात्‌ । 


जब कि शनेक द्रव्यो का समुदाय होरहा सत्‌ महान द्रव्य है, उस सत्‌ के अ्रश-कपल्ना स्वरूप 
पर्यायें धर्मास्तिकाय, भ्रधर्मास्तिकाय, ग्रादि व्यक्ति रूप से अनेक द्रव्ये हैं। धर्मात्तिकाय, ग्रादि छ.ऊ 
द्रव्यें व्यवहार भ्रनुसार भ्रपंणा करने पर द्रव्यपन्त को भी स्वीकार कर हो लेती हैं, उस द्रव्य का असा- 
घार/ लक्षण गुगापर्यायवस्व है, यह भले प्रकार समभ लेना चाहिये। प्रर्थात्‌ृ-“सत्तासव्यपयत्था सवि- 
ध्सरूवा अशात पज्जाया । भगोप्पादघुवत्था सप्पड्ििवक्खा हवदि एगा” इस महासत्ता के स्वरूप भ्रनुस्तार 
“उत्पादध्ययपश्रौव्ययुक्त' सत्‌” यह महाद्रब्य होरहे सत्‌ का लक्षण है, भोर “ गुशपर्ययवद्द्रव्यं ” 
यह महाद्॒ब्ध सत्‌ के पर्याय माने जा रहे धर्मास्तिकाय भ्रादि का भ्रसाधारण लक्षण समभ लिया 
जाय | 


किन्तु फिर वेशेषिक दर्शन अनुसार “'क्रियागुणवत्समवायिकारणमभिति द्रव्यलक्षण” युक्त 
नहीं है, वैशेषिक दर्शन के प्रथम ग्रध्याय-सम्बन्धी पहिले आ्रान्हिक के पन्‍द्रह़मे उक्त सूत्र का श्र यह 
है, कि जो क्रियावान्‌, है, और जो गुरावान्‌ है, तथा जो समवायि कारण है, वह द्रब्य है। इस प्रकार 
बव्य का लक्षण वैशेषिकों ने किया है, किन्तु ये तीनो लक्षण निर्दोष नही है, क्योंकि उस क्रियासहित- 
पने लक्षण मे श्रव्माप्तिदोष आता है, जब कि क्रियारहित माने गये ग्राकाश ग्रादि चार व्यापक द्रव्यों 


में क्रिया का अभाव है | 
वशेषिकों ने श्राकाश, काल, दिक, श्रात्मा, इन चार द्रव्यों को व्यापक मान कर क्रियारहित 


स्वीकार किया है, प्रथिवी, जल, तेज, वायु, और मन इन पांच द्रव्यों में ही क्रिया स्वीकार की गयी 
है, “क्षितिजेल तथा तेज: पथनो मन एवं च। परापरत्वमूतत्वक्रियावेगश्नया श्रमी” (कारिकरावली) 


१६६ इलोक-बातिक 


भ्रतः सम्पूर्ण नौऊ द्व्यों मे व्यापक मप से क्रियावत्व लक्षण नही घटित हुप्रा वैशेषिकी ने श्रायक्षै- 
णावच्छिन्न घट भ्रादि कार्य द्रव्यों को निगुं ण, निष्क्रिय, स्वीकार किया है, प्तः गुणावत्व लक्षरा भी 
भ्रव्याप्ति दोष बाला है। 


समवापिकारशणत्वमपि न द्रव्यलक्षशं युक्त, गुणकमंणोरपि द्र॒व्यत्वप्रसंगातयोगु- 
णर्वकमंस्वसमवा यिका रणत्वसिद्ध । | तयोस्तत्सम्रवायित्वमेत्र तन्कारणत्बं गुणल्वकर्मत्व- 
सामान्ययोरकार्यस्वादिति चेन्‍्न, सदशपरिशामलक्षशस्य सामान्यस्य कथ॑चिन्कॉयस्वसाधनाव, 
कर्थंचितदनित्यत्वभपि नानिष्टं, प्रत्यमिज्ञानस्य सर्वथा निस्येष्वसंभवादित्युक्तप्रायं । 
द्रव्य का लक्षण समवायिकारणापना भी उचित नहीं है, कारण कि थो तो गुण और कर्मों 
को भी द्रव्यपने का प्रसंग आजावेगा क्योंकि उमर गुण और कर्म को भी गुणत्व और करमेत्व जाति के 
समवायिकारण होजाने की सिद्धि गुण में समवाय सम्बन्ध से गुशात्व जाति रहती है, झ्ौर कम मे 
कमेत्व जाति समवेत होरही है, उन गुण कर्मो को उन गुरात्व कर्मत्व का समवायसहितपना ही उन 
गुणात्व कमंत्वो की कारणाता है, जैन-सिद्धान्त प्रनुतार गुण के सह परिशाम होरहे गृणत्व और 
कर्म के सहश परिणाम होरहे कर्मत्व भी गुण या कम के समान ग्रनित्य ही है. उतको समवाय सम्बन्ध 
से धर लेन वाला ही उनका समवायि कारण है। 


यदि वशेषिक यो कहे कि चौवोधो गुणों मे रहने वाली गूणत्व जाति श्रौर पांचों कर्मों मे 
व्याप रहा कर्मत्व सामान्य तो नित्य पदार्थ है. ये किसी के काय नदी है, अतः इनके समवायि कारण 
गुण या कर्म नही होसकते है | ग्रन्यकार कहते है, कि यह ता नही कड़ना क्योंकि “सहशपरिणामस्ति- 
येंकखण्डमुण्डादिषु गोत्ववत्‌” सामान्य ( जाति ) सट्टश परिश्याम स्वरूप है, ऐसे सहश परिगामस्वरूप 
सामाश्य को कथंचित्‌ कार्येपना साध दिया गया है, श्रत* उन गुणत्व, कर्मत्व सामान्‍्यों का कथचित्‌ 
ग्रतित्यपना भी प्रनिष्ट नही है। हा सामान्‍य को कथंचित्‌ नित्य भी कह दिया जाय तो कोई थ्रापात्त 
नही, कारण क्रि यह वही गाय है, यह वही रूप है, यह वही रस, है, यह वही नृत्य है, इत्यादि प्रत्य- 
भिन्नानों का होना सर्वथा नित्य पदार्थों में प्रसम्भव है, इस बात को हम पूर्व प्रकरणों मे कई वार 
दर चुके हैं। 
गुणवस्वे सति क्रियावत्व॑ समवायिकार णत्वं च द्वव्यलकगामित्यप्ययुक्त', गुशव- 
दुद्रव्यभित्युक्ते लचशस्याय्याप्त्यतिय्याप्त्योरभावात्‌ । तद़चनानर्थक्पात्‌ | 


गुरावान्‌ होते सन्‍्ते क्रियासहितपना और समवायिकारणापना यह मिला कर द्रव्य का लक्षण 
किया गया भी युक्तिरहित है, बयोकि “गुरावाला द्रव्य होता है” इस प्रकार ही कह चुकने पर अकेले 
उुणवत्व लक्षण के ही भ्रव्याप्ति भ्ौर प्रतिव्यप्ति दोषों का ग्रभाव है, फिर उन क्रियासहितपन श्रौर 
समवामिकारश इत कचनोऊका पुठ्छलछलला लगाना ग्यर्थ पड़ता है, “लक्षरां हि तन्‍नाम यतो न लघीय: ” 
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लक्षण वही होना चाहिये जिससे कि छोटा स्वरूप दूसरा नहीं होसके ग्रन्यथा वे केवल भाटों के गीत 
समभे जाते है। 

कार्य द्रव्यों को ग्राद्य लक्षण में नगु एण कहना वैशेषिको का उचित सिद्धान्त नही है, जिस 
प्रकार द्रव्य के विना गुण निराधार नही ठहर पाते है, उसी प्रकार द्रव्य भी गुणों के बिना निराधेय 
नहीं ठहर सकता है, गुणों का द्वव्य के साथ अविनाभाव है, द्रव्य और गुणों का तादात्म्य ही कह दिया 
जाय कोई क्षति नही पडती है, तभी तो सूत्रकार ने द्रव्य के उक्त लक्षण सूत्र मे गुग को उपात्त 
किया है । 

नन्वेत्रमन्रापि पर्यायवरद्द्रव्यमिस्युक्ते गुणवदित्यनथंक सर्वद्रत्येपु .पर्यायवत्वस्य 

भावात्‌ शुशवदिति चोक्ते पर्यायव दिति व्यर्थ तत एवेति तदुभय॑ लक्षण द्रव्यस्य क्रिम्मुक्तमित्य- 
त्रोच्यते । 

यहां किसी पण्डित का प्राक्षेप है, कि जब ज॑त इस प्रकार ही लक्षगों में लाघव करने लगे 
तो ऐसे ढग अनुसार यहा सूत्र में भी पर्याय वाला द्रव्य होता है. प्रययिवद्द्रत्य ” टतना कह चुकने 
पर द्रव्य का निर्दोष लक्षर बन जाता है, पुनः “गुरावतु” बह भी कहना तो व्यर्थ पद्म क्योकि सम्पूर्ण 
द्रव्यों मे पर्यायसहितपन का सदुभाव पाया जाता है, कोई भी द्रव्य कदाचित्‌ भी पर्यायों से रीता 
नही है, द्रब्यों से अतिरिक्त स्थानों में पर्याय ठहरती नही है, द्रव्य के गुरर किसी न किसी पर्याय को 
धारे ही रहते हैं, भ्रत भ्रव्याप्वि, अ्रतिव्याप्ति, असम्भव, दाषों की सम्भावना नहीं है | 

प्रथवा ग्रौर भी अक्षरक्र्त लाघब करना होय तो “'ग्रुणवदृद्रव्यं” गुणों से सहित द्रव्य होता है 
यो इतना कह चुकने पर ही “'पर्यायवत्‌” यह पद व्यर्थ पड़ता है। जिस कारण से बैशेषिकों के यहा 
माने गये द्रव्य लक्षण ने तोन घटकावयवों पर कटाक्ष उठाया गया था तिसी हो कारण से श्राक्षेप 
प्रवत॑ता है, कि ने “गुगावदद्रब्य, पर्यायवरद्द्रव्य” यो दोनों ही द्रव्य के लक्षण भला किस प्रयोजन के 
लिये सूत्रकार ने इस सूत्र मे कहे है? बताओ, इस प्रकार श्राक्ष प प्रवर्तने पर ग्रल्थकार करके यहां 
समाधानार्थ यह झगिली वात्तिक कही जाती है । 

गुणवद्द्रव्यमित्युक्त सहानेकांतसिद्धये । 
तथा पर्यायवद्ढ्रव्यं क्रमानेकांतावत्तये ॥ < ॥ 

सह-प्रनेकान्त को सिद्धि कराने के लिये इस सूत्र मे “गुणवदुद्रव्यं” गुग्ग वाला द्रव्य होता है, 
यह ब्रश कहा गया है, तथापि श्षिष्यो को क्रम-अनेकान्त को प्रतिपत्ति कराने के लिये सुत्रकार ने 
'“परयायवद्द्रव्य॑” पर्यायों बाला द्रव्य होता है, यह दूसरा लक्षगा का घटकावयव कहा है। प्र्थात्‌-द्रव्य 
के सह्रभावी परिणाम गुणा है शोर क्रमभावी अ्द्य पर्याये है, जिलकज्ञण-प्रात्मक द्रव्य के उत्पाद, व्यय, 
झ्रशों की भित्ति पर पर्याये डटी हुई है, प्रौर भ्रौव्य की भित्ति पर गुणा का होना विवक्षित है, भ्रनन्त 
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धर्मात्मक द्रव्य में गुगो की श्रपैक्षा सहानेकान्त सध रहा है, मोर क्र-भावी भ्रनेक पर्यायों की 
भ्रपेक्षा क्रमानेकात बन २हा है, क्रम और युगपनूपने करके भ्रर्थ-क्रिया को करने वाली वस्तु का सत्‌ 
पना पग्रक्षुण्ण रहल। है, यो प्रमाण नय ग्रनुसार सह सप्तभगियों और क्रम सप्तभ्गियों के विषयभूत 
धर्भों को धार रहा द्रव्य है। 

यदि इस सूत्र में केवल “गरुरावद्द्रब्यं/ कह दिय्य जाता तो जेनो के यहा पर्यायों के क्रम भने- 
कानत की भ्रमान्यता ठहसरती औौर ''पर्यायवद॒द्रव्यं/ इतना ही कह देने पर स्पाद्वादियों के यढ्ा सह- 
ग्रनेकान्त उडा दिया गया माना जा सकता था किन्तु जैन दोनो को मानते हैं, प्रत. सह, क्रम, दोनों 
अनेकान्तो को वध्ष्युत्पत्ति कराने के लिये उदात्ताशग्र सूत्रकार ने “गुणपर्यायवद्द्रब्यं” कहा है । 

नास्त्येकत्र वस्तुनीहानेको धर्म: सर्वभात्रानां परस्परपरिहारस्थितिल्चशत्वादेषेन 

धर्मेश सर्वास्मना व्याप्तेः धर्मिशि धर्मान्तरस्य तद्व्याप्तितिरोधादन्यथा सर्व धर्मसंकर प्रस॑गा दिति 
सहानेकांतनिराकर्णवादिनः प्रति गुशवरद्द्रव्यमिन्यक्त | सकू 'नेकघ पधिकरणस्य वस्तनः प्रती- 
यमानस्वात कुटे रूपादिवत्‌ स्वपरपचसाधकस्वेतरधर्माधिक'रोकदेतुतत । पितापुत्रादिष्यपदेश- 
विषयानेकपर्माधिकरणपुरुषषदा । 

वस्तु मे साथ भ्रनेक धर्मों का निराकरण करने वाले पण्डित यो कह रहे हैं कि यहा एक 
वस्तु मे एक साथ प्ननेक धर्म नही ठहर पाते है क्योकि सम्पूर्ण पदार्थ परस्पर एक दूसरे का परिहार 
करते हये ठहरना इस लक्षण को प्राध्मस'त किये हुये हैं एक धर्मका दूसरे धर्म बे साथ या एक धर्मी 
का दूसरे धर्मी के साथ परस्पर परिहार स्थिति नाम का विरोध है । जैसेकि छझप और ज्ञानका श्रथवा 
गतिहेतुत्व भ्रौर स्थितिहेतुत्वका विरोध है ' वेयश्विकरण्प दोष से बचने के लिये प्रत्येक घमका निराना 
झधिकरण होना झ्रावदयक है जब कि एक हो धर्म ने सम्पूण स्वरूप करके घर्मी को व्याप्त कर लिया 
हैं ऐसी दशा होजाने पर उस धर्मी में अन्य धर्म की वैसी सर्वात्मना व्याप्ति होजाने का विरोध है 
ग्रस्यथा यानी एक धर्मी में सर्वांग रूप से झनेक धर्मो का सद्भाव यदि मान लिया जायगा तब तो 
सम्पूर्ण धर्मों के सकर होजाने का प्रसग श्राजावेगा । ज्ञान, रूप, गतिहेतुत्व, वर्तनाहेतुत्व, भ्रवगाहहेतुत्व 
ये सभी गुणा परिपूर्ण स्वरूपसे एक द्रव्य मे बन बेठेगे जहा एक गुण भरपूर धर्मीमे ठहर चुका है । वहां 
दूसरे धर्मके लिये स्थान भ्रणुमात्रभी रीता नहीं बचा है इस प्रकार साथ अनेक धर्म नहीं ठहर सकते है 

यो सह गनेकास्त के निराकरण को कह रहे वादों पण्डित जो मान बेठे हैं उनके प्रति सूत्र- 
कार महाराज ने “ गुणवद्द्रव्यं ” यों सूश्रदल कहा है क्योकि एक समय में एक ही वार साथ श्रनेक 
धर्मों का क्‍्रधिकरण होरही वस्तु की प्रतीति की जा रही है ज॑से कि वृक्ष या घडे मे रूप, रस, गंध, 
प्रादि गुणा साथ ठहर रहे हैं। अ्रथवा स्वकीय पक्ष का साधकपन और परकीयपक्ष का भ्रसाधकपन 
इन दो धर्मों का भ्रधिक रण हो रहे एक समीचान हेतु के समान वस्तु भ्रनेक धर्मों का प्रधिकरण है । 

झाप्तमीमांसा मे “ झसाधा रणहेतुवत्‌ ” झौर « कारकज्ापकांगवतु ” स्वभेदें: साधन यथा ” 
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इन कारक ज्ञापक हेतुओं के हन्ष्टात से वस्तु मे अनेक धर्मों की प्रसिद्धि करा दी गई है, कोई भी सद्धेतु 
जिस प्रकार स्वकीय साध्य का ज्ञापक है उसी प्रकार साध्य विरुद्ध का ज्ञापक नहीं भी है मृततिका झ्रादि 
कारक हेतु जैसे घट ग्रादि के निव॑र्तक हैं। उप ढग से ही ज्ञान आदि कार्यों के निव॑ंतंक ( संपादक ) 
नहीं है | श्रत: एक वस्तु मे भ्रनेक धर्म विना प्रयासके ठहर जाते है शभ्रथवा तीसरा दृष्टान्त यों समभिये 
कि जो पुरुष अपने पुत्र की श्रपेक्षा पिता है, वही भ्रपने पिता की श्रपेक्षा पुत्रभी है! अपने मामा की 
अपेक्षा भानजा है, चचा की भ्रपेक्षा भतीजा है, नाना की श्रपेक्षा धेवता है । यो एक पुरुष ही जैसे 
पितृत्व, पुत्रत्व, भागिनेयत्व, भ्रादि शब्द व्यवहार के विधय होरहे प्रनेक धर्मों का श्रधिकरण है,इसी 
प्रकार सम्पूर्ण वस्तुथ एक साथ अनेक धर्मों का आधार प्रतीत होरही है। 
ग्राह्मग्रहकसवेदनाकार स्वेदनमेऊस्ुषयन्‌ सकृदने ऋधर्माधिकरणमेक॑ व हिरन्तर्बा प्रति- 

चिपतीति कथ परीौक्षको नाम १ वेद्ाद्याकारविवेक॑ परोक्च॑ संविदाकारं च अ्रत्यक्षमिच्छुन्नपि 
न सहानेकांत निराऊतु महंति संविदद्वेते प्रत्यक्षपरात्षाक्ारपोरपारमार्थिकत्वे परमार्थेतराकार- 
मेंके सवेदन वलादापतेत्‌ परमाथांकारस्येव सत्वात्‌ संविदो नापारमार्थिकाकारः सन्निति 
ब्रुवाणस्सकत्सद्सत्वस्वभवाक्रां मेक सवेदनं स्वाकरात्येव । 

जो सम्बेदनाद त वादी बोद्ध प्रकेले विज्ञान तत्व को ही स्वीकार करते है, ज्ञान ही बंच्य है 
भौर ज्ञान दी वेंदक है। यो सम्वदन के ग्रहण करने याग्य ग्राह्म आकार और सम्वेदन के स्वनिष्ठ 
ग्राहक भ्ाकार को जानने वाले एक एक सम्वेदन को स्वाकार कर रहा थागाचार बांद्ध भला एक 
बहिरग पदाध भ्रथवा एक ग्रन्तरग तत्व में युभपत्‌ शअ्रनक धर्मो के अधिकरणपन का प्रतिक्षेप करता 
है। यो प्रत्यक्षविरुद्ध या स्ववचनविरुद्ध श्रववा स्वज्ञानविरुद्ध कथन कर रहा बांद्ध किस प्रकार पराक्षक 
नाम को पा सकता है । अर्थातु-कथमपि नही । कंसा भो ज्ञान क्यों व हो उसमे ग्राह्मयत्व ओर ग्राह- 
कत्व भ्रश् श्रवश्य मनन पड़गे “ ग्राह्मश्राहुकाकाराववक सावदन्‌ ' थहा “ विचुल्ट विचारणों ” धातु 
से बने विवेक का श्रथ विचार करना, ज्ञान करना, माना जाता है अ्रत. एक ज्ञान मे सक्ृत्‌ ग्राह्म 
झाकार और ग्राहक श्राकार दाना धम ठट्र जाते है। पराक्षक विद्वानु का निष्पक्ष होकर न्याय्य बात 
कहनी चाहिये,ग्रसत्‌ पक्षपात करने वाला परोक्षक नही भाना जायगा। 

दूसरी बात यह है कि “ विचर्‌ पृथरभावे ” धातु से बते विवेक शब्द का प्र्थ पुथग्‌ भाव 
करते हुये जो बौद्ध शुद्ध ज्ञान में वेद्य, वेदक, वित्ति, वेत्ता, इन ग्राकारों के पृथग्‌ भाव को परोक्ष रूप 
से जान रहे दृष्ट कर रहे है और उसी ज्ञान मे शुद्ध सम्बेदन-प्राकार को भी प्रत्यक्ष रूप से जान रहे 
इच्छते हैं। वे बौद्ध कथमपि अस्तु में साथ ठहर रहे अनेक धर्मो क। निवारण करने के लिय समथ तहो 
हो सकते है । जब कि एक शुद्ध ज्ञान में प्रत्यक्ष आकार और परोक्ष आकार विद्यमान है। या वेद्य 
झ्रांदि भ्राकारों का प्रसदभाव और शुद्ध सम्बित्ति प्राकार का सदु॒भाव है, ता वे बाद प्रत्यक्ष या परोक्ष 
आकार अथवा भ्रसदूमाव या सदुभाव के पट-प्रनेकातत को अन्य स्वोकाद करे यही उसके लिये 
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उचित मार्ग है | 

यदि बौद्ध यो कहे कि शुद्ध सम्बेदनाद ते मे प्रत्यक्ष आकार और परोक्ष आकार ये दोनो बास्त- 
बिक नही हैं कल्पित हैं, सम्बेदन तो स्वकीय स्वरूप में ही संलग्न है। यो कहने पर तो हम जैन टका 
सा उत्तर देदेंगे कि तब तो बौद्धों के यहा परमाथेभूत और पग्रपरमार्थभूत श्राकार वाला एक सम्वेदन 
बलात्कार से प्रापडेगा । वोौद्धों के कहने से ही वास्तविक आकार और कल्पित आकार ये दो प्राकार 
एक सम्बेदन मे प्रविष्ट होरहे हैं । यदि बौद्ध इस पर पुन यो कहे कि विज्ञान का परसमार्थ झ्राकार ही 
वास्तविक सत्‌ है, सम्वेबन का कल्पित आ्राकार तो वस्तुभूत मत्‌ नही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि इस 
प्रकार क/ रहा बोद्ध तो एक ही समय सत्व स्वभाव प्रोर प्रसत्व स्वभाव से आझ्राकरान्त हो रहे एक सम्बे- 
दन को स्वीकार कर हो लेता ह बीड्ध ने बडो सरलता से सम्वेदन में वास्तविक सत््व और अपरमार्थ- 
भूत असत्व इन दो धर्मों को कॉटिति स्वीकार करहा लया है। 

न सन्नाप्यसत्संवेदनमित्थपि व्याहतं, पुरुषादतादिव"्ततः सकृदनेकस्वमावमेक 
वस्तु तत्वतः सिद्धूस्यन्यथा सवस्य स्वेष्टतत्तव्यवस्थानुपसत्ते: । स्वपररूपोंगादानापोहनठ्पवस्था 
पायत्वाइस्तुत्वस्थेति प्रप॑ चितप्रायं | 

सम्बेदन सदूभूत नहीं है श्नौर साथ ही असदूभूत भा नही है, यो वाद्धी के कहने पर आचार्य 
कहते है, कि उनका कहता भी व्याघात दोष से युक्त है ज़ेसे कि पुरुषाद त, चित्रादँ त, श्रादि के साधक 
पूर्व पक्षोमे अनेक व्याघात दोप आते है, उसी प्रकार सम्बेदन को सन्‌ भी नहीं और उसी समय भ्रसत्‌ 
भी नही कहने मे वदतांब्याघात है। अ्र्थातृ-परस्पर विरुद्ध हारहे धर्मों का सकृतृविधि या युगपतु 
निषेध दोनो नहीं हासकते है ' न सद्‌ ” इतना कहते ही तत्काल असत्‌ का विधान होजाता है फिर 
प्सत्‌ का निषेध नहो करसकते हा और असत्त्‌ नही कहते हां सत्‌ की विधि होजाती है, ऐसा दशा मे 
पुत्र: सत्‌ का निषेथ नहीं कर केंकत हा । बलात्कार स कहने वाले का मु है उसो समय दबा दिया 
जायगा, परस्पर विरुद्ध पदार्थों मे स एकत र का निषेब करने पर तीय का आवश्यक रूप से विधान 
हो ही जाता है, सकृतू दानो का निषेष्र करना सवथा अलोक है । 


हा प्रनेकान्त-वाद श्रनुसार कथंचित्‌ सत्व ओर कथवचित्‌ असत्व दोनो धरम एक सम्वेदन से 
ठहर जाते है तिस कारण सिद्ध हुआ क एक वस्तु युगउत्‌ अनेक स्वभावा को वास्तविक रूप से लिये 
हुये है, भ्न्‍्यथा यानी वस्तु में प्रनेक धर्मों क। नहां मान कर एकान्त वाद को स्वीकार किया ज्ञायगा 
तब ता इस अन्य ही प्रकार से सम्पूणा वादियों के यहा अपने अ्रपन प्रभीष्ट तत्वों की व्यवस्था नही 
बन सकेंगे। | श्रो अकलकदव महू।राज न॑ कहा है, |क वस्तुका वह्तुपना तो अपने स्वरूप का उपादान 
आर परकीय रूप का परित्याग इस निर्मित्त-व्यवस्था से झआपादन करने योग्य है। जा भो कोई वादी 
प्रन्तरंग तत्य या वहिरिय तत्व अथवा परम ब्रह्म, सम्वेदन, चित्र ग्रादि तत्वों को स्वौक्षार करेगा जे 
तत्व स्वाभिमत रूप से दृष्ट होगे भोर पराभिमत स्वरूप से झनिष्द माने जायगे श्रथवा पने तत्व. 
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दृष्ट हैं, श्रौर दूसरो के तत्व अनिज्ट है। ऐसी दणा में अनेकान्त दुनिवार है, इईंस अ्नेकान्त के सिद्धान्त 
का हम पूर्व अ्रकरर में प्रायः करके विस्तार पृत्रक विचार कर चुके हैं, यटा इतना ही कहने से पूरा 
पड़ो । 
तथा क्रमानेकांतनिराकरणवादिनं प्रति पर्यायवरद्द्रब्यं प्रतीःमानत्वात सर्बस्य 
परिशामित्वासद्ध : प्रतिपादितत्वात्‌ । एवं क्रम्ाक्रमानकांतनिराकरणप्रवणसानसं प्रति शुशप- 
यायवदुद्रव्यमित्युक्त' सवेथा निरुताधिभावस्याप्र भाणलात्‌ । 
सह प्रनेकान्त का विराकरण करने वाले वादियों को समझा दिया गया है, सूत्रकार ने 
गुण वर्द्द्रव्य इपी लिये कहा है । तथा क्रम से ग्रनेकान्त का निराकरण कर रहे बादो के प्रति ता सूत्र- 
कार ने द्रव्य के लक्षण में 'पर्यायवरद्द्रव्या या पर्ययवद्द्रब्ये इतना अर श्‌ कहा है, भावाश- क्रवतिन: 
पर्याया:! प्रत्येक गुणा की एक समय में एक पर्याय होती है, इस ढग अनुसार अनन्ताननन्‍्त पर्याय क्रम 
से हाता रहती हैं,मत्तिका की शित्रक, स्थास, कोष, कुशल, घट, कपाल, कपालिका आदि होरही पर्याये 
प्रतीत की जा रहा है कपास का रूई धुनी रूई, पोना, भ्रडिया ग्ाटे आतान वितान, पट, चीथरा 
प्रादि श्रवस्थाये देखो जा रहो है जव के सम्पूर्ण पदार्थों के परिणामी पन की सिद्धि का प्रतिपादन 
किया जा चुका है पृत्रे श्रवस्था का त्याग, उत्तर अवस्था का ग्रहण, अ्रजहदबृत्तिता, ये वर्तनाये ही 


परिणाम को प्राण है । 
श्री माणीक्धनन्दी ग्राचारय ने परिणाम का लक्षण यही कहा है। कितने ही क्ूठस्थवादी 


महा शय क्रम से हाने वाले परिणाम का स्वीकार नहा करते है साख्यमती पण्डित कुटस्थवर्त्ती आत्मा 
के परिणामों को नहा मानते है, प्रधान के था अभ्राविर्भाव (तरोभाव वले परिणाम माने गये है, उत्पाद 
विनाश, श्ञाली परिणाम नही इष्ट किये है, नवायिक, वंशेषक, भो आत्मा श्राकाश, झ्रादि की क्रम- 
वर्त्ती पर्यायों का होना नही ग्रभीष्ट करते है, ब्रह्माद्व तवादी पण्डित 'सर्व व॑ खल्विदब्रह्म नेह नानास्ति 
किचन | आराम तस्य पश्थानन्‍त नत पश्यति कश्चन,, यो ब्रह्म के आराम पानी पर्यायों को इष्ट करते 
है, किन्तु वे उनका वल्तुभूत नहीं मानते हैं क्रम से बत॑ंना भा इष्ट नही करते हैं भ्रथवा ब्रह्म मे उन 
पर्यायो का खोज ही खा देते है । यो क्रम से होने वाला पर्यायों ण अनेक स्व॒भावो के ग्रनेकाश्त का 
निराकरण कर रहे पण्डिता के प्रति द्रव्य के लक्षण में पर्याय सहितपना कहना सुत्रकार का समुन्तित 
कतंव्य है । हि 

इसी प्रकार जिन पण्डितो का चित्त क्रम अनेकान्त श्रार अ्रक्रम श्रनेकान्त दोनो के निराकरण 
में प्रवीण हो रहा है ऐसे वैभाषिक माध्यमिक तत्वोपप्लववादी ग्रादि वादियों के प्रति वस्तुभूत सिद्धा- 
सत का निराकरण करने के लिये सूत्रकार ने 'गुणपय यवद्रयव्यं' गुणों श्लौर पर्यायों वाला द्रब्य होता 
है, इस प्रकार गुश पयाय उम्रय का प्रतिपादक अयण्ड घूब कहा हैै। कारश कि सभी प्रकारोंते 
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अनेक विशेषणों से रहित होरहे पदार्थ को प्रप्रामाणिकपना है, यानी कोई भी प्रमाण ऐसे भाव को 
ग्रहरण नहीं करता है, जिसमे कि गुण या पर्याय कोई भी विणेपणा नही पाया जाय सम्पूण द्रब्यों में 


' श्रनुजीबी गुणा प्रतीजीवीगुणा, पर्यायशक्ति आत्मकगरुग विद्यमान है तथा पट्स्थान १तित हानिथो 


या बृद्धिवों को ले रही पर्याय या सप्तभगियों के विषयभूनतध्र्म श्रथवा ग्रापेक्षिक धर्म और छोटे बड़े 
निर्मित्तों से उपज प्रनेक स्वभाव भद इत्यादि पर्याये न्‍रव्यों मे विद्यमान है, गुणों श्र पर्यायों से रीता 


' द्ब्य कथमपि नही द्वोता हे । 


अथवेय त्रिस्नत्नरी समवतिष्ठते, गुण वदुद्रव्यं पर्ययवद्द्रव्य॑ गुणपयंयवद्द्रब्यं द्रव्य- 
स्वान्यथानुपपत्त रित्यनुमानत्रयं चेदं सक्षेपत्रों लक्ष्यते | 
अथवा इस एक सूत्र को तीन सूत्रों का समुदाय समझ कर यो भल्रे प्रकार व्यवस्था कर ली 
जाती है, कि १ द्रव्य ( पक्ष ) गुणवत्‌ ( साध्य ) द्रव्मत्तान्यथानुपपत्त : ( हेतु ) । २ द्रव्य ( पक्ष ) 
प्यंयवत्‌ ( साध्यदल ) द्रव्यत्वान्यथानुपपत्त ( हेतु )। २ ह्व्य ( पक्ष ) गुणपर्यंयवत्‌ ( साध्यकारि ) 
द्रव्यत्वान्यथानुपपत्ते : ( हेतु ) यो तीन प्रकार एकान्त बादियां के प्रति उक्त धूत्र का योंगविभाग कर 
तीन भ्रनुमान ब.ह दिये जाते है । ६ अंव्य भ्रुएणवाला है, भ्रन्यथा उसमे द्रव्यपना वन नहीं सकता है । 
२ द्रव्य मे पर्याय पायी जाती है, प्रन्यधा यानी पर्यायों के बिना द्वव्ययन की सिद्धि नहीं होसक्ती है । 
हे ग्रुणो और पर्यायों का धारी द्रव्य है ऐसा नही मान कर श्रन्य प्रकार मानने से द्रब्यपना रक्षित नहीं 
रह सकता है। यो अनेक प्रतिपक्ष बिद्वानो के मतो का निराकरण करने के लिये सक्ष प से “गुणापरयेय 
वरद्द्रव्य' इस अकेले सूत्र द्वारा द्रव्य का नक्षित कर दिया ज्ञादा है हजारों रोगो को एक सजीवनी 
आषधि पर्याप्त है । 
ननु चेव॑ निष्करियं न सर्वद्रव्यसमब/यिक्रारण चेति पराक्ृृतनिशक्ृतये क्रिया- 
वद्रब्यं समवायिकार णमिति च॒ द्रव्यलक्षणसभिधीयते, पथिव्यप्तेजोवायुमनसां क्रियावलमिद्ध; 
स्वंद्रव्याणां म्मवायिकारणत्वस्य च ग्रुणबच्तवस्प्रतीतेरित्येतदूपि च परेषां वचो5समोचीन, 
द्रष्यवद्धिशेषवत्सामान्यवच्च द्रब्यमिति द्रब्यलच्शवचनप्रसगात न काश द्रव्यवस्कारणद्रव्यं 
नापि विशेषवत्सामान्यवद्वंति परद्रव्यविप्रतिपत्तिनिराऋरणार्थत्वात्‌ | स्पाह्वादिनां पुनः कार्येद्र- 
व्यविशेषसत्शपरिणामलद्णसामान्याना|मपि क्रियावत्समव|यवच्च पर्यायत्वान्न तथा वचन 
करत॑व्यमिति सब मनवध्यं । 
यहा वेशषिक स्वपक्ष का श्रवधारण करतेहैं, कि इस प्रकार गुगपरयंयवदृद्रण्यं इस सूत्र द्वारा 
हुइ० का लक्षण भाप जेन करते है, तब तो इसी प्रकार हमारा द्रव्य का लक्षण भी उचित पड जाता 
है जो वांदी पदार्थों को क्रिया रहित स्वी१२ करते हैं, जेसे कि वौद्ध पडित पदार्थों मे क्रिया नही 
मानते है भर्थाद्‌ वौद्धोंका भ्रनुभमव है कि उन निकटवर्त्ती या दूरवर्तो प्रदेशोम गोली,बाण,ढेल,पक्षों, रेल- 
गाजी ग्रादि स्वस्तलराए सबीस सूप से उपज जाते हैं चद्दी घस्तु तो कम कम से देशान्तरों में कही पहुंच 
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पाती है, जिस प्रकार सनेमा के पर्दा पर जाने ञ्र ने वाले पदार्थों का प्रतिबिम्य नही है केवल विश्िन्न 
प्रकार के चित्रों का प्रतिविम्ब पड जाने से दृष्टाओं को वैसी चलते फिरते पदार्थों की प्रतिपत्ति होजाती 
है, वस्तुत: पदार्थ निष्क्रिय है। तथा कोई पित सभी द्रव्यों को समवायी कारण <ष्ट नही करते है 
कूटस्थ द्रव्य किसी का समवायीका रण नी हासकता है। 

इस प्रकार दूसरे पण्डिता की भ्रयुक्त वचन स्वरूप चेष्टा का निराकरण करन के लिये हम 
वेशेषिकों करके सभी द्रव्य क्रियावान्‌ हैं प़्ौर समवायिकफारणा है यो “क्रियावत्समवाधिकारर द्त्य” 4ह 
द्रब्य का सुन्दर लक्षण कह दिया जाता है. पृथिबी, जल, तेज, वायु, और मन इन द्रव्यों मे क्रिया 
सहितपना सिद्ध है. तथा समवायिकारणपना तो सम्पूर्ण द्रव्यों के प्रतीत हो रहा है, जैसे कि सभी द्वव्यो 
के गुणा सहितपन को प्रतीति हो रही है । 

प्र्थात- प्रथिवी मे चौदह, जल में चौदढ, तेज में ग्यारह, वायु में नव, प्राकाश में छ , काल 
मे पाच, दिशा में पाच आत्मा में चौदह, ईवबर मे आठ और मन में आ्राठ, गुर माने जाते है 'वावी 
नंवेकादशलेजसोगुगा जलक्षितिप्राए भृता चतुर्देश | दिवकालयो. प्र पढ़व चाम्बरे महेश्वरे प्टो मनस- 
स्‍तथंव जा इसी प्रकार परमाणु स्वरूप नित्यद्रब्य और कार्यस्वरूप अनित्यद्रव्य पृथिवी, जल, तेज, 
वायुओश्ो को स्वकीय जन्य गुणों का या स्वजन्य अवयवी देव्वो का समवायीका रगापना प्राप्त है श्राकाश 
काल, दिग्‌ जीवात्मा, परमात्मा, इन चार व्यापक नित्य द्वह्पों को अपने जन्य गुणों का समवाधि 
कारगापना स्वभाव सिद्ध है, नित्य द्रव्य माने गये मन को स्वकीय सयोगादि अ्रनेक जन्य गुणों और 
क्रियाओं का समवायिकारशपना निर्गीत है. यो "क्रियावद्रगवत्ममवायिकारण द्रब्यंं यह द्रव्य का 
लक्षण उचित प्रतीत होता है। 

ग्रन्थकार कहते हैं कि यो दूसरे विद्वान वैशेषिको का यह वचन भी समीचीन नही है, क्योंकि 
यदि इसी प्रकार दूसरो की व्प्रितिपत्ति का निराकरण करने के लिये द्रव्य के लक्षण में इतर व्याव- 
त्तक पदो का डालना प्रभिप्रत होय नब तो 'द्रव्यवद्धिशिषवत्तामान्यवच्चद्रव्य' यो द्रव्य के लक्षण के 
निरूपणा करने का प्रसग आवेगा कारण कि कितने वादी द्रव्य को स्वकोय कार्य द्रढय से सहित स्त्रीकार 
नही करते हैं, बौद्धों को ही लीजिये वे स्वलक्षण परमाणुश्रो से किसी हबसुकादि प्रवयवी स्कन्ध का 
बनना इृष्ट नही करते हैं हाँ पृत्रक्षणवर्त्ती परमाणु स्वलक्षण से भले ही उत्तर क्षणवर्सी स्व्र॒लक्षणा 
परमाणु द्रव्य उपज जाय किन्तु तब तक पहिले क्षशिक कारण का विनाश होजाता है, भ्रतः कार्य 
द्रब्पय वाला कारणाद्रव्य कथमपि नहीं होसका | 

यों इस वौद्ध सिद्धान्त का निराकरणा करने के लिये वेश्लेषिको को द्रव्य का लक्षण मे द्रव्य - 
वत्‌! विशेषग्ग देना उचित पड जायगा तथा कोई वादी द्रव्य में विशेष को स्वीकार नही करते हैं, 
ब्रह्माह त वादी पण्डिटों ने परमन्रह्म में विशेष स्व्रीकार नही किया है भ्रत्यथा हद त का प्षस्ता प्लाजायगा 
प्रत: वेशेषिकों को व्रब्य के लक्षण में 'विशेषयद्‌, कहना भी इच्ट पड़ा तथेव कोई पण्डिल द्रव्य मे सामा 
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स्व को इष्ट नही करते हैं वे वविशेषा एवं तत्व” मान वेठे हैं बौद्ध ही विशेषों को स्वीकार करते हुमे 
सामान्‍्यका प्रत्यास्यातन करते है। 

अतः ब्नेक मत का व्यवच्छेद करने के लिये वैशेषिकों को द्रव्य के लक्षण में 'सामान्पवत' 
( सामान्यवाला ) कहना ग्रावश्यक पड जायगा यो १ “न कार्यद्रव्यवत्कारराद्रव्यं' २ 'न विशेषवद्द्रव्य॑' 
३ 'न सामान्यवदृद्रव्य! इस प्रकार दूसरो के श्रभीप्ट किये गये मन्तब्यो अनुसार द्रव्य मे पडी हुयी विप्र- 
तिपत्तियों का निराकरण करने के लिये *द्रव्यवतुविशेषवत्सामान्यवच्च द्रव्य! यो द्रव्य का लक्षण 
वैशेषिकों को करना चाहिये था वैशेषिकों ने कारण द्रब्यो मे कार्य द्ढय का रहना और नित्य द्रव्यों में 
विज्ेषपदार्थ का ठ5हरना तथा सम्पूरं द्वव्यों में सामान्य जाति का स्थित रहना श्रभीष्ट भी किया है 
झत:ः इस लक्षण करके व शेषिकों के यहां स्वकीय सिद्धान्त से कोई विरोध नही पड सकता है, द्रव्य का 
क्रिया रहितपना या समवायिकारणश रहितपना मानने वाले पण्डितो को समभाने की श्रपेक्षा कारण 
द्रव्य को काय द्रव्य से रहित मान रहे झ्ौर द्रव्य को विशेष या सामान्‍य से रहित श्रभीष्ट कर रहे 
पण्डितंमन्यों को समीचीन मार्ग पर लेग्राना कही प्रच्छा है द्रव्य के द्रव्य सहितपन और विशेषसामान्य 
सहितान की प्रतीति होचुकने पर पुनः भटिति भ्रल्प प्रयास से ही द्रव्य के क्रियासहितपन गुण सहितपतन 
झौर समवायि कारणा पन की प्रतिपत्ति होजायगी । 

एक बात यह भी है, कि “क्रियावत्‌ गृरावत्समवायिकारणां द्वब्य' स्वीकार कर पुन 'द्रव्यव- 
द्विशेषवत्सामान्यवच्च' इस लक्षण का भी प्रसंग प्राप्त होजाने पर वेशेपिकों के ऊपर विनिगमनाविरह 
दोष जड़ा होजाता है इस दोष की यह शक्ति है कि 'सुन्दोपसुन्द न्याय! अनुणार दोनों का निराकरण 
कर तीसरे ही शक्तिशाली लक्षण को सर्वोपरि विराजमान कर देता है, तभी तो स्याद्वादियों ने द्रव्य 
का 'गुरापयंयवद्रव्य' यह निर्दोष लक्षण किया है, स्थाद्वादियों के यहां फिर बडा सुभीता पड़ जाता है, 
बयोकि कार्य द्रव्य और विशेष पदार्थ तथा सह परिणाम स्वरूप सामान्य हन सबको भी जनों ने 
पर्याय स्वीकार किया जैंसे कि क्रिया को और समवायिकारण के प्रयोजक हो रहे समवाय को हम 
जैन पर्याय मानते है । 

बर्थात-घट, पट, प्राम, स्‍ग्रमरूद, फूल, पुस्तक, ये सब काय॑ द्रव्यें उस पुद्गल द्वव्य की पर्याय 
हैं तथा 'एकस्मिख्व्ये क्रमभाविन: परिणामा' पर्यावा प्रात्मानहर्षविषादादिवत्‌' 'भ्र्थान्तरगतो विसहण- 
परिक्षामों व्यतिरेको गोमहिषादिवत' ये पर्याय झ्नौर व्यतिरेक दोनो प्रकारके विशेष भी पर्याय स्वरूप है, 
तथंव 'सहशपरिणामस्तियंक्‌ खण्ड मुण्डादिषु गोत्ववत्‌” 'परापरविवर्तंव्यापि द्रव्यमध्च॑ता मृदिवस्थासा- 
दियु! ये दोनो प्रकार के सामान्य भी पर्याय स्वरूप ही पड़ते हैं हलन, चलन, गमन, आदि क्रियायें तो 
पयये हैं ही | कोई विवाद नहीं है, समवायि कारण या उपादान कारण का भनुजीवी होरहा कथा 
खित्‌ श्रविध्वगूमाव सम्वन्ध स्वरूप समवाय तो भला पर्याय के सिवाय और क्या पदार्थ होसकता है ? 
ग्रत: वैशेधिकों द्वारा परमतों के निराकरणा्थ लक्षण मैं जितसे भी इतर व्यावतेक पव दिये जाते 
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है उन सब का प्रयोजन जैनो के भ्रभीष्ट किये गये द्रव्य के लक्षण में दिय्रे गये पर्यायपद से ही सध 
जाता है| 

हां गुण पद तो द्रव्य फे लक्षण में दोनों के यहा उपात्त किया गया है, भ्रत बैशेषिकों को 
द्रव्य के तिस प्रकार लम्बे और दोपग्रस्त लक्षण का कथन नहीं करना चाहिये। हा स्थाह्ादियों का 
किया गया सृत्रोक्त लक्षण समीचीन है, यो करने से सभो सिद्धान्त निर्दोष सिद्ध होजाते है । 

तदेव॑ जीवपुद्गलघम्धर्माका गभेदात्पंचविधमेव द्रव्यमिति वद॑तं प्रत्याह | 

श्रगले सूत्र का अवतरणा है कोर्ट कह रहा है कि उपकार करने की श्रपेक्षा 'बतेना परिणाम- 
क्रिया' परत्वापरत्वे व कालस्य' इस सूत्र द्वारा काल को भले ही कह दिया गया तोय किन्‍्तु जब तक 
काल को स्वतत्र द्रव्य नही कहा जायगा तव तक ये उपकार तो व्यवहार काल के भी सममे जासकते 
है वर्तता को छोड कर परिणाम झ्ादि को व्यवहारकाल का उपकार इृष्ट भी किया गया है तब तो 
ग्रभी तक 'अ्रजीवकायाध्रर्माधर्माकाशपुदूगला ' 'द्रव्यागिए, जीवइच' इन सूत्रो करके कहे जा चुके पाच 
द्रव्यों के ही द्रव्यण्न का व्यवसाय करना प्रसंग प्राप्त हुआ | तिस कारणा इस प्रकार उक्त लक्षशस्‌त्र 
द्वारा जीव, पुद्गल, धर्म ग्रध्म, और ग्राकाश के भेद से पान प्रकार के ही द्रव्य सिद्ध होते है काल तो 
वस्तुभूत द्रव्य नही होसका ऐसा ही इवेठाम्बर वन्धु मानते है, इस प्रकार कह रहे वादी पण्डित के प्रति 
सूत्रकार महोदय अनुक्त द्रव्य की सूचना करने के लिये इस श्रगले सूत्र को प्रव्यक्त कहते हे । 


कालशथ $कललक। 

उक्त पाच द्रव्यों के आतिरिक्त काल भी स्वतंत्र छठा द्रव्य है जब कि द्रव्य का श्रक्षण्ण लक्षण 
वहा घटित होरहा है। तदनुसार लोक प्रदेश परिमित असख्यातासंख्यातकालाएुये सभी काल द्रव्य 
है, एक एक काल परमाश भअ्रनेक गुण और पर्यायों को धारे हुये है । 

गुणपययवद्द्रव्यमित्यभिसबंधनीयम्‌ । 

४ गुसापर्यंयवरद्द्रब्य ” गुणों श्रौर पर्यायो को ध्रारने वाला द्रव्य होता है, इस पूव॑ सूत्र के पूरे 
लक्षण लक्ष्य पदों का यहा विधेय दल की ओर सम्बन्ध करने लेने योग्य है, अतः समुच्चय भ्र्थ के 
वाचक च हब्दके भ्रनुसार काल भी छठा ग्रुण, पर्यायो, वाला द्रव्य है यह श्रन्वितकर श्र्थ होजाता है। 


कालश्चद्रव्यमित्याह प्रोक्ततक्षएयोगतः । 
तस्याद्रव्यतवविज्ञाननिवृत्यर्थ समासतः ॥ १॥ 


सूत्रकार द्वारा द्रव्य के बहुत अच्छे कहे गये 'गुगापर्ययवद्द्रव्य” इस लक्षणवाक्य का सम्बन्ध 
होजाने से " काल भी द्रव्य है” इस वात को सूश्रक।र " कालशच ” सूत्र द्वारा संक्षेप से कह रहे है । 
जो कि उस काल के द्रव्य रहित पन की परिच्छित्ति का निवारण करने के लिये है। भर्थातु--काल 
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तो द्रव्य नही है इस मिथ्याज्ञान की निष्वत्ति के लिये सूत्रकार को इस सूत्र का कहदा अनिवाय पड गया 
है यहाँ ही द्रव्य का लक्षण करते हुये वह संक्षेप से कहा जा सकता है। 
के पुन कालस्य गुणाः के च पर्यायाः प्रसिद्धा यतो गुर पर्यायत्रदृद्रब्यमिति प्रोक्त- 
लक्षणयोगः सिष्धेत्तस्याद्रव्यत्वविज्ञाननिव त्तिशत्यत्रो च्यते । 
यहां कोई जिज्ञासु पूछता है कि वे फिर गाल द्वव्य के गुण कौन से प्रसिद्ध है? तथा काल 
की पर्थायें भी कौन कोन विख्यात है ? बताप्नरो जिससे कि उस काल के साथ “ग्रुणापर्ययवद्द्रव्य” इस 
द्रब्य के निर्दोष लक्षण का संसग होजाना सिद्ध होजाबे और उस कान का द्रव्यरहितपन के विज्ञान 
की नवृत्ति सध जाय ? इस प्रकार यहा प्रतिपित्स' प्रवतनेपर ग्रन्थकार द्वारा समाधान कहा जाता है। 


निःशेषद्रव्यसंयोगवि भागा दिगुणाश्रय: । 

कालः सामान्यतः मिद्धः सृत्मत्वाद्राश्रयों भिदा ॥ २ ॥ 
क्रमवृत्तिपदार्थानां वृत्तिकारणतादय: । 

पर्याया: संति कालस्य गुणपर्यायवानतः ॥ ३ ॥ 


सामान्य रूप से अखिल द्रव्यों के साथ सयोग होना या विभाग होता, संख्या, परिमाण, 
प्रादि गुणो का भाश्रय होरहा काल द्रव्य सिद्ध है, और भिन्‍न भिन्‍न पने यानी विशेष रूप से कथन 
करने पर सूक्ष्मत्व, वरतंनाहेतुत्व, भ्रचेतनत्व, श्रादि गुगो का आधार काल है। तथा क्रम क्रम से वर्त 
रहे पदार्थों की बर्तता कराने मे कारणपना, इत्तर द्रव्यो के उत्पाद, व्यय, झ्लौग्यो, की हेतुता स्वकोय 
अविभागप्रतिच्छेद, द्रव्यत्वपरिणति, एक प्रदेंश प्रवगाह, आदि पर्याय काल द्रव्य की है। श्रत गुगो 
श्ौर पर्यायो से समाहित होरहा काल द्रव्य है। 

अर्थातु-लोकाकाज्ञ में सर्वत्र छऊ द्रव्य पाये जाते है कालाणुशो के साथ सामान्य रूप से 


सम्पूर्ण द्रव्योका संयोग है विशेष २ जीव और पुदुगलो का यहाँ वहा जाने 7र पृव॑सम्वद्ध कालाशुश्रो के 
साथ विभाग भी होजाता है हां धर्म, अ्रधम, और ग्राकाश के उन उन स्थलो पर नियत हो रहे प्रदेशो 
से प्रन्य प्रदेशीय कालाणुओं का विभाग होरशा है। सयोग नाशक गुण को ही विभाग नही कहते है, 
किन्तु पृथर्भाव भी विभाग कहा जा सकता है इन गुणों के श्रतिरिक्त द्रव्यत्त, वस्तुत्व, अगुरुलघुत्व 
ग्रादि सामान्य गुण भी काल में विद्यमान हैं। काल मे सुक्ष्मत्व, वर्तनाहेतुत्व श्रादि विश्वेष ग़ण है, 
तथा नवीन पदार्थ को जीणा करना. पर्चितंन कर देना, प्रचेतन वने रहना भ्रादि पर्थायें काल की 
प्रसिद्ध है झत: द्रव्य के दोनो लक्षणों की सघटना काल मे है । 

सबद्रन्य: संयोगस्तावत्कालस्यास्ति सादिग्नादिश्व विभागश्वासवंगतक्रियाउदृद्ब्यै) 
संख्यापरिमाणादयश्र गुणा इति सामान्‍्यतो5शेषद्रन्यसंयोगस्य विभागादिगुशानां चाजयः 
काछः सिद्ध! । 


पंचम-पभ्रध्याय ड७०७ 


काले का सम्पूर्ण द्रव्यों के साथ संयोग तो हो ही रहा है जो कि कोई संयोग तो सादि है। 
झौर कोई संयोग अझ्रनादि है यहा वहा जा रहे जीव श्ौर पुद्गलों का उन उन प्रदेशों मे बर्त रहे काला- 
गुओ के साथ हुआ्ला सयोग सादि है भ्रौर प्रखण्ड धर्म, भ्रधमं, श्राकाश द्रव्यों के साथ उन उन कालागाुओं 
का झलादि संयोग है। इसी प्रकार भ्रव्यापक ओर क्ियावाले जीव द्रव्यो या दंगल द्रष्यों के साथ 
हुआ। विभाग भी काल का गुणा है, यहा यह कहना है कि वेशेषिकों ने विभाग को सथोग का नाक 
करने वाला सादि गुण माना है किन्तु धम आरादिको के प्रदेशों की अपेक्षा काल का श्रनादि विभाग भी 
होसकता है सुदर्शन मेरु की जड में ठहर रहे कालाणुभ्रा का सर्वार्थश्रिद्धि गत धर्म, अधर्म, आकाश के 
प्रदेशों के साथ होरहा विभाग श्रनादि है रत्नप्रमा से संयुक्त होरहे काताणुओं का सिद्ध जीवों के साथ 
श्रनन्त काल तक के लिये विभाग हो गया है । 

यदि परम पृज्य सम्मेदशिखर पर जघन्य युक्तानन्त प्रमाण झभव्य जीवों का जन्म लेना नहीं 
स्वीकार किया जाय तो सम्मेदशिषर के सम्बन्धी कालाणुओों का अभव्यो के साथ अभ्रनादि विभाग कहा 
जा सकता है प्रलोकाकाश के प्रदेशों के साथ तो सभी कालाखुओ का अनादि ग्रनन्त विभाग है, यो 
काल मे संयोग, विभाग, गुग्गो को साध दिया गया है । यद्यपि सयोग या विभाग कोई अनुजीवी गुण 
में नहीं गिनाये गये है जैन सिद्धान्त अनुसार सयोग विभागों को पर्पाय कहा जा सकता है । नित्य 
परिणामी गुरा नही । तथापि वेशेषिकों के यहा सयोग विभागों की ग्रुए्स्वरूप से प्रसिद्धि होने के 
कारण तथा उल्लेख योग्य प्रधान पर्याय होने से सयोग श्ौर विभाग को गण कह दिया है। 

वात यह है कि जैन ग्रन्थों मे ग्रनेक स्थलो पर ग्रन्य मतो की झ्राभा पड जाती है जिसका 
कि विश्वेष क्षति नही होने के कारण क्व्रचित्‌ लक्ष्य नही किया जाता है, वस्तुत: यथार्थ विचार करने 
पर गम्भीर विद्वानों को उस मिले हुये श्राभास का रपष्टी करण कर देना चाहिये श्रन्यथा कदाचितु 
इसका भयकर परिणाम होजाता है। श्रृद्ध पुरुष का चचल, श्रलवेली. युवती के परिशायन सेमान इस 
जैन दशन का अन्य दर्शनीय वाचाओ्रो के योग कर देने की टेव से कदाचित्‌ श्रक्षम्य अ्पसिद्धान्तो की 
उत्पत्ति होजातो है । यहाँ ग्रन्थकार महाराज ने वेशेषिकों को समझाने के लिये सयोग भर विभाग 
को काल का गुरा कह दिया है सख्या, परिमाण, आदि भा काल के गुण है, वेशेषिकों ने भी कालद्रव्य 
के सख्या, परिमाण पृथत्व सयोग विभाग, ये पाच गुर दृष्ट किये है वस्तुतः: विचारा जाय तो सब्या 
कोई प्रतिजीवी या झनुजीबी गुण नही है, केवल भ्रापेक्षिक धमं ( गुण ) है। 

गोल चलनी का कोई भी छेंद दसवा, पचासवा, सौवां, डेढसौवा, ग्रादि प्रनेक संख्यो वाला 
होसकता है हजार रूपये की थैली मे चाहे कोई भी रुपया श्रन्‍्यों की श्रपेक्षा स गिना गया वौसवा, 
दोसौवां, हजारवाँ होजाता है। गुणा की परिभाषा तो यह है कि जो श्रपने से विपक्ष को नही धार 
सके पुद्गल में रूप गुण है तो वहा ही रूपाभाव गुण नहीं ठहर सकता है जीव में चेतना गुण) का कोई 
सहोदर अजेतना भुद् नहीं है , परिमारा भा प्रदेशवस्‍््त गुर का विकार व्यजन पयाय है, कंवल अध्य 


ड््द श्लोक -वातिक 


मतों की प्रसिद्धि श्रनुसार इनको गुरा कह दिया गया है यो सामान्य रूप से सम्पूर्ण द्वब्यो के साथ 
होरहे संयोग ध्लौर विभाग, संख्या, परिमाणा,प्रथत्तव, आ्रादि गु(ोका आश्रय हो रहा काल द्रव्य सिद्ध है। 
विशेषेशतु बद्मामृतंत्वागुरुलघुत्वेकप्रदेशत्वादयस्तस्य गुशा इति ब्रद्मत्वादिविशेष 

गुशाश्रयश्ष॒क्रमवत्तोनां पदार्थानां पुदुगलादिपर्यायाणां वत्तिहेतुट्परिणामक्रियाकारगत्व- 
परत्वापरत्वप्रत्ययहेतुस्वाख्या: पर्यायाश्व कालस्य सति येस्तत्सत्तानुमानमिति। गुणपर्यायवान्‌ 
कालः कथ न द्रव्यलक्षणमाक्‌ १ ततः काला द्रव्य ग्रुगपययवत्व्ाज्जीवादिद्रब्यवदिति तस्या- 
द्रष्यत्वविज्ञाननिवत्तिः । 

हां विशेष रूप से विचार करने पर तो उस काल द्रव्य के सूक्ष्मत्व, अमृतंत्व, श्रगुरुलघुत्व, 
एकप्रदेशत्व, भ्रचतनत्व आदि भी गुण है अत्यन्त परोक्षपदार्थ सूक्ष्म कहा जाता है रूप आदि से रहित 
को अमृतं कहते है द्रव्य से द्रव्यान्तर नहीं होजाय, गुण का ग्रुछान्तर नहीं होजाय, पर्याय का अन्य 
विवतं स्वरूप विपरिणाम नहीं होजाय इस असकोणता का सम्पादक श्रगुरुलघुत्व गुण है | श्राकाश 
के कल्पना कर नापलिये गये परमाणु वरावर छः पहलू अ्ठकोने एक प्रदेश मे ही बृत्ति होना एक 
प्रदेशत्व है, ज्ञान, दशंन, परिणतियों का नहीं होसकना श्रचेतनत्व है इस प्रकार सूक्ष्मत्व, श्रमृतंत्व, 
श्रादि विशेष गुणो का भ्रधिकरण भो काल द्रव्य है। 

तथा प्रति समय क्रम स बत्त रहे पुदुंगल, जोब, आदि की पर्यायों स्वरूप पदार्थों की वर्तना 
का हेतुपना काल की पर्याय है। और परिणाम उपजा देने का कारणपना, क्रिया का कारणपना, 
जेठे मे परत्व बुद्धि उप ,ने का हेतुपना, कनिष्ठ में अपरत्व बुद्धि करा देने का नि्मित्तवना इत्यादि 
नामों को धार रही पर्यायें काल द्रव्य की है जिन गुण और पर्यायों से क उस काल की सत्ता का 
प्नुमान होजाता है । 

प्र्थात्‌-काल द्रव्य अत्यन्त परोक्ष है पर्वारदर्शी पुरुषों में से किसी एक निष्णात विद्वान्‌ को 
ही उसका झनुमान होसकता है काल के ज्ञापक लिग माने गये ग्रुण भ्रोर पर्याये है इस प्रकार ग्रुण 
प्लौर पर्यायों का आ्राश्नय होरहा काल भला द्रव्य के उक्त लक्षण का घारी क्यो नहीं होगा ? यानी 
काल भ्रवध्य ही द्रव्य है। तिस कारण शभ्रब तक सिद्ध कर दिया है कि काल ( पक्ष ) द्रब्य है ; साध्य- 
दल ) गुणों भौर पर्यायो वाला होने से ( हेतु ) जीव पुद्गल प्रादि द्रव्यो के समान श्रन्वयहष्टान्त ) 
इस प्रकार उस कालके भ्रद्रव्यपन के विज्ञान की निवृत्ति होजाती है जो कि ग्रन्थकारने पहिली वात्तिक 
में निर्देश किया है। इ्वेताम्वरों के यहा मुख्य काल द्रव्य का स्वीकार नहीं किया जाना समुवित नहीं 


है वे ज्ञानिक यानी चार्वाक भी काल द्रव्य को नही मानते है उक्त सूत्र द्वारा इन वैज्ञानिकों के विज्ञान 
की निबृति कर दी गयी है। 


कोई पूछता है कि वर्तेता नामके लक्षण को घारने वाले मुख्य कालद्रव्य को उक्त सृत्र से कह 
दिया है किन्तु प्रत यह अना!पा कि वतन, पहणाव प्रादिद्रादा खलक्षत करने योस्य व्यक्हार काल 


पंचम-अ्रध्यार्य ह०६ 


की सिद्धि में क्या प्रमाण है ? झ्रथवा काल कितने भावा को धारता है? ऐसो जिज्ञासा प्रबतने पर 
सूत्रकार इस प्रप्मिम सूत्र को कहते हैं । 


सोप्नंतसमयः ॥ ४० ॥ 


वह प्रसिद्ध व्यवहार काल अनन्त समयों को लिये हुये है। अर्थातृ--प्रक्षय प्रनन्तानन्त श्तोत 
काल और एक वतंमान काल तथा श्रतीत से प्रनन्तानन्तगुणा भत्रिष्यकाल इन में होने वाले अनन्त 
समयो को व्यवहारकाल धार रहा है श्रथवा एक एक कालाखु द्रव्य का पदाथो की भूत, बतंमान, 
भविष्य काल के समयो सम्बन्धी वर्तनाग्रों का हेतु होरहा वर्तंनाहेतुल्थ गुण अनन्त पर्यायों वाला है, 
भ्रत. एक कालागु द्रव्य भी श्रनन्त समया वाला उपचार से कहा जा सकता है सब से छोटा व्यवहार 
काल का झश समय है इससे छोटे काल यानी पाव, झ्राधे, पोन समय में कोई भी पूरा कार्य सम्पन्न 
नही होसकता है पुदूगल परमाणु चाहे एक प्रदेश से अपने निकटवर्ती दूसरे प्रदेश पर जाय श्रथवा 
चौदह राजू तक जाय इस प्रेकायं मे एक समय लेलेगी काल के ऐसे प्रनत्त समय है। 

परमश्रत्मः कालविशेषः समय, अनन्ता; समया यस्‍्य सोनंतसमय; कालोब्रबी 

द्वव्य: | 

भावार्थ- जैसे परिमाण गुण की भ्राकाश से लगा कर लोक, स्वयंप्रभाचल, सुमेरु, जम्वृबृक्ष, 
हाथी, घोडा, घडा, कटोरा, बेर, पोस्त, पडन्॒क, व्यणुक, दृयणुक, में तरतम भाव से पायी जारही 
सुक्ष्मता विचारी अन्त मे जाकर परमाणु पर प्रन्तिम प्रकर्ष को प्राप्त होजाती है, उसो प्रकार व्यवहार 
काल की सूक्ष्मता भी तरतम प्ननुसार श्रभब्यों का अनादनन्त काल, सिद्ध परमात्मा होचुके भगवान्‌ 
क्री ऋषभदेव का साइनन्त काल लोक प्रदेश परिमितकाल, सूच्यगुल, कल्प, पल्य, कोटिपूर्ग, वर्ष माँस 
दिन, घडी, लव, उच्छास, प्रावलि, आवलि का असख्यातवा भाग, आदि इन कालों मे प्रक्ष को प्राप्त 
होरही सन्‍्ती एक समय पर जाकर अन्तिम विश्राम लेती है, यह समय सर्वोत्कृष्ट परम सूक्ष्म होरहा 
काल विश्षेष है । 

यहायपि एक समय में परमाणु चौदह राजू गमन करजाती है, श्रत. समय के भी ठुस नीचे से 
चली परमाणु के मद्यवी रत्नप्रभा, ऋतुविमान, ब्रह्मस्वृग, सर्वार्थसिद्धि उपरिम तनवातबलय, भ्रादि मे 
पहुँचने की श्रपेक्षा प्रनेक सूक्ष्म भेद किये जा सकते है, तथापि जगत्‌ का उत्पाद, ध्यय, भौग्यशाली 
कोई भी पूरा कार्य एक समय से कमती काल में नहीं होसकता हैं, अतः परम निरुद्ध काल का ब्रश 
समय ही माना जाता है जैसे कि छह भोर से छह परमागुआ्नो के वन्ध होने योग्य पैलो के होने पर भी 
एक परमार को ग्रनादि श्रनन्त काल में उससे छोटा टुकडा नही होते के कारण भ्रन्तिम लक्षु श्रवयव 
मान लिया जाता है भनेक परमाणु के पिण्ड जेसे दबणुुक, उत्संज्ञासन, रथरंखु, घट, भादि स्कश्ध है 

४२ 


४१० इलोक-वातिक 


उसी प्रकार समयो के पिण्ड आवलि, दिन, वर्ष, कल्पकाल प्रादि है अ्रन्तर इतना ही है, कि परमाशुप्रों 
की देशिक प्रत्यासत्ति अनुसार पिण्ड होकर वने हुये द्घणुक, घट, पर्वत, श्रादि स्कंध, तो वास्तविक 
पुदूगल पर्याय स्वष्ठप हैं किन्तु समयो कि कालिक प्रत्यात्त्ति झ्ननुसार धारा वना कर कल्पित किये गये 
झावलि, वर्ष, पल्य, भ्रादि व्यवद्वार काल तो वस्तुभूत किसी द्रव्य की उत्पाद व्यय ध्रौव्य शाली अनु- 
जीबी पर्यायें नही है। हां व्यवहार नय द्वारा जश्ञय पदार्थ अवश्य है। 

'दब्यपरि वहु रूपो जो सो कालो हवेइ ववहारो” ( ब्रव्यसंग्रह , इस सिद्धान्त अनु तार ऋतु 
परिवतेन, सूर्यगति भुविकार तियति, झादि कारणो से हुये द्रव्य परिवतन को यदि व्यवहार काल भाना 
जाय तब तो वे द्रव्यों की मुख्य पर्याथ है । यो इस सिद्धान्त का विवेक कर लेना चाहिये जिस काल 
के समय ग्रनन्‍्त है वढ़ काल अनन्त समयो वाला समझ लेता चाहिये मुख्य काल श्रौर व्यवहार काल 
दोनों की प्रनन्त समयो से सहित पने की उपपत्ति की जा सकती है। 

पर्यायतो द्रव्यतों वा व्यवहारत: परमाथता वेतिशंकाय/मिदपुच्यते । 

यहा कोई विनीत झहिष्य जिन्नासा प्रकट करता है कि वह काल श्रनन्त समयों वाला क्या 
पर्याय से है ? प्रथवा क्या द्रव्य रूप से काल अनन्त समय वाला है ?।या व्यवहार की ग्रपेक्षा काल 
के ग्नन्‍्त समय वताये गये है ? अथवा क्या परमार्थ रूप से वह काल अनन्त समयव।न्‌ है ? वताओं 
इस प्रकार शकाये उपस्थित होने पर ग्रन्थकार द्वारा यह प्रग्मिम वात्तिक यो कहा जाता है कि-- 


सोनंतसमयः प्रोक्तो भावतों व्यवहारतः। 
द्रब्यतो जगदाकाशप्रदेशपरिमाणकः ॥ १ ॥ 


भाव यानी पर्याय से वढ़ काल सूत्रकाल करके अनन्तसमयवाला वहुत श्रर्छा कहा जा चुका है 

ग्रत: व्यवहार से पुदुगल प्रादि अनन्त पदार्थों की न्यारी न्‍्यारी जाति अनुसार हुई वर्तनाश्रों की 

प्रयोजक होरही श्रनन्‍्त शक्तियों का धारणा करने के एक कालाण भा अनन्त समय वाला यानी अनन्त 

शक्ति वाला कह दिया जाता है, द्रव्यरूप ? काल ग्रनन्‍्त नहों है | किन्तु सात राजू लम्बो जगत श्र णो 

के घन प्रमाण लोकाकाणके वरावर संख्यापरिमाणा का धार्रहा है। 

ग्र्थात्‌-लोकाकाश के प्रदेशों वरावर काल द्रव्य अ्सव्यातासंख्यात है श्रन्य द्रव्यों के समान 

कालाणु भी प्रतिक्षण एक पर्याव के धारण अनुसार भूत, वर्तमान, भविष्य, कालो को श्रनन्त परिण- 

तिथो वाली है | यद्यपि वस्तुत विचारा जाय तो समय भी व्यवहार काल है जो कि एक प्रदेश से दूसरे 

प्रदेश पर मन्दरूप से गमन कर रही परमाणु को क्रिया द्वारा काल्पत किया गया है, तथापि समय का 
भ्र्थ काल की पर्याये या वत्त पित्री जक्तिये कर ग्रनन्‍्त समयों वाला परमार्थ काल भी होजाता है । 

मावः पर्यायस्‍्तेनानंतसत्यः कालोन॑तप्पर्यायत्रतंनादेतुस्वात | एकेको हि काल'शुर- 

न॑तपर्धायात्‌ पर्तफो प्रतिकरण शक्तिमेदान्रस्फ्या ? त्नोनंतसक्तिः सबतसभय। व्यकदारतो5 


पंचम-अध्याय ४११ 


मिघियते समयस्य व्यवहारकालत्वादावलिकादिवत्‌ | 

भाव का पभ्रर्थ पर्याय है उस पर्याय करके झनन्त समयोवाला कालद्रव्य कहा जाता है क्योकि 
जीव आ्रादि ग्रनन्त पदार्थों के पर्यायों की बर्तन! का हेतु वह काल द्रव्य है, जब कि एक एक कालागु 
भी लोकाकाश्ष मे प्रवर्त रहे अनन्त पर्यायों की वर्तनाग्रों को करा देती है, एक द्रव्य झपनी अ्रपनी सिसन 
भिन्‍न शक्तिओरो से प्रत्येकक्षणा मे युगपत्‌ श्रनेक कायक्रों कर सकता है अऋन्प्रथा यानी विभिन्‍न शक्तियों के 
विना वह झनेक कार्योंका सम्पादन नही कर सकता है,'यावन्ति कार्यारितार्वात्त स्वभावान्तराशि तथा 
परिणामात्‌' भ्रष्टसहस्री मे इस सिद्धान्त को श्रच्छा पुष्ट किया है, वात यह है, के कारण मे शक्तिभेद 
माने विना उस एक कारण से अनेक कार्यो का उत्तद होना असम्भव है, जैसे कि मंत्र से सस्कृत की 
गयी श्रग्नि एक पुरुष को जला देती है, और वही श्राग दूसरे पुरुष को नही भुरसाती है, सुशील जीव 
के लिये सर्प माला होजाता है, जब कि कुश्ीलपुरुष के लिये वही भयकर सं है, न जाने किस पापी 
जीव को निमित्त पाकर मार्ग मे काटे ककड फेल जाते है और किसी जीव के पुण्य ग्रनुधार वे काठे 
ककड 'तनर वितर होजाते है एक मेघ जल से झनेक प्रकार के कार्य होजाते है यहा भी जल मे भ्रनेक 
कार्यो वो उपजाने वाली अनेक शत्तिया माननी पडे गी खेत की मिट्टी श्रनेक वनस्पतियों स्वरूप परिणाम 
जाति है, उस की अन्तरग मे काह॒श शक्तियों के विना सभी कार्य रूक जाते हैं जैसे की वीज वो देने 
पर भी ऊपर को मिट्टी या जल गयी मट्टी झनेक बनस्पतियों को उत्पन्न नही करपाती है, इसी प्रकार 
घाम, वायु उजिरिया ग्रादि मे अनेक कार्यों को प्रगोजक होरही नाना शक्तिया माननी पडती है। 

यदायप्रि कालाणु द्रव्य परिशुद्ध है उसमे विभाव परिए तियां नहीं होती है तथापि कालाखण 
की पर्याय में श्रनेक स्वभातर का उत्पाद, व्यय होते रहना मानना पड़ता है जो ही कालाणु किसी 
जीव को मोक्षमार्ग मे लग जाने की वततना करा रही है वही अन्य जीव को नरक मार्ग में प्रवतनि 
को उदासीन कारण होजाती है इस ही कारण वन्दनीय नहीं है नीलाजना के नृत्य में हजारो प्रेक्षक 
मनुष्यों के हृदय मे श्र गार रस को उपजाने को शक्ति है तो साथ ही वीतराग विज्ञानो भगवान्‌ ऋष- 
भदेव के भ्रन्त.करणा में वेराग्यमाव उपजाने की शक्ति भी 'परिवतंनात्मक नृत्य मे मानी जाती है शक्ति 
के विना काथ को कौन करे ? यो पग्ननेक दृष्टान्तो से एक कालाशण मे अनन्तशक्तिया सिद्ध कर दी जाती 
है तिसका रण श्रनन्तशक्ति वाला होरहा सन्‍्ता वह कालाखुद्र॒व्य ही व्यवट्रार से अनन्त समयों वाला 
कह दिया जाता है, कारण कि झावलि, दिन, वर्ष आदि के समान समय भी व्यवहार काल है, झत: 
समय का प्रसिद्ध प्र्थ एकक्षण करने से ग्रनन्‍्त क्षणों वाला कालागु द्रव्य नहीं होसकता था किन्तु 
यहां कालइच” इस निश्चय काल द्रव्य के प्रतिपादक सूत्र के लगे हाथ पीछे 'सो आतसमय: सुत्र कहा 
गया है, भ्रत:ः निइचय काल में प्रनन्‍्त समय सहितपना तभी श्रच्छा जचता है, जब कि समय का ग्रथ 
शक्तिया कर लिया जाय प्रनन्त शक्ति वाले काल द्रव्य को व्यवहार से अनन्त समय वाला कहा जा 
सकता है । 


४१२ इलोक-वातिक 


द्रभ्यतस्तु लाकाकाशप्रदेशपरिमाण को संख्येय एवं कालो प्रुनिभिः प्रोक्तो न पुने- 

रेफक एवाकाशादिवत, नाप्यन॑तः पृदगलात्मद्रव्यवत्‌ प्रतिलोकाकाशग्रदेश १तमानानां पदार्थानां 
वृशिहेतुस्दसिद्ध: ९ लोकाकाशाड़ हिस्तदमावात्‌ । 

द्रव्य सद्भाव से विचार करने पर तो वह काल लोकाकाश के असंख्यातासख्यात प्रदेक्षों 
वरोवर परिमाण (संख्या ) वा धारी होरहा असख्येय हो मुगी महाराजो ने बहुत भ्रच्छा कहा है । 
५ लोयायासपदेसे इक्‍्केक्के जेटिया हु इक्क्रेक्का | रयएारां रासी मिव्ते कालाणु प्रसखदब्बारिण ४। 
किग्तु काल द्रव्य फिर झाक,३, धर्म, भ्रधर्म, इन तीन द्रव्यो के समान ( व्यतिरेकदृष्टान्त / एक ही 
नही है तथा पदगंलद्रब्य या श्रात्म द्रब्यों के समान बह बल प्रनन्त द्रव्ये भी नहीं है, अर्थात्‌- जैसे 
धर्म, भ्रधर्म, प्राकाश, ये तीन द्रव्यें एक एक है बसा काल द्रव्य एक ही द्रव्य नही है! अथदा जेंसे जीव 
और पुद्गल प्रत्येक द्रव्य श्रनन्तानन्त हैं वैसे कालाणुय भ्रनन्तानन्त नही है किन्तु लोकाकाश के प्र टेक 
बअदेशपर वर्त रहे प्रनेक पदार्थों की बतना का हेतु होने के कारणा कालाणु द्रव्य एक एक प्रदेश एर 
ठद्वर रहे एक एक कालाख द्रव्य अनुसार भनेव है थों प्रसंख्याते काल द्वव्यों की सिद्धि होजाती: ' 
लोकाकाश से बाहर उन कालागुफ्ों का श्रभाव है अ्रसम्भवद्वाधक होने से प्रागम प्रमाण ,रा श्र 
कुछ ग्रनुमानों से भी पश्रत्यन्त परोक्ष पदार्थों की सिद्धि होजाती है। 

कथमेक्मलोकाकाशस्य बर्तन कालकृतं युक्त तत्र क'लम्यासंभवादिति चेत्‌ अन्नोद। 

यहा कोर्ट प्रघन करता है कि लोकाकाश से वाहर जब कालाएुयें नही है श्रौर 3 एण्ण्ये टी 
सम्पूर्गों द्रव्यों की बर्तनाश्रो को कराती है तो बतागञ्नो फिर भ्रलोकाकाश की वर्तना |! - ले! काल से 
किया गया किस प्रकार युक्तिपूर्णा कहा जा सकता है * क्योंकि वहा ग्रलोकाब 5 मे ॥।ल द्रक , 
झसम्भव है। यो प्रदन करने पर तो इस प्रकरण में ग्रन्थकार द्वारा यह प्रग्रिम वा लतिक झा जीा+! 


लोकाइहिरभावे स्याललोकाकाशस्य वतन । 
तस्येकद्रत्यतासिद्धेयु क्तं कालोपपादितं॥ २ ॥ 


लोक से वाहर कालाखुओ्रो का श्रमाव होने पर भी लोकाकाश का बतेना तो परालागाग्नो 
करके हुआ भ्रभीध्ट किया ही गया है। जब कि उस लोकाकाह्ष, श्रौर ग्रनोकाकाण का एक ग्ररण्ड 
दरव्गपना सिद्ध है इस कारण उस अलोकाकाश की व्तेना भी यहां ही के कालाशुओं द्वारा उपपन्‍न रा 
दी जाती है । वात यह है कि लोक और श्रलोक के वीच में कोई भींत नहीं पड़ो >थी 3 श्षौर भील 
या वज्यपवेत भी पडा हुझा होता तो अ्रप्राप्यकारी कारणों के कारों में बह दीन बज्ष विचारा क्या 
प्रतिजन्ध कर सकता था। तेजस, कार्मेण, शरीर ही भ्रनेक योजनों मोटी शिलाश्रो के बीस में >ोकर 
निकल जाते हैं वृण्य, पाष, या तीर्थंकर प्रकृति भ्रप्राप्य होकर ही श्रसंख्य योजनों दूर के कार्यों को कर 
रहे हैं पिइ कारणों की शक्तियों का परामर्श करते हुये डर किसका है इसी प्रकार जऋशताली के श्रश्त 


पंचम-प्रष्याय॑ ४१३ 


में था मानुषोत्तर पर्वत के ऊपर कोई विजली का करन्ट नहीं भरदिया है। तथा यह प्रकरण मे तो 
कोई खटका भी नही है । 

जब कि लोक, श्लोक, दोनो ही एक अखण्ड झ्नाकाश् द्रव्य है लोकाकाश को जब कालाएुयें 
वर्ता रही हैं तो सम्पूर्ण प्राकाश उनके द्वारा वर्तेगा वीणा के तार में एक स्थल पर आघात द्ोने ने 
सम्पूर्ण तार फनकार करता है केवल धर्म, श्रधमं, द्रव्यों की व्यंजन पर्यायों प्रनुसार “ सत्तेक्कपतर 
इक्का मूले मज्भेतहेव वश्भते , लोय॑ते रज्जूये प्ध्वावर होइ विस्पारों ” ' दक्खिश उत्तर दो पुण 
सत्तवि रज्जु हवेह सव्वत्थ ” यो उस अ्रखण्ड आकाश में ही लोकाकाश की कल्पना कर ली गयी है 
उतन ही श्राकाश में प्रत्येक प्रदेशपर एक एक वतरही अ्रसख्याती कालाणुये भरी हुई है “ लोकाइहि- 
रभावेपस्यालोकाकाशस्य वर्तनं ” यों पाट भ्रच्छा दीखता है लोक से वाहर कालाणु का श्रभाव होने 
पर भी इस अ्लोकाकाश का बतें जाना तो नस श्राकाग के अखण्ड एक द्रव्यपन की सिद्धि होजाने से 
उन्ही कालाशुझ्रो द्वारा किया जाकर युक्तिपर्ण उपपादन किया जा चुका समभ लिया जाय । 


न हालोकांकाशं द्रव्यांत्माकाशस्येकद्रव्यस्वात्तम्य लोकस्यांतर्वहिश्च बर्तमानस्य 
स्तन लोकवर्निना कालेनोयपादित युक्त, न पुनः कालानपेज्ष॑सकलपदाथ॑वर्तनस्थापि कालान- 
पेत्नन्वप्रसंगात न चेतदम्यु"गंतु' शक्‍्यं, कालास्तित्वसाधितस्वात्‌ । 

ग्रलोकाकाश कोई निराला स्वतंत्र द्रव्य नहीं है क्योंकि सम्पूर्ण भ्राकाश एक ही ब्रव्य है 
लोक के भीतर श्र वाहर सर्वत्र विद्यमान होरहे उस भ्रखण्ड आकाश की वर्तना करना तो लोकाकाह्ष 
में वर्त रहे कालद्रव्य करके हुआ समाचित उपपादन प्राप्त होजाता है श्रलोकाकाश की बना फिरकाल 
द्रव्य की नहीं भ्पेक्षा कर नही होसकती है श्रन्यधा सभी जीब झ्रादि पदार्थों की वर्ना होजाने को 
भी काल की नहीं भ्रपेक्षा रखते हये हीसम्भव जाने का प्रसंग आजावेगा किन्तु यह स्वीकार नहीं कर 
सकते हो कारण कि झ्राखिलपदार्थों की वर्तना रूप उपकार करने के हेतु होरहे काल का प्रस्तित्व 
साधा जा चुका है “ वर्तना'परिशामक्रियापरत्वापरत्वे च कालस्य” इस सूत्र के ऐदपर्य को समझा दिया 
गया है । 

ननु च जींब्रदीनि पड़ेव द्रव्यारि गुएपर्यायधत्वान्यथानुपपत्ते रिस्ययुक्त॑ गुणाना- 
म्षि द्रव्यस्वप्रसंगात्तेपां गुशपर्ययवस्वप्रतीते रिस्यारेकायापिदभाह । 

यहां कोई तक॑ झाली पण्डित प्रश्न उठाते हैं कि गुणों श्रौर वर्यायों से सहितपना प्रन्यथा 
यानी द्रव्भपन के विना नहीं वन सकता है इस श्रविनाभावी हेतु से आप जैनों ने जो जीव, पुद्गल, 
झादि छह ही दव्योको ग्रभीष्ट किया है यह श्रापरा कहना तो अनुचित है क्योकि यों तो इस हेत अनु- 
सार चेतना, रूप, आदि गुणों को भी द्रव्यपन का प्रसग अजावेगा समवाय सम्बन्ध से नहीं सही 
हझुक' समयाय नामक सम्बन्ध से उन घुझो को भी गुणों से सहितपना प्रतीत होरहा है और पर्यायें शो 


ड्प्ड इलोक-वातिक 


गुणों में प्रवर्तती ही हैं भ्रत गुणों और पर्यायों से सहितपन को प्रतीति होज्ञाने से गुणों को भी द्रब्य+ 
पना प्राप्त हुश्ना यों व्यभिचार या अतिव्याप्ति दोष भ्राता दीखता है इस प्रकार श्राशका प्रवर्तने १२ 
सूत्रकार महाराज एस अगले सत्र को कहते हैं | 


द्रव्याश्रया नि णा गुणा; ॥ ४१ ॥ 


जिनका आश्रय द्रव्य है और जो स्वय गृणो से रत्ति है वे गुणा है। प्र्थात्‌ सभी गुण 
प्रविष्वाभाव सम्बन्ध से द्रव्य मे ठहरते है पुन उन ग्रुण्यों में दूसरे गुण निवास नहीं फरते है अत: 
गुणों के गुणा सहितपन का लक्ष्य कर उठायी गयी व्यभिवर दोष की जका का समाधान हाजाता है . 


आश्रयशब्दो घिकरणसाधन; कर्मसाघनों वा द्रव्यशब्द उकताथः द्रव्यमाश्रयों येषां 

ते द्रव्याश्रया., निष्कांता गुशेम्या निगु णा. एचंविधा गुणा: प्रा त्तत्या: न पु यथा 

यहा सूत्र में पड़े हये श्राश्रय शब्द को शअ्रविकरणा मे ण्य प्रत्मण कर साध लिया जाय 'यत्र 
गुरणा आश्रयत्त स श्राश्नय:” जिस अधिकर गा में गुण आश्रय ले रहे है तट झ्ाश्वय है. द्रठ॥ है ग्राश्नय 
जिनका वे द्रव्याश्रय माने गये गुरा है श्रथवा कर्म में ण्य प्रत्यय कर पुल्लिग ग्राश्रव शब्द का साधन 
कर लिया जाय । "यो गुण राश्नियते स भ्राश्नय ” । यहां झन्वर इतना ही ५० जाता है कि गुणा 
यत्र श्राश्यन्ते यो निरुक्ति करने पर गुणों की स्वतंत्रता ऋलकती है श्रौर “गुणराश्रियते” यो निवचन 
करते से गुणो को परतत्रता की औ्जोर जाना पडता / । वात यद्व है कि माता और पून्र के समान द्वव्य 
पौर गुणो का स्वतंत्रता, परतंत्रता, इन दांनो ढगों से सम्बन्ध होरहो है वह परतत्रता भी बडी मीठी 
है जो कि स्व की रक्षा करती हुयी स्व को उचित सम्मार्ग पर ले जाने के लिने प्रयोजित करती रहती 
हैं| श्वसुर, माता पिता, गुरु, जिनागम इनके सधीत रहने मे बढ़िया ठोस आनन्द छिपा हुम्ना है। साथ 
ही वह रूखी स्वतंत्रता भी कानी कौड़ी को नही है जो कि अ्नगल प्रव॑ंति का कारण होवे। 

छोटा बच्चा स्वाधोन भी है झ्ौर माता के पराधीन भी है इसो प्रकार स्नेह वत्सला माता 
भी स्वाधीनता से बच्चे का पालन, पोषणा या पर म-ब्यवह्ार करती हुयी उस बच्चे के पराधीन भी 
है माता के दूध की वृद्धि भी बालक के पृण्य अनुसार हो रही है । यही दशा द्रव्य श्रौर गुणों की है 
जिस प्रकार शरीर में पभ्रात्मा 5हरती है या श्रात्मा को शरीर मे ठहरना पडता है तिस प्रकार यहां 
वस्तु परिणति अ्रनुसार हयी कारको की विपक्षा से स्वातंत्र्य या पारतंत्र्य विचार लिये जाते है । प्रक- 
रण मे द्रव्य झोर गुणों मे श्राश्रय प्राश्नयिभाव का सुक्ष्म रीत्या गवेषण कर लेना चाहिये । द्रथ्य शब्द 
का भ्रर्थ हम पहिले कह चुके है अ्रतः जिन गुणो का श्षाश्रय द्रव्य है वे गुण विचारे द्रब्याश्रय हैं तथा 
जो ग्रुणो से निष्क्रान्त यानी विरहित होरहे है वे निभु ण हैं इस प्रकार के द्रव्याश्रय और निगु रण होरहे 
ग्रुण समझ लेने चाहिये किन्तु फिर श्रन्य प्रकारो से ग्रुणों की परिभाषा करना निर्दोष नहीं पढ़ेगा । 


पेंचम-अध्याय ड््श्भ्ू 


तंत्र द्रव्याक्रया इति विशेषणवचनादुणानां किमवसीयत इव्युच्यते | 
उस गण हे प्रतिपादक लक्षण सुकझ मे “द्रव्याश्रया,, इस विशेषण का कथन करने से गुणों 
का क्‍या स्वरूप नशितकर लिया जाता है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर ग्रन्थकार करके अगली वात्तिक 
द्वारा यह समाघान कहा जा रहा है उसको सुनिये । 


द्र्याश्रया इति खरुयातेः सत्रेश्मिन्नवरसीयते 
गुणाश्रया गुणलादा न गुणा: परमाथंत; ॥ १ ॥ 


इस सूत। में 'द्रव्याश्रया” इस विशेषणा का प्रकृष्ट कथन करने से यह निर्णीत कर लिया 
है कि गुणों क आश्चित हो रहे गुरात्व, रूपत्व, द्रव्याश्रव॒त्व, प्रादि स्वभाव तो वास्तविक रूप से गुण 
नहो है क्योकि वे स्वभाव गुरणो के आश्रित है ओर सूअकार ने द्रव्य के भ्रश्चित हारहे को गुर कहा है 
ग्रत: प्रतिव्याप्ति दोष टल जाता है । 

न हि गुणत्व सबज्ञज्ञयत्॒धर्मा ग्रुगाश्रया गुणा शक्पव्पवस्था), परमार्थतस्तेषां 
कभथंतचिद्गशम्योनर्था तरतया गुर 4पचारातू , तलतस्तेषां गुथ॒त्वे गुणानां द्वब्यरतप्रसगाद्रण- 
मु णभावव्यवहाराब स्थातारोध/त्‌ । द 

जिनके प्राश्रय गुणा है वे गुरात्व या सवज्ञ भगवान्‌ करके जानने योग्यपन आदि धर्म भी गुण 
होजाय यह व्यवस्था नहा की जा सकता है क्याकि ग्रुणा के उन धर्मा का परमाथ रूप करके गुणों से 
कथचित्‌ अभद ह।जाने के कारण गुग्मपन का उउचार द्वारहा है यांद वास्तविक रूप स उन धर्मो को 
गुणा पना इप्ट कर लिया जावगा तो गुणा की द्रव्य हा जाने का प्रसन आजाबेगा क्थाकि जेसे गुणरव 
गुण में है उसी प्रकार गुण द्रव्य म है। प्रार ऐसा होजाने स ग्ुणगुणाभाव के व्यवहार की व्यवस्था 
बनो रहने का विशोध होजावेगा । अथरति-द्रव्य गुणा है आर उसके रूप, चेतना, श्रांदिक परणामी 
गुण है यह नियत व्यवस्था है यदि गुणा में ठहर रहे स्वभावां का श्रौर उनमे भी ठहर रहे ग्न्य श्रमेक 
अपरिशामी धर्मों को गुण कह दिया जायगा तो गुश गुणा भाव का व्यवहार ताक्षिविक रूप से नहीं 
टिक सकेगा । ग्रुणवाला द्रव्य होता है जब कि गुणाक्त घम भो गुण हो ज।यगा तब तो गरुणत्व घर्म 
वाला गुणा विचारा द्रव्य बन वेठेगा जां कि इष्ठ नही है । 

द्रग्येस्पु गुणास्तदूपचरिता एवं भवंतु पिशेषाभावादित्ययुक्त, कचिन्पुर्यगुणा- 
भावे तदूपच।रायोगात्‌ , तता द्वव्य,श्रया हात वचनादद्रव्याश्रवाणां भृणतादानां ग्रुशृत््र' व्य- 
वर्तितमद्सीयत । 

यदि यहा कोई यह शका करे कि जैसे गुणा मे पाये जारहे गुशत्त्र, रूपत्व, झादि धर्मों को 
छउपचाद से गुणपतना है उद्चो प्रकार व्रव्यों मे ठहर रहें मुल, रूप, श्ादि गुर भो उपचरित ही दहोजाप्ो 


४१६ श्लोक-बा[तिक 


क्योंकि गुर्णों में ठहर रहे वे धर्म गुणों के स्वभाव हैं उसी प्रकार द्वव्यों में ठहर रहे गुण भी द्रव्यों के 
स्वभाव हैं कोई अन्तर नहीं है । ग्रन्थकार कहते है कि यह कहना तो युक्ति रहित है क्योंकि कहीं पर 
भी मुख्य गुणों को माने दिता उनका भ्रन्यत्र उपचार करने का अयोग है। 
प्रसिद्ध अग्नि का नटखटी, चंचल, वालक में उपचार किया जा सकता है प्रप्रसिद्ध अच्व- 
विषाण का कही भी उपचार होना नही देखा जाता है तिस कारण “द्रब्याश्रया,, इस वचन से द्रव्य 
के प्राश्चित नही होरहे गुणत्व, रसत्व, ज्ञ यत्व भ्रादि के गुणापन की व्याबृत्ति की जा चुकी निर्णीत हो 
जाती है । 
निगु शा हति बचनात कि क्रियते (त्याह 
यहा कोई जिज्ञासु पूछता है कि सूत्रकार ने निग्रु णा इस पद का प्रयोग करने से कया पद- 
कृत्य किया है ? बताओ इस प्रकार श्ाकांक्षा प्रवतने पय ग्रन्थकार भ्रग्रिम वारतिक द्वारा इसका समा- 
धान कक्षते है । ध प रे 
निगु णा इति निर्देशात्कायद्रव्यस्य व!यते । 
गुणभावः परद्रव्या श्रयिणोपीति निर्णय: ॥ २॥ 
इस सूत्र मे “ निगु ण्‌ ” ऐसा कथन करने से घट, पट, झ्ादि काये द्वव्यों के गुशपन का 
निवारण कर दिया जाता है। भले ही वे काय द्रव्य श्रपने कारण होरहे दुसरे द्रव्यो के श्राश्चित हो रहे 
हैं तो भी थे घट श्रादिक पदार्थ मुणसहित है भ्रतः गुण का पूरा लक्षण घटित नही होने से कायें द्रव्य 
में प्रतिव्याप्ति नही हुई। भ्र्थात्‌-जसे गुणों से रहित होरहे भी ग्रुणत्व प्रादि की “ द्रव्याश्रया ” 
कह देने से व्याबुति होजाती है उसी प्रकार स्वकीय कारण द्॒व्यों के भ्राश्रित हो रहे भी कार्य द्रब्यो का 
ग्ुरापना इस निगरु ण्‌ पद के कथन से निवारित होजाता है लक्षण के घटका बयव होरहे पदो का लक्ष्य 
स्वरूप का निर्देश करना तो गौण फल है हां इतर प्रलक्ष्यो की व्याबृत्ति करना उनका प्रधान फल है। 
द्रव्याश्रया गुणा इत्युच्यमाने ही परमाणुद्रष्याश्राणां बणुकादिकायद्रब्याणां 
गुणत्वं प्रसज्येत तन्निगु णा इति वचनाद्विनिवायतें तेषां गुणिस्वेन द्रष्यतसिद्ध 
“द्व्याश्रयागुणा:” द्रव्य के जो भाश्चित होरहे है बे गुणा है इतना ही यदि गुणों के प्रति- 
पादक लक्षण सूत्र का कथन किया जाना माना जायगा तब तो परमाणु द्रब्यो के भ्राश्रित होरहे 
घ्वणुक, त्यगुक, भ्रादि द्रव्योके गुशपन का प्रसग अवद्य होजावेगा । किन्तु सूत्रकार करके “निगृं रण” 
एसा कण्ठोक्त पद प्रयोग कर देने से उस प्रसंग का विशेष रूपेणा निवारण कर दिया गया है क्योंकि वे 
इुच्बचुक, व्यण॒क, घट, पट, प्राम, प्रमरूद, भ्रादि कार्य द्वब्यो को तो रूप, रस झ्रादि गुणों से सहित होने 
के कारण द्रब्यपना सिद्ध है जो को “गुमपर्ययवहब्ध” इस सूत्र से प्रसिद्ध कर दिया गथा हैं भरत; ध्वशक 
ग्यादि द्रव्य दिचारे निगुण नही हैं गुणवानु हैं धत: गुण के लक्षण में प्तिब्याप्ति दोष नहों हुआ । 


पंचेम-प्रध्याय ४१८ 


प्रैथवा रूप, चेतना गतिहेतुत्वादयों ( पक्ष ) गुणा. ( साध्य ) द्रव्याश्रयत्वे सति नियु खत्वातु ( हेतु ) 
इस प्ननुमान के हेतु का कार्य द्वव्यों स व्यभिचार दोष नही आपाया है । 
एतेन घटसंस्थानादीनां गुणत्व॑ प्रत्युक्त॑ तेषां पर्यायत्वात्‌ | 

इस उक्त कथन करके यानी "“द्रब्याश्रया:” श्रोर निगुं णा,, इन दोनो पदों की कीति कर देने 
से घट की झाकृत्ति या मतिज्ञान ग्रादि व गुणपना भी खण्डित कर दिया गया है क्योकि के प्राकृति 
घटज्ञान,ये सब पर्याये हैं प्रदेशवत्व ग्रुण का विकार आकृति है चेतना गुणका परिणाम मतिज्ञान है। 
अतः गुणो की पर्याय गुग्यों मे रहती है द्वव्यों में नही । यदि पुतरपि घट की सस्थान झादि कर्याबों 
को घट श्रादि द्रव्यो के श्राश्चित होते सन्‍्ते गुण रहित स्वीकार किया जज्यगा तब तो “द्रव्वाशक्रया” इस 
पद की विशेष व्याख्या से ही उक्त अतिप्रसग दोष टल जायगा “ये द्रव्यं” नित्यमाश्ित्य वर्तन्‍्ते त एव 
गुणा: जो नित्य ही द्रव्य के ग्राश्रित होकर ठहरते है वे ही गुण हो सकते है पर्याय तो कदाचित ही 
द्रव्यमे ठहरती है क्णेकि “'क्रममाविन पर्याया' ।” “सहभाविनों गुणा:” ये गुण और पर्यायों के सिद्धा- 
न्त लक्षण है । 

कः पुनरसो पर्याय इत्याह । 
हाँ प्रघन उठता है ज गुण का लक्षण समझ लिया है कई वार परिणाम शब्द आया है 

“गुरापर्ययवदद्रब्यं” सूत्र के गुणा का व्याख्यान कर चुकने पर पर्यायका लक्षण करना क्रम प्राप्त है भ्रतः 
वताओ्ों की वह पर्याय फिर क्‍या है ? ऐसी तत्व निशिनीषा प्रवतने पर सूत्रकार महाराज इस भ्रपग्रिम 
सूत्र की कह रहे है । 


तंदूभावः प्रिणामः ॥ ४२ ॥ 


बे धर्म आरदिक द्रव्य जिस स्वरूप करके होते रहते है वह तदूभाव है वही परिणाम यानी 
वर्याय कहा जाता है । प्र्थातृ-जीव, पुदगल, आदि द्वव्यों के या चेतना, रूप, गतिहेतुत्व, श्रादि गुणों 
के तदभाव स्वरूप विवर्तो को परिणाम कहते है । 

जीवादीनां द्रव्याणां तेन प्रतिनियतेन रूपेश मवनं तदमावः तेबां द्रव्याखां स्व- 

भावों वर्तमानकालतयानुभूयमानस्तदुभावः परिश्ा #: प्रतिप्तज्य: । सच- 

जीव झ्राड द्रव्यों का उस प्रतिनियत होरहे स्वरूप करके श्रन्तरंग, वहिरंग, कारणवश जो 
परिणामन है वह तदूभाव है । इसका तात्पय॑ यह है कि उन उन बब्यों का विपक्षित वर्तेमान काल में 
प्रबंत रहे स्वरूप करके भनुभव किया जारहा स्वभाव ही तदुमाव है तद्भाव को यहाँ परिणाम समझ 
लेना चाहिये झोर यो वह क्‍या निर्शोत हुप्रा इधको प्रग्मिम वात्तिक द्वारा समक्रिये । 


करे 


४१८ इलोक-वार्तिक 


तद्भाव: परिणामोत्र पर्यायः प्रतिवर्णितः। 
गुणाच्च सहभुवों भिन्‍नः क्रमवान्‌ द्रब्यलक्षणम्‌ ॥ १॥ 


यहां “ तद्भाव. परिणाम: ,, इस सूत्र द्वारा पर्याय का प्रति विशेष रूप से वर्णान किया है 
तथा वहु क्रम वाला पर्याथ उस सहभावी गुएा से भिन्‍न है। यों इन दातनों सूत्रों से गुणा और पर्याय का 
लक्षण कर "गुर पयेयवद्द्रब्यं” इस द्रव्यके प्रतिपादक लक्षण सूत्रका वक्लान कर दिया गया है । भ्रर्थात्‌ 
सहभावी गुश से क्रभावी परिणाम निरालेहैं भ्रत: गुणों और पर्यायो दोनोसे सहित होरहे पदार्थ को 
द्रव्य कहना समुचित है | 

पूर्वेस्तर मावपरित्यागाज्जहद्धत्तोत्पादं। द्रव्यस्यात्तराकार: परिणशामः स एवं पर्याय 

क्रमवान्‌ द्रव्यलक्षणं | न वासी गुण एवं प्रतिवर्शितस्तस्थ सहमावित्वात्कथंचिद्धिन्नत्वेन ज्य- 
वस्थानात्‌ । 

पूर्व स्वभावों का परित्याग करते हुये द्रव्य का कालान्तर स्थायी स्वभाव की अन्वित वृत्तिता 
का परित्याग नहीं करना स्वरूप ग्र /हद्धत्ति के रहते हुये उत्पाद होरहा सन्‍ता जा उत्तर वर्त्ती ग्राकार 
का परिग्रह है वही परिणाम है वही पर्याय क्रमवान्‌ होरहा सन्‍्ता द्रव्यका लक्षण है । किन्तु बह पर्याय 
तो गुश नहीं कहा गया है कारणा कि उस ग्रृण को सहभावीपना होने के कारणा पर्याया से कथचितु 
भिन्‍नपने करके ठ्यवस्थित किया गया है । प्रर्थातृ-''पुर्वोत्तराका रपरिहारावाप्तिस्थितलक्षण: परि- 
णाम.” झौर “प्रन्वयिनः वा सहभाविनः युणा:” यो भिन्‍न मिन्‍न लक्षण अ्रनुस।र पर्याय और गुछो की 
व्यवस्था होरही है कथचित्‌ भेद, भ्रभेद, होने के कारण परिणाम के शरीर में गुणो का श्लौव्यपना 
झन्वित हो रहा है भग्रौर गुणों के उदर मे पर्यायों का विकारशालित्व श्रोत प्रोत प्रविष्ट है फिर भी 
“लक्खणदो दृवदि तस्सणा।|खन्‍्तं” मानना ही पडता है। 

नन्‍्वेवं नयद्वयविरोधस्तृतीयश्य गुशाधिक्नयस्य सिद्ध रित्यारेकायामार | 

यहाँ किसो का प्रइन उठता है कि इस प्रकार सिद्धान्त में माने गये द्रव्याथिक और पर्याया- 
थिक यो दो नयो के स्वीकार किये जाने का विराध श्राता है क्योकि तीसरे गुणाथिक नय की श्रापके 
कहने से सिद्धि हो जाती है । प्रर्थातर-जिस नय का प्रयोजन द्रव्य को जान लेना है बह द्वब्याथिक नय 
है धोर पर्या । को ज्ञान कर लेना जिसका प्रथ ऐ वह पर्यायाथिक है जब जेनो ने द्ब्य के श्राघेय हो 
रहे पर्यायों को जान लेने के लिये स्वतत्रतया पर्यायाथिक नय का निरुपण किया है तो साथ ही द्रव्योमे 
वर्तरहे गुणों को विपप्र करने वालो तोसरो गृश/पिक तय का भो पृथक निहूपणशा करना चाहिये गुणो 


के जान लेने को प्रयोजन सिद्धि भी सव को अभिष्र त है इस प्रकार दोष आ्राशंका प्रवर्तने पर श्री 
बिद्ञानप्दी भाचा्य अग्रिम वात्तिकों को कहते हैं ! 


पंजम-प्रष्याय डर्ह 


पर्याय एवं च हं धा सहक्रमविवत्तितः । 
शुद्धाशुद्धतभेदेन यथा द्रव्यं डिधोदितं ॥ २ ॥ 
तेन नेव प्रसज्येत नयह विष्यवाधन। 
संक्षेपतोन्यथा त्यादिनयसंख्या न वायेते ॥ ३ ॥ 


सिद्धान्त यह है कि सहभाव और क्रमभाव से विवत्त को प्राप्त होरहा पर्याय ही इस कारण 
दो प्रकार माना गया है, श्रतः उत्पाद, व्यय, शाली क्रम भावी पर्यायों के समान सहभावी गुण भी 
पर्यायों मे ही परिगणित है ऐसी दशा मे पर्यायाथिक नये ही गुणों को भी विषय कर लेती है न्यारे 
गुणाथिक नयके मानने की झ्रावश्यकता नही है जिस प्रकार कि शुद्धान >शुद्धपनके भेद करके द्रव्य दो 
प्रकार का कहा जा चुका है एक ही प्रकार की द्रव्याथिकनय करके शुद्ध द्रव्य प्रौर पअशुद्ध द्रव्य दोनो 
विषयभूत होजाते है झ्रत. यो द्रव्याथिकनय के दो भेद मानने को कोई प्रावश्यकता नही है उसी प्रकार 
पर्यायाथिकनय से पर्यायो और गुणों दोनो के ग्रहणा होजाने का प्रयोजन साध लिया जाता है पय: 
अर्थातु-पानी या दूध दोनो को एक ही पात्र द्वारा पिया जा सकता है, तिस कारण ज॑न सिद्धान्त में 
संक्षेप से ग्रभीष्ट किये गये नथो के द्रव्याथिक औौर पर्यायथिक यो ट्विविधपन की वाधा का प्रसंग नहीं 
प्राप्त होसकेगा भ्रन्यथा यानी संक्षेप से नही कह कर विस्तार से कथन करना चाहोगे तब तो नयो के 
प्रकारो की तीन, चार, पाच, छ , सात आदि संख्याति सख्यात्रों का भी निवारण नहीं किया जा 
सकता है। वस्तुप्रो मे जितने भी श्रनन्तानन्त धर्म हैं उत सब का परिज्ञान कराने वाली श्रनस्ती नये 
होसकती हैं यो श्र्‌तज्ञान के भ्रश रवरूप नयो के विषयों का प्रतिपादन करना माना जाय तो जितने 
भी श्र्थ वाचक शब्द है उतनी सख्याती नये होसकती है श्रत. द्रव्याथिक, पर्यायाथिक नयो से गुणाथिक 
नय को भले ही वढा लिया जाय हम जैनियो को कोई श्रनिष्टापत्ति नही है। 


सक्षेपतों हि द्रव्यार्थिकः पर्यायार्थिकश्वेति नयद्वयवचन गरुशवचनेन वाध्यते पर्या- 

यस्यैव सहक्र मविवतनव शादुगुणपर्यायव्यपदेशात्‌ द्रव्यस्य मिरूपाधित्वसोपाधित्ववशेनशुद्धाशुद्ध- 
व्यपदेशवत्‌ । प्रप॑चस्तु यथा | 

उक वात्तिकों का विवरण यो है कि जिस कारण सक्षेप से द्रव्याथिक, पर्यायाथिक यों दो ही 

नयो का सिद्धान्त में निरूपएणा करना कोई गुणों का कथन करने पर वाधित नही होजाता है। प्रर्थात्‌- 

द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दो नयो को मानने वाले जैन सिद्धान्तियों ने यदि द्रव्य के लक्षण मे पर्यायों 

ने साथ गुणों का भी निरूपण कर दिया है एतावता जन सिद्धान्त में कोई बाधा नही श्राती है क्योंकि 

द्रव्म के साथ विवर्त करना झौर क्रम से विवत॑ करना झथवा सहभावी प्रशों और क्रमभावी श्रश्षो 

की कह्पना इनकी श्रधीनता से पर्याय का ही गुणा झौर पर्याय यह नाम निर्देश होजाता है, जैसे कि 
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द्रब्य का ही उपाधिरहितपन की भ्रधीनता से ही थुद्धद्रव्य भौर विशेषणों से सहितयन के वक्ष से 
भ्रशुद्ध द्रव्य यो व्यपदेश होजाता है। देवदत्त कह देने से कृण्डलरहित और बुण्डलसहित दोनो ही 
प्रकुण्डल या कुण्डली देवदत्तों का परिग्रहगा होजाता है हां उन नयों का विस्तार तो चाहे कितना भी 
बढ़ा लो जिस प्रकार कि गास्त्रों मे बशित है उसको इस प्रकार समझा जा सकता है सुनिये । 

शुद्ध दृव्याथिको उशुद्ध द्व्या धिंकश्वेति द्रव्याथिको हधा . तथा सहमावीपर्यायार्थिकः 
क्रममावी पर्यायार्विकश्वेति पर्यायार्थिकोप दघा अभिधीयतां ततस्त्यादिसंख्या न बारयंत एव 
ट्विमेंदस्य पर्यायायिकस्येकविधल्य द्रव्याथिकस्य जिवज्षायां न4त्रितयासद्ध। । पर यार्थिकरयेक- 
विधरयप द्रव्याथिकस्य द्विभेदस्य विवज्ञायामित्ति कश्विद्‌ दयोध्विभेदयोतरिंवक्षार्या तु नयचतुष्ट 


यमिष्यते । ः 
दरव्यथिक श्रौर पर्यायाधिक नयो का प्रपच यो है कि शुद्ध द्रव्याथिक और शशुद्ध द्रव्याथिक 
इस प्रकार पहिला द्रव्याथिव नय दो प्रकार का है कर्म नोकर्मो से रहित शुद्ध आत्मा या पुदूगल परमा- 


गुये श्रथवा धर्म, श्रधर्म, भाकाश, काल इन शुद्ध द्रव्यों को विषय करने वाला शुद्ध द्रव्याधिक नय है 
तथा क्रोधी प्रात्मा ज्ञानवान्‌ पश्रात्मा स्कध श्रादि को जानने वाला अशुद्ध द्रव्याथिक नय है. तिसी 


प्रकार पर्यायाथिक नथ भी सहभावी पर्यायाथिक और क्रमभावी पर्यायाथिक यो दा प्रकार का कथन 
कर लेना चाहिये सहभार्व|गुणो और क्रमभावी पर्यायों क' जानते रहना इनका प्रणोजन है. तिश्न 
कारणा नयो की तीन, चार, पाच श्रादि सख्याग्रोका भी निवारण नही किया ही जाता है देखिये उक्त 
दो भेदों वाले पर्यायथिक नय श्रौर केवल एक प्रकार के द्रव्याथिकनय की विवक्षा करने पर नयो के 
तीन भ्रवयत्र ( भेद ) भी सिद्ध होजाते है प्रथत्रा नयो को तीत सख्या को कोई विद्वान यो परिभाषित 
करते है कि एक प्रक्रार की पर्यायाधिकनय तथा शुद्धद्रव्यायिक श्र अशुद्ध द्रव्याथिक यो दो द वाली 
द्रव्याथिक नय की विवक्षा करने पर ये नयो के तीन भेद होजाते है इसी प्रकार उक्त दोनो नयो के 
बुद्ध द्रव्याथिक, भशुद्ध द्रव्याथिक, सहभावी प्रययाथिक और क्रमभावी पर्यायाथक यो दो दो भेदो 
की विवक्षा करने पर तो चारो प्रकारोंवालो नयें इष्ट करली जाती हैं । कोई सिद्धान्त वाधा नही है । 
तेन नेगमसंग्रहब्यवहार विकल्पादद्रव्याधिकस्य त्रित्रिधस्य पर्यायार्थिकस्य चार्थप 
यायव्यंजनपर्यायार्थिकमेदेन द्विविधस्य विवश्वायां नयपंचकं, शुद्धाशुद्धद्रव्य'थिकदयस्य ऋजुयत्र 
दिपर्यायार्थिकचतुष्टयस्य विवज्ञायां नयपक्ष, नेगमादिसत्रपाठापेज्षय नयसप्लकासति , नयान'म 
प्टादिसंख्यापि न वायेते | ततो न गुरेम्पः पर्याणणां कथंचिद्ध देन कथनभयुक्त' यन गुरु पर्य- 
यवद्द्रष्यभिति द्रब्यलक्षणं निर वद्यंत मवेत्‌ | 
तिस ही कारण यानी विस्तार करके निरूपशा कर देने से नय पांच, छः, सात, श्राठ, भादि 
भी होसकते हैं उनको यो सम्भालिये कि नेगमनय, संग्रहनय, व्यवहारनय इन भेदों से द्रव्याथिकनय 
के तीन प्रकार है तथा प्र्थ पर्याय को विषय करने वाली प्र्थपर्यायाथिकनय झौर व्यंजनपर्याय को जाने 
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रही व्य्जनपयाय्थिक नय के भेद करके पर्यायाथिक नय के दो भेद है । यों तीन प्रकार द्वव्याथिक 
झोौर दो प्रकार पर्यायाथिक नय की विवक्षा करने पर नय पाच कह दिये जाते है | एवं श॒द्ध द्रव्याथिक 
प्रौर प्रशुद्ध द्रव्याथिक यो दोनो द्रव्याथिकनयो की तथा ऋजुसुत्र शब्द, समभिरूढ़, एवभूत इन चारो 
पर्यायाथिक नथो की विवक्षा करने पर इस ढग से २ + ४८८ ६ नयो के छह अवयव होजाते है । 

तथंव नेंगम, सग्रह, ग्रादि सूत्र के पाठ की अपेक्षा क रके नयो के सात भेद भी होजाते हैं यानी 
नैगम, संग्रह, व्यवहार ये तीन द्रव्याथिक और ऋजुसूत्र, शब्द समभिरूढ, एवभूत ये चार पर्यायाथिक 
यो सातो नयो का सूत्रोक्त सप्तक प्रसिद्ध ही है । नयो की श्राठ, तो श्रादि सख्या का भी निवारण नही 
किया जा सकता है द्रव्याथिक के दो और पर्यायाथिक के छुहठ भेद मिला कर ग्राठ भेद होजाते हैं । 
अनादिनित्य पर्यापधाथिक, सादिनित्यपर्यायाथिक शभ्रादिक छह भेद पर्याव्राथिक के श्री मद्य बसेन विर- 
चित झ्ालापपद्धति में कहे है द्रव्याथिक, पर्याया थिक नमप्त, सम्रह, व्यवद्वार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरुढ, 
एवभूत यो ऋषिसम्प्रदाय अनुसार नयो के नौ भेद भो स्मरण होते चले श्रारहे हैं। इस प्रकार नयों 
भ्रौर उपनयो के भेदा की भपेक्षा दस, ग्यारह, वारह, भ्रादि अनेक नय संख्याओ का व्याख्यान किया 
जा सकता है श्रालापपद्धति श्लौर नयचक्रग्रथा में इनका विस्तार देख लिया जाय 'नंगम संग्रह, श्रादि 
सूत्र को ब्लोक रूप वात्तिकों मे भी इनका विवरण किया जा चुका है तिस कारण प्रकरण मे यह 
सिद्ध होजाता है कि सूत्रकार का पर्यावों का गुणो से कथंचित्‌ भिन्‍न पने करके कथन करना श्रनुचित्‌ 
नही है जिससे कि “गुणापर्ययवद्द्रव्य/ गुणा श्रौर पर्यायों वाला द्रव्य होता है इस प्रकार द्रव्य का लक्षण 
करना निर्दोष नही होता। श्र्थात-श्री उमास्वामी महाराज का सूत्रोक्त द्रव्यलक्षण अ्रव्याप्ति व्याभि- 
चार ग्रादि सम्पूर्णा दोषो से रहित है। 

+् « 6० 
प्रतीयतामेवमजीवतत्व॑ समासतः सूत्रितस्वभेदं । 
प्रमाणतस्तहिपरीतरूप॑ं प्रकल्पतां सन्नयतों निहत्य ॥ १ ॥ 


पंचम श्रध्याय के समाप्ति अवसर पर उपेन्द्रवजञ्ा छन्द द्वारा ग्रन्थकार उक्त प्रकरणों का 
उपसहार [दखाते हुये कहते है कि इस प्रकार जिस अ्जीव तत्व के सम्पूर्ण भेदों का थ्री उमास्वामी 
महाराज ने सक्षेप से इस पचम ग्रध्याय में सूत्रों द्वारा निरूपण कर दिया है तथा भेद प्रभेद सहित 
उस अजीब तत्त्व को युक्तिपूरवेक प्रमागों से ब्लोकवात्तिक ग्रन्थ मे साध दिया गया है। 'जीवाजीवा” 
इत्यादि सूत्र श्रनुसार तत्वों का निर्णय करने वाले पण्डितो को उस ग्रजीवतक्ष्व की प्रमाण से प्रतीति 
कर लेनी चाहिये हा नाना प्रकार अयुक्त कल्पनाश्रो को करने वाले कुतर्की बावदूकों द्वारा गढ़ लिये 
गये भ्रजीव तत्व के विपरीत्त स्वरूप का समीचीद नयो से अथवा प्रमाणों से भी खण्डन कर जैन 
सिद्धान्त भ्रनुसार पुदुगल, धर्म, श्रधर्म श्राकाश, काल, इन, भ्रजीब तत्वों की प्रतिपत्ति की जानी चाहिये 
जोव या भ्रजीव की प्रतीति करते सनन्‍्ते जद्धालु का कारणाविपर्याय, स्वरूपविपर्यास, भेदाभेदविपर्यास 
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का परित्याग कर देना चाहिये । 
इति पचमाध्यायस्य ठितीयमान्हिकम । 

इस प्रकार तत्वाथंशास्त्र के पाँचमे श्रध्याय का श्री विद्यानन्दी स्वमी महाराज करके रचा 

गया दूसरा प्रकरण का समुदाय स्वरूप आान्हिक यहा तक समाप्त होचुका है । 
इति श्रीविद्यानंद आाचायंबिरचते तत्यार्थश्लोकः।सिकालंकारे पश्चमों5ष्यायः 

सपाध्तः ॥। ५ | 

इस प्रकार प्रकाण्ड विद्वत्ता लक्ष्मी से मुझोभित होरहे श्री विद्यानन्दी ग्राचार्थ महाराज करके 
विशेष रूप से रचे गये इस तत्वार्थडइलोकवात्तिकआालकार नाम के महान्‌ ग्रन्थ मे पाचमा श्रध्याय यहाँ 
तक भले प्रकार परिपूर्ण होचुका है। 

इस पात्रमे श्रध्याय के प्रकरणो की संक्षेप से सूची इस प्रकार है कि पूर्व के च.र श्रध्यायो 
में जीव तत्व का निरूपणा कर चुकने पर प्रथम ही पचम अध्याय के आदि मे सू>कार के धर्म श्रादि 
झ्रजीव तत्वों के प्रतिपादक सूत्र को प्रवृत्ति को ग्रन्थकार ने समुचित वताया है। चार «नया में कायत्व 
झोर अजीबत्व को घटाते हुये उनको प्रकृति के बिवतं होजाने का प्रत्याख्य।ल कर [दया है । साथ मे 
अ्रद्व तवाद का भी लताड़ा है। वंशेषिको के भ्रमुसार दिशाद्रव्य को स्वतत ॥नरालातत्व मानन को 
झावश्यकता नही है। इसके प्ागे द्रव्यत्व का विचार करते हुये धम भ्रधम, भ्राकाश, का म। परव्यपना 
पुदूगल के समान साध दि-] है जीव भी स्वतत्र द्रव्य है, कल्पित या भूतचतुष्ट्थ म उत्वन्‍्त हुये नही 
हैं । पुदूगल के रूपीपन धर श्रन्य द्र॒व्यो के नित्यपन श्रवस्थितपन और श्रकूपीपत का युक्तिया से साधते 
हुये धर्म, भ्रधर्ं, झ्राकाश, इन तीन द्रव्यो का एक एक द्रव्य होना अनुमान प्रमाण से समभाया है। 

जीव पुदुगलो का सक्रिवपन ध्वनित करते हुये शेष द्व्यो के निष्कियत्व को उांचत बताया 
गया है श्रन्‍्यों मे क्रिया का हेतु होरहा भी पदार्थ स्वय निष्क्रिय होसकता है । यहा लगे हाथ काल द्रव्य 
के व्यापकत्व का निराकरण कर काल द्रव्य को भी निष्क्रिय वता दिया है हा श्रपरिस्पन्दस्वरूप उत्पाद 
झादिक्रियायें तो सम्पूर् द्रव्यों मे होती ही रहती हैं। यहा श्रात्मा के क्रिया सहितपन को साधते हुये 
झाचार्य महाराज ने वंशेषिकों के दशन की श्रच्छी धाज्जयों उड़ायी है सम्पुण भावों का क्रियारहित 
मानने वाले वौद्धों को भी सुमार्ग पर लाया गया है। मध्य मे प्रनेक प्रवान्तरविषयों के खण्डन मण्डन 
होजाते है। धर्म ्रादि द्रव्यो के प्रदेशों की युक्तिपूर्ण सिद्धि को करते हुये ग्रन्थकार ने श्राकाश के प्रदेशो 
का अच्छा विवेचन किया है भ्रशुझ्रो को छोड़ कर सभी पदार्थ साश माने गये हैं। लोक को भ्रवधि 
सहित कह कर भ्ाकाष् का प्रनन्त प्रदेशित्व बताया गया है। भागे चल कर पुदुगल के सख्याते, प्रस- 
ख्याते, और भ्रनन्ते प्रदेशों को वखानते हुये श्रद्भु के प्रदेशों का युक्तिपूर्ण श्रत्याश्यान किया है हां छह 
पेल वाले परमाणु के द्ाक्तिअपेक्षा छह भ्रश होसकते हैं प्रन्यथा परमाणुझो से बड़े स्कन्ध का बनना 
धलीक होजायगा किन्‍्ही किन्‍्ही परमाणुझों का दूसरे परमाणुमो के साथ सर्वांग सयोग होजाना भी 
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प्रभीष्ट किया गया है भ्रनन्‍्यथा प्रसख्यात प्रदेशी लोकाकाश में अनन्तानन्‍्त परमाशणुझं का ठहरना 
मू ठा पड़ेगा । 

विभु होने के कारणा आकाश का स्व में ही ठहरना स्वभाव मानते हुये अन्यद्रब्यो का लोका- 
काश में भ्रवगाह होना समभा कर जीवो सम्प्रन्धो प्रदेशों के सहार और विसप॑ को युक्तियों से साधा 
है, आत्मा का व्यापकपना माने जाना अ्रतुचित है । इसमे प्रत्यक्ष से ही विरोध श्राता है यहाँ प्रकरण 
अनुसार व्यवहर नय से आधार भ्राधेय भाव को मानते हुये भी निश्चय तय करके एक को आझराधेय और 
दूसरे को श्राधेय माने रहने का निराकरण कर दिया है निरचयनय् दो कार्य कारणभाब को एक 
भंगडा ही समझती है यो द्रव्यों का लोकाकाश में अ्वगाह हाना. या स्व स्वरूप मे ही अवगाह होना, 
अथवा कही भी अ्रवगाह नही होना, नयविशा रद पण्डितों करके विचार लिया जाय | उदासीन कारणों 
की प्रवल शक्ति का निरूपण करते हुये विवरण मे जीव, पुदूगलों की गति और सम्पूर्ण द्वव्धो की 
स्थिति, अवगाहन, इन क्रियाश्रों में धर्म, अबथर्म, आकाश, द्वव्यों का उपकारकत्व समझा कर तथा 
पुदूगल, जीव श्रौर काल के उपकारो को भी गिनाकर उन उन छह द्रब्यो की अनुमान प्रमाण से सिद्धि 
कर लेने का सकेत किया है यहाँ वर्तनाका अच्छा विचार चलाया है स्ताथ ही व्यवहार कालके कर्ताब्यो 
का निरूपण भी हो सका है ' परिणाम की भ्रच्छी व्याख्या की गयो है। जब श्रकेले परिणाम वाद 
स्वरूप सैनिक करके ही जैन सिद्धान्त अखिल दर्शनों पर विजय पा सकता है तो अन्य अनेक सुक्ष्म 
जेनसिद्धान्त महाराजो को तो स्वकीय राज्यासन पर ही विराजमान वने रहन देना चाहिये । उत्पाद 
ब्यय, ध्रौव्य, को लिये हुये सहश, विसहश परिणाप्त ही जगद विजय करने के लिये पर्याप्त है। क्रिया 
झौर प-त्वापरत्व का विचार करते हुये व्यवहार काल को साध दिया है। यो घर्म आ्रादि द्वब्या की 
झनुमान से प्रतिपत्ति कराते हुये ग्रन्थकार ने सूृत्रकार महाराज को जयघाषणा कर पंचम भश्रध्याय के 
पहिले आन्हिक को समाप्त कर दिया है । 

इसके ग्रागे सूत्रो अनुस्तार स्पर्श, रस, गध, वर्णों की यथाक्रमता का निरूपण करते हुये सभी 
पौदगलिक द्रब्यो मे रूप श्रादि चारो गुशों का भ्रविनाभाव रूप से ठहरना सममाया है शब्द का बहुत 
सम्बा, चौड़ा, व्याख्यान किया गया है। वेशेषिको के यहा माने गये शब्द को श्राकाश के गरुगपन की 
बड़ी छीछा लेदर उड़ायी गयी है शब्दों की उत्पत्ति और गमन पद्धति का विचार किया गया है शब्द 
का प्रकरण बड़ा रोचक शौर विज्ञान सम्मत है छाया, प्रातप, घट, ग्रादि के समान शब्द भी पुद्गल 
की पर्याय है अतः पर शब्दस्फोट का विचार कर वंयाकरणो के दर्शन की अ्रवहदेलना की गयी है वाक्य 
के लक्षणों पर भी गम्भीर विवेचन कर अभिहितान्त्य वादो ग्रोर अन्वितानिवान वादों मौमातका का 
निराकरण किया गया है शब्द को श्राकाशगुशपन या श्रमूर्सद्रव्यपन अ्रथवा स्फोट प्रात्मकत्व, का प्रति 
विधान कर स्कत्थ स्वरूप पुदुगलपर्याय होना साध दिया हैं बंध, सुक्ष्मपन, आदि की युक्तियों से स्रिद्ध 
की है पुएगलों का प्रतु धोर स्कत्घ रूप से भेद संधातो द्वारा प्रात्मलाभ होना बताकर नैयायिकोके 
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सन्‍्मुख अशुश्नों की उत्पत्ति को साधते हुये ग्रस्थकार ने स्थूल स्कन्ध के भेद से सूक्ष्मों की उत्पति होजाना 
साध दिया है, आवश्यक आन पढे द्रव्य के लक्षण को बड़ी विद्धुता पूर्वक प्रसिद्ध किया है उत्पाद आदि 
के सद्भाव में श्रापादन की गयी प्रनवस्था को चुटकियों मे उडा दिया है। नित्यपन की परिभाषा निर- 
बच्च को गयी है भ्रर्णणा और भ्रनर्णणशा अनुसार नित्यत्व अनित्यत्व आदि का भअ्रनेकान्त सम्पूर्ण वस्तुश्रों 
में श्रोत पोत भरा कहा गया है सशय, विरोध, श्रादि का ईषत्‌ भी श्रवतार नही है ! 

१रमाणुझो के बधने का कारण समझा कर दो अपवाद सूत्र श्रौर एक विधायक सूत्र का 
बहुत भ्रच्छा विवरण कर दिया गया है यहा युक्ति श्र दृष्टान्तों से वध व्यवस्था का समर्थन किया 
गया है परिणामवाद की प्रधातता से द्रव्य का लक्षण किया जा चुका होने पर भी वस्तु स्थिति अ्रनुसार 
शिष्यबुद्धिवेशद्यार्थ पुन: सूत्र द्वारा किये गये दूसरे द्रब्य लछण का मुख्य प्रयोजन सह अ्नेकान्त और 
क्रम प्रनेकान्त की साम्बत्ति होना दर्शाया है ।नण्चयकाल का मुछ्य द्रव्ययता साधते हुये अनन्त शक्तियों 
की प्रपेक्षा कालासु का झनन्‍्त समय सांहतपना भूषित किया चया है वस्तुत कालाखुओ की प्रनन्त 
शक्तियों झनुसार हारहे जगत्‌ के चित्र, विचित्र, कार्य प्रश्चिद्ध हा है कारणों मे वास्तविक भिन्‍ना भिन्‍न 
शक्तियोके माने विना अनेक कार्योको उत्पात्त होता अश्रसम्भव हो हैं । द्रव्यो मे जड़रहे गुण शभ्ौर पर्यायों 
का विवरण कर अध्याय के श्रन्त मे सक्षेप से नयो का प्ररूपणा कर दिया गया है । या पाचमे झध्याय 
में कहे गये सुत्रकार के अजीव तत्वका वाधाप्राका प्रमाण नया द्वार। हटाये हुये ग्रन्थकार द्वारा प्रतीति 
कर लने योग्यपना उपदिष्ट किया गया है । 


६4 द्र्् तू 075 
शुद्ध दव्यों का आकइतियां 
प्रकरण वश ग्रन्थकार के अभिपष्राथ। श्रनुसाय शुद्ध द्रब्यों की आक्ृतियों का समझ लेना भी 
ग्रावश्थक हू । 
शुद्ध आत्मा का ध्यान करने वाले ज॑नवंशुश्नो का विदित होना चाहिये कि भ्रचेतन शुद्धद्रब्यो का 
ध्यान करना भी शुद्धात्मा का निविकल्पक समाधरूप ध्यान के भ्रभ्यास का कारण है । श्रत: जब तक 
हमे गुद्ध द्रव्या क आकार थाना ( लम्बाई चोड़ाई आर माटाई ) का पारिज्ञनन नही होगा, तब तक हम 
उन शुद्ध द्रब्या में अ्रश्तस्तल स्वर्शा ध्यान नहां जमा सकते है । 


इस छोटे से लाकाकाशमे अनतानत मूत्त भोर अ्रमृत्त द्रव्य निरावाघ भरे हुये है। ससारी जीव 
ओर स्कन्ध्र पुदुगला का छाड़कर शेष जाव पुदुगल, धम, अधम, भ्राकाश और काल ये सब शुद्ध धव्य 
॥ 
ह प्रत्येक द्रव्य में भ्रतुजोवा होकर पाये जारह अदेशवत्व थुण का परश्षति यानो द्रव्य की उयं- 
जन पर्याय कुछ न कुछ प्वहय द्वानो चाहिये। छः &व्या मे से थुद्ध जावद्वब्यों का प्राकार चरम छरीर 
के किचित स्पून हो यह प्रसिद्ध हो है । 
उपोर्म तचुबात बलय के ठोक मष्यवर्तों ऊपरले ४५ लाख योजन अस्बे, चोड़े, पोल भाग ये 


प्रय्मन्ध्रप्याय रे प्‌ 


अ्रनंतानंत सिद्ध परमेष्ठी-विराज रहे हैं ।-उन सबका ऊ्य शिरोभाग-ग्रनोकाकाश से चिपट रहा है । 

सबसे बडी क्‍झ्रवगाहना के सिद्ध भगवान्‌ ५२५ धनुष ऊचे है । और सबसे छोटो अ्रवगा 
वाले ३॥ साढ तीन हाथ के हैं | तथा मध्यम कोटि के शुद्ध परमात्माओ्रो की लम्बाई, चौद़ाई, मोटाई 
के प्रसंख्याते प्रकार है | 

सिद्ध क्षेत्र मे छिद्ध महाराज खड़्गासन और पदमासन इन दो ग्ासनो से ग्रवस्थित हैं। भले 
ही कोई श्रन्तक्ृत केवली होकर सिद्ध हुये हो, वे वारहवे गृणस्थात के अन्त में संपूर्णा उपसर्गों को ठांख 
तेरहवे, चोदहवे, गुणस्थानों मे उनकी व्यजन पर्याय खड्गासन या परय्येद्भासन होजाती है। बडे घनुषो 
से पौने सोलह सौ १५७५ धनृष या छोटे धनुषो से ८७५०० सात लाख सत्तासी हजार पाचसौ मोटे 
तनु वातवलय के १५०० पन्द्रह सौवे भाग में बड़ी श्रवगाहना वाल सिद्ध परमेष्ठी ठहर रहे है भौर 
उसी १५७५ धनुष ऊचे यानी ३१५० ०० इकतीस लाख पचाय हजार छोटे हाथ ऊंचे तनुबात वबलय 

नौ लाखतवें भाग में जघन्य प्रवगाहना वाले सिद्ध सुशोभित है । साढ़ तीन हाथ की अ्वगाहना से 
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लेकर साढ छह हाथ तक को श्रवगाहना वाले जीव चौदहब गुणस्थान मे खट्‌गासन रहते है। 
“वस्तुम्वभावोज्तक गोचर” वस्तू को स्वभाविक परिशणतियों पर कुचोद्यों की गु जाइश नही 
नही है । यदि ठिगने आदमी को लम्बा कोट या ऊची बाइ की टोपी "संद झाये तो उसमें कुतकं 
चलाना व्यथ है । यो वाहूवली आदीरवर महाराज श्रादि से प्रारम्भ कर श्रो महावीर जम्वू स्वामी 
पयेन्त श्रथवा भूत भविष्य काल के प्ननेक प्रकार व्यंजन पर्यायों वाले सिद्ध परमेष्ठियोका ध्यान करना 


चाहिये । 
अब जिनागम में शुद्ध द्रव्य मानेगये झ्ाकश, पुद्गलपरमाशु, धर्म, श्रधर्म द्रब्यों श्रौर काला- 


णखुओ्मो के आकार का विचार करना है | 

प्रथम उपात्त सबसे बडे श्रलोकाकाश की व्यजन पर्याय समघन चतुरमणर है । यानी एक इंच 
लम्बी चौडी और एक इंच मोटी वरफी जैसे पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊध्वं, श्रष: यों छेऊ ग्रोर 
समान पैल वाली होकर घनाकार नियत चौकोर है। उसी के समान जिनहृष्ट नियत मध्यम अनता- 
__नत राजू लम्बा और इतना ही चौडा तथा ठीक इतना ही ऊचा समघन चतुरज्र भ्रलोकाकाश है । 
श्री नेमीचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्त्ती महोदय ने द्विरूपवर्गधारा मे “जीवा पोग्गल काला सेढी श्रायास तप्प- 
दर” और ट्विब्प घनधारा मे “'तत्तो फम मूल सव्वागास च ज्ञारोज्जो” इस गाथोत्तराधों के श्रनुसार 
अ्लोकाकाश की व्यंजन पर्याय समधन चतुरख्र मानी है | श्राचार सार मे लिखा है कि-- 

व्योमा मू्ते स्थितं नित्य चतुरसख्र समंघनं । माबावगाह हेतुश्चानन्तानन्त प्रदेशकम्‌ । 

इसी प्रकार सबसे छोटे प्रवयव माने गये परमाणखुंकी ग्राकृति भी वरफी के समान ठीक सम- 

घन चतुरख्र है। भले ही “अत्तादि प्रत्तमज्ऊ॑ प्रत्ततं णेव इ दिये गेज्कम्‌” यो परमाणु को निरंध्य माना 
भ्ड 
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गया है । भस्तिम दद दर्जे के छोटे परम सूक्ष्म परमाछु की ठससे श्रधिक भ्रौर क्या प्रशंसा हो सकती 
है। तभी तो एक एक प्रदेश पर अनंत अत परमाणुये निरापद ठहर रही है! फि भी सर्वावधिज्ञानी 
' या केवल ज्ञानी महाराज जो कुछ पुदूगल परमाणु की भ्राकृति देखेगे उन्हे वह धन चौकोर छह पल 
बाला झाठ कोनोंको लिये अखंड द्रव्य प्रतीत होगा इसी बातको श्रीध्राचायय वीरनदो सिद्धान्त चक्रवर्ती 
ने श्री श्राचारसार ग्रथ के तृतोयाधिकार में लिखा है कि-- 

अशुश्च पृदुगलो5मेधावयवः ग्रचय श क्ततः क्रायश्य स्कन्धमेदोत्यश्चतुर सरस्त्वतीन्द्रिय ॥। 

यो परमाणु के छः प॑ल है । तभी तो परमाणु का दूसरे परमाणु के साथ एक पैल से संसर्ग 
हो जाने पर छोटे,बड,बहुत बडे श्रवयवी वनकर तंयार हो जाते हैं जंसेकि ई'टोका ईटोके साथ एक देश 
संम्बध होजाने पर बड़े बडे महल बन जाते है। यदि ईंट का दूसरी ईट के साथ सर्वाग रूप से सम्बंध 
हो जाय तो कोठरी, महल, किला, ये सव ईट के वरोबर हो जांयगे ' 

इसी प्रक।र परमाणु को सर्वथा निरंश माना जायगा तो, परमाणु,सरसो, मेरुपर्वत परमाणु 
वरोबर इन सबको के समान परश्माणु वाले बरावर होजाने का प्रसंग दूर नही हो सकेगा । 

“भेदादणु. ”/ इस सूत्र भ्रनुसार भ्रणु की उत्पत्ति भेद से हुई मानी गई है। इस पर गंभीर 
विचार करने से प्रतीत होता है कि बस्तुत: परमाणु चौकीर. | भेद करने से गोल चीज नही वन सकती 
है। टुकड़ा करने पर एक शोर सपाट भीत अझ्रवध्य वन जाती है.जब कि परमागु की छेऊ भीते एकसी 
हैं तो उसका झ्ाकार समघन चतुरस विज्ञान से भी स्वाभाविक सहज सिद्ध होजाता है। भ्लम्‌ । 

पू्ं, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर, ऊरध्व, अध: यो छेऊ झोर चौकोने एवं घन चौकोर होरहे इस 
झ्लोकाकाश के ठीक बीच मे लोकाकाश विराजमान हैं । 

यदि लोकाकाश जगत्‌ श्र णी की पूरी समधन चतुरल्न भ्राकृति फी सूरत में होता तो 'ठीक 
बीच हाब्द ग्रच्छा सुधटित होजाता विन्तु लोकाकाथ चौदह राजू ऊंचा तथा ग्रधो लोक में सात 
राजू लम्बा चौड़ा शोर मध्य लोक में एक राजू चौड़ा सात राजू लम्बा एवं ऊपर क्रम से चौड़ाई में 
बढ़ता हुप्मा ब्रह्मलोक के निकट ५ राजू चौड़ी ७ राजू लंम्वा होंगेगा हैं। प्रौर चौदह राजू ऊपर जाकर 
तो सात राजू लंबा एक राजू चौडा होकर बिषम भ्राकृति को लिये हुये है ' प्रत: संभव योग्यतानुसार 
“ठीक वीच'यो लिख दिया है,प्रन्यथा ऐसे पांव प्रसारू पतले पेट वाले कुवड़ेमनुष्यके समान विषम प्राकृति 
वाले पदार्थ का घौकोर पदार्थ के ठीक वीच में पाया जाना प्रसंभव ही है, यदि मध्य लोक के पूबं, 
पव्चिम सम्बंधी प्र तिम भाग से पूर्व या पश्चिम के प्रलोकाकाश को नापा जाय तो वह मध्य लोक के 
उत्तर दक्षिणवर्सी अलोकाकाश से सीन तोन राजू वढ जायगा । इसी प्रकार प्रलोकाकाश के मध्य 
लोक संबधी उत्तर दक्षिण भाग की प्रपेक्षा ऊष्बें या भ्रघोलोक के ऊपर नोचे का भाग साढ़े तीन, 
साढ़े तीन राजू कमती है। 

छ: ऊ झोर समधारा की सख्या के धारी भ्रदेशों बाले घन सतुरख श्रलोकाकाश का ठीक बीच 
भाठ प्रदेश समकलिये जाय। समघनात्मक संख्या वाले पदार्थों के ढेर का बीच झाठ होसकता है। 
द्विरुप वर्ग धारा में पड़े हुवे मात्र श्री भाकाश का सबसे छोटा ठीक बीज: प्रदेश हैं। गौर केवल प्रत- 
राकाक्ष का लकषु बीच चार प्रदेश है, तथा घन सर्वाकाश का जघस्य ठीक बीच झाठ प्रदेश ही होसकते 
है! आठ में कम प्रदेश उसका ठीक मध्य भाग नहीं होसकते हैं। एक एक बरफी की चारों बाजुओं 
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को ठीक चार दिज्लाप्रो में फर रख दी गई चार बर्कियों के ऊपर प्रन्य चार वर्फियों के झाकार वाले 
ये भ्राठ प्रदेश विचारे चित्रा और वज्चा पृथ्वी के दोनों पाटों के बोच में हैं। भ्रर्थात्‌ यहा से एक हजार 
योजन नीचेचित्रा की जड में ऊपरते चार प्रदेश है। ओर नीचले चार प्रदेश बनता के उपरिमभाग 
में है। यो सर्वाकाश या लोकाकाश का ठीक बीच सुदर्शन मेर की गोलासपाट जडके मध्यमे पड़े 
हुये भाठ प्रदेश हैं। प्रसंग वश त्रसनाली मध्यलोक रत्नप्रभा, स्वयंक्षूरमण समुद्र जम्बू द्ोप भरत क्षेत्र 
शौर भार्यवण्ड का चित्र भी समझ लेन। श्रावश्यक है। 

प्रकरण मे मुझे यह कहना है, कि श्रलोकाकाश के मध्य मे स्थित जगत्‌ श्रेणी के घनप्रमाण 
भसंख्यातासंख्यात नाम की संख्या को धार रही कालाणुग्रो प्रथवा प्रखण्ड बर्म-प्रधर्म द्रव्यों की ध्यजन 
पर्वायो ( श्राकृति ) भ्रनुसार ३४३ घनराजू के लोकाकाश की कल्पना की गई है। 

लोकके वहि: प्रान्त मे सव (छंऊ) और तनुवातवलय बेष्टित होरहा है। वहा भ्रन्य भी द्रव्य 
पाये जाते है । तनुवातवलय के ग्र तिमभागों मे निवस रहे वायु कायिक जीव या निर्जीव वायु अथवा 
धर्म प्रधम द्रव्यो यावहाँ की पुदूगल वर्गनाश्रो की भ्राकृति क्या है ? इसका यहा विचार करता है। 

देखिये- लोक का ७ राजू लम्बा १ राजू चौडा उपरला भाग सपाट चोकोर है। वहा के 
कालाणुप्रो या धम्मश्रधर्म द्रव्यो का उपरिमभाग ईट के खड॒जा श्रौर पटिया के समान ठीक समतल वन 
रहा है । कोई ऊ'चा-नीचा भाग नही है । इसी प्रकार लोकाक़ाश या धर्म अ्रधर्म द्रव्यों का ७राजूलम्बा 
सात राज्‌ चौडा भ्रधस्तन भाग भी समतल होकर अधोवर्त्ती श्रलोकाकाश से छू रहा है उसमे ऊच नीच 
की विषमत्ता सवथा नहीं है। वहा की कालाणुये मकराने के जडे हुये चौकाम्रो के समान समतल 
होकर जमरही है। तथा लोक को दक्षिण, उत्तर वाज्‌ की भीते ईंटो की सपाट दीवालो के समान 
चिकनी होरही उपर उठी हुई है ! 

वहां के कालाशु॒ग्रो श्रौर परमाणुओ्रो के पल चिकने होरहे एक के ऊपर एक यो सपाट एकसे 
जमे हुये है | ऐसी ही तत्रस्थ दोनो धर्म, भ्रधर्म द्रव्यों सपाट चिकनी श्रवस्था है। खुरदरी नही है। 
जैसे कि संगमरमर की पटिया खडी कर दी जाती है । 

किन्तु लोक के पूर्व पश्चिम भाग की वाजुए' सपाट पटिया के समान चिकनी नही है । क्यों» 
कि नीचे ७ सात राजू लम्बे भ्रधोलोक से मध्यलोक तक क्रमसे घटता हुआ लोक १ एक राजू चौड़ा रह 
गया है। झखंडघन चौकोर चीजों को यदि ऋमसे घटाकर तराऊपर रक्‍खा जायगा तो उनका जोना 
वनते ही घटी हो सकतो है । यदि ईटो के कोने न छीले जांय और उनको क्रम से घटाते हुए ऊपर को 
चिना जाय तो भ्वश्य ही उस रचना मे ईटो के कोने निकले रहेगे। चू कि ईंट को कारीगर तिरदछा 
छील देता है सीमेन्ट से लीप देता है , श्रतः स्थूलदृष्टि जीवों का जीने की वाजू की ढलाऊदीवाल ऊपर 
से नीचे तक चिकनी सपाट बनाई दीख जाती है | -किन्तु वरफी के समान छह पैलू प्रठकौनी, श्रखण्ड, 
परमाझछ की नौकेया पेल घिसे काटे, छीले नहीं जा सकते है। प्रत. लोक के धूर्व पश्चिम प्रान्त की 
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रचना जीने के समान परमाराआझ्ों के पैलो को उभारती हुई बनी है। 

यही इस चित्र में पूर्व पश्चिम की ओर रचा गया है। यों धर्म, प्रधमम द्रव्यो की पूर्व पशिचम 
दिशा सबधी आक्रति भी परमाणु पंक्ति बरोवर सीढ़ियों के निकाश को लिये हुये जीने के समान समझी 
जाय-या रुड़की न2र की सिढ़ियो की सी रचना ज्ञात कर ली जाय | 

मध्य लोक से पृ्व॑ पश्चिम की श्रोर श्रह्म लोक के निकट वर्त्ती प्रान्ततक ऊपर को उल्टा जीना 
बना लिया जाय और ब्रह्मलोक प्रशिधि से उपरिम लोक तक सीधा जीना रचा हुमआ्नमा समझा जाय 
यों वहां जबलपुरके हनुमान ताल या वनारसके गंगा घाटोक़ी पैडियो के समान प्रति प्रदेश पर एक एक 
परमाणु की ऊपर को घटती हुई तिरछी पंक्तिवद्ध रचना है। यो श्रघोलोक मे सात प्रदेशपर तीन 
प्रदेश घटाकर रचना समझ लेना । यहां की कालाणशुए भी नोकीली उभर रही प्रत्येक प्रदेश पर एक 
एक होकर रक्‍्खी हुई है । 

इसी प्रकार वहा के तनुवातवलय सम्बन्धी श्रन्तिम भागस्थ वातकायिक जीवोके घनाड्भ ल 
करे भ्रसंख्यातवे भागस्वरूप अ्रसख्यातासंख्यात प्रदेशी अवगाहना वाले शरीरों की आकृतियोमे भी ग्रव- 
उय जीना रच लिया जाय जैसे कि धर्म, श्रधम, द्रव्यों की व्यजन पर्याय मे परमाशु बरोबर प्रदेशों की 
हीनता या वृद्धि करते हुये जीना बनगया है। 

वहां निगोदिया जीव या ग्रन्य स्थावर काय के जीवों के शरीरोकी आकृतिया भी इसी प्रकार 
की पैडियां बनी हुई समझी जाय । तथा जो कुछ भी वहा निर्जीव वायु पा कार्माण वर्ग णाये, महा- 
स्कंध, श्रादि पुदूगल भरा हुआ्रा है था केवली समुद्घात करते हुये श्रात्मा के प्रदेश वहाँ पहुँचे हैं, पूव, 
पदिचम-दिज्ञा सवंधी लोक के अन्तभाग में पाये जारहे इन सभी पदार्थों की श्राकृति भी जीना वन 
रही नौकीली मानी जाय । क्योंकि धर्मास्तिकाय के उतना हो बडे होने के कारण ये पदार्थ बाहर 
श्रलोकाकाश में पाव नही फैला सकते है। हृष्टान्त इतनाही पर्याप्त है कि टेढे , बाके तिकोने, चौकोने 
नलो के भीतर भरे हुये श्रवयवी पानो की वैसी श्राकृति वन जाती है श्रथवा वहरहे करट के धारी, 
पतले, मोटे, चौखूटे मुंडे गोल या चकक्‍क्ररदार, तारों मे बिजली का सस्थान तदनुसार भरपूर बनता 
चला जाता है उनके बाहर नहीं । ३४३ घनराजू प्रमाण लोकाकाह्ष के अनुसार धर्म, प्रधमं, द्रब्यो की 
बसी श्राकृति गढ लेने की श्रपेक्षा धर्म, ग्रधर्म, द्रव्यों की तादश सूरत अनुसार लोकाकाश की प्राकृति 
की कल्पना करना श्रेष्ठ है ! 

क्योंकि छह द्वव्यों के समुदाय रूप लोक के भ्राधार मान लिये गये लोकाकाश की झ्रवधि 
कल्पित है। किन्तु धर्म, अधर्म द्रध्यो की वसी व्यंजन पर्याय परमार्थ भूत है। जब कि लोकाकाश कोई 
बस्तुभूत द्रव्य नहीं है, तो उसकी व्यंजन पर्याय मानना भी कल्पना मात्र है । अतः धर्म, प्रधर्म की 
प्राकृति प्रनुसार लोक के प्राकार की कल्पना करनो चाहिये धर्म, भ्रधर्म द्रब्य तो लोकके श्राधीन 
नहीं माने जांय क्योकि धर्म, भ्रधर्म वास्तविक द्रव्य हैं तव तो उनकी व्यंजन पर्याय भी ठोस परमार्थ 


एंचम-प्रध्याय ड२€ 


भूत परिणाम है । पुदुगल परमाणु के सहश ही कालासुप्रों का श्राकार भी बरफी के समान समधन 
चंतुरस है । पुदुंगन परमाणु या कालाखु के अनुसार ही ताप को लिये हुये श्रखण्ड ग्राकाश के प्रदेश 
को कल्पना करली जाय ॥ 

दुनियां का कोई मो कार्य ऐसा नही है जोकि प्राधा समय या डेड समय या ढाई समय मे 
तेयार होय, जो कोईमो छोटा बड़ा पूरा कार्ये होगा वह पूर्ण एक समय या दो समय प्रादि पूरे समयों 
को घेर कर निष्पन्न होगा । इसी प्रकार कोई भो पौद्गलिक पदार्थ होय एक, दो, तीन अश्रादि परमागु 
से बनेगा ढेड, ढाई साढ तीन झादि परमाएणुप्री से नही । 

तथा कोई भरी पूरा आधेय यदि कही ठहरेगा। तो पूरे एक दो श्रादि प्रदेशों पर हो निवास 
फरेगा। श्ाधे, डेड, ढाई प्रदेशों पर नही । तोन परमाणु यदि दो प्रदेशों पर ठहरेगे तो एक प्रदेश पर 
दो और दूसरे प्रदेश पर एक यो बोठ जायगे इंड डंड प्रदेश पद नहो। या प्रत्येक मुम्तुक्ष का शुद्ध द्रव्यो 
का ध्यान करते न द्वात्मा के निविकल्पक ध्यान का भ्रम्यास करते रहुना चाहिये। 7 

77 इस प्रकार श्री परम पूज्य विद्यानन्दो प्राचार्य कृत थ्रो तत्वाथ इलोकवात्तिक महान्‌ ग्रन्व 

पो झागरा मण्डलान्तर्गत चावली ग्राम निवासो श्रा हेतासह तनूत न्यायदिवाकर, तर्क रत्न, स्पाद्वाद- 
वारिधि, सिद्धान्वमहोदबि झादि पदवी विभूषित पण्डित माशिकवस् न्‍्याथाचाय कृत हिन्दों देश भाषा 
भय तत्वार्थ चिन्ता मण्यि नामक टीका में पांव अ्रध्याय परिपूर्ण हु प्रा । 


३ नमः सिद्धेम्य: सिद्धेम्यः 
द्रव्यस्वादुद्रण्यमूचु! कतिचिदथ गुणात्केवचिदाहु: क्रियातो 
ब्रद्याह्वतादजी व॑ नि|पषिधु रपरे चिन्नटीं नाटयन्तः । 
मीमांसांचक्रिरेडयेः स्फुटति यत इति स्फोटमन्ये लपन्ती 
जौयाच्छी ग्रन्थकर्ता प्रतिविदिति पर: पश्चमाध्याय एपांसू ॥ 
ओमदुमा सवा मिवचःपयो घिसन्तरण पोतमाचार्ब: | 
जीयादिधानन्दस्तसाथश्लो कब सिक॑ रचयन्‌ ॥ 


' पंचमोध्याय: के 
हि समाप्त: !ँ 
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अलोकाकाश के मध्य में लोक त्रस नालो का चित्र 


पाँचवें अध्याय में आये हुए शुत्व द्रत्यों कीं आकृतियाँ 


कण ९ राजू चोड़ा १५०५ बड़े घनुषऊच। 
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जम्बू द्वीप का नक्शा धर्म द्रव्य और उसको छहों ओर काछाणुरे 


हो 





“लेक या अलोक के मध्यवर्ती आठ प्रदेश" 


कर 


समधन चतुरक्ष अलोकाकाश का आकार समघन चतुरल्र कालाणु या पुदूगल परमाणु 





भरत क्षेत्र की तस्वीर 


2 


ऊँ 


यो४विभाग प्रतिच्छेदानन्तानन्त्य पर दघवू। 
कर्महा केवलज्ञानं प्रापद्गीरोड्वतात्स न ॥ 


अथ पषष्टाउध्याय: 0 


इसके अनन्तर अब छठे अध्याय का पारस्भ किया जाता है। पाचमे अध्याय तक जाव तत्त्व और अजीब तत्त्व 
का व्याख्यान हो चुका है, अब तस्यवों के प्रतिपादक “"जोबाजीबा” आदि सूत्र में उनके अध्यवद्िित उत्तर कथन किये गये 
आखत्रव तत्व क व्याउबान का अवसर प्राप्त है उस आख्रव तक्व को प्रसिद्धि करने के छिये सून्नकार महाराज छठे 
अध्याय का प्रारम्भ करते हुये इस ऊादिसूत्र का प्रारम्भ करते हैं । 


कायवाइ-मनःकर्म योगः ॥॥१॥ 


काय, वचन, और मन का अवलम्ब लेकर जो आत्मा के प्रदेशों का परिस्पन्द (चलन ) 
होना है वह योग कहा जाता है । 


अर्थात--संसारी आत्माओंमें एक योग नाम की पयोयशक्ति है गोम्मटसार में “पुस्गल विवाड -... 


देहदोदयेण मणबयणकायजुत्तस्स । जीवस्स जाड सत्ती कम्मागमकारणं जोंग” पुदूगछ में विपाक करने “ 
वाले शरीर ओर अंगोपांग नाम कम की भ्रकृति का उदय होने पर मन, बचन, ओर काय से युक्त हो रहे 
जीब की जो कम और नोकर्मो के आगमन की कारण, हो रही शक्ति है बह योग है, यह भाव योग कहा 
जा सकता हैँ । इस भाव योगरूप पुरुषाथ से आत्मा के प्रदेशों का परिस्पन्द हो जाना स्वरूप द्रव्ययोग 
उपजता है | ग्रहण की जा चुकीं या ग्रहण करने योग्य हो रहीं मन, बचन, कार्यों, की बगंणाओं का अब- 
लम्ब पाकर आत्मा के वह कम्पस्वरूप योग उत्पन्न हुआ अनादि काल से तेरहबे गुणस्थानतक सदा 
कर्मनोकर्मों का आकर्षण करता रहता है | भाव योग अपरिस्पन्द आत्मक है ओर द्रव्ययोग परिस्पन्द आत्मक 

_है। अवल्म्ब के भेद से १ सत्यमनोयोग २ असत्यमनोयोग ३ उभयमनोयोग, ४ अनुरभय मंनोयोग ५ 
सत्यवचन योग 5६ असत्यवचन योग ७ उभयवचन योग ८ अनुभयवचन योग ९५ औदारिककाययोग १० 
ओऔदारिक मिश्रकाययोग ११ बेक्रियिक काययोग १२ बेक्रियिक्त मिश्रकाय योग १५ आह्यारक काय योग १४ 
आहारकमिश्रकाययोग, १५ कार्मणकाययोग, ये योग के पन्द्रह भेद हो जाते हैं। अतः इरीर, बचन और 
मन का अवलूम्ब छे रहे संसारी आत्मा का प्रदेश परिस्पन्द योग कह दिया जाता हे । 


नन्‍्वजीवपदार्थंव्याख्यानानंतरमासये वक्त व्ये कि चिकीषुः सूत्रकारः प्रागेत्र योगं बवी- 
तीत्यारेकायामिदमुपदिश्यते । 


४१५ इलोक-वार्तिक 


यहाँ किसी का प्रश्न है कि अजीब पदार्थ का व्याख्यान द्वो चुकने के अव्यवहित उत्तर काल में 
तो सूत्रकार को आस्रब तत्त्व का निरूपण करना चाहिये था किन्तु अब क्या करने की अभिलाषा 
रखते हुये सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज पहिले ही से एकद्म न जाने यहांपर योग का कथन कर 
रहे हैं? समझ में नहीं अतता। इस प्रकार आशंका प्रवर्तने पर ग्रन्थकार श्री विद्यानन्द स्वामी करके 
अग्रिम बार्तिक द्वारा समाधान कारक यह उपदेश किया जाता है | 


अथाखव विनिर्देष्टुकामः प्रागात्मनों 5जसा । 
कायवाड्मनसां कर्म योगो.उस्तीत्याह कमणाम्‌ ॥ १ ॥ 


अब छठे अध्याय के आदि में आस्रव तस्त्व का ही विशेषतया निर्देश करने के लिये अभिलाषा 
रखते हुये सूत्रकार मद्ाराज सब से प्रथम “कायबाड्सनर्सा कम योगोडस्ति” काय, वचन, मनों, का 
अवलम्ब छेकर परिस्पन्द होना योग है यों इस योग को कह्द रहे है जो कि आत्मा के निकट ज्ञानावरणादि 
कर्मों के आस्रव करने का हेतु है अतः झटिति आख्रव को नहीं कह कर उसके प्राणभूत योग को कट्द दिया 
गया हे । पूरत्र आचार्यों की सम्प्रदाय अनुसार योग को आख्रव कहा गया है। अतः योग का लक्षण कर 
ही द्वितीय सूत्र द्वारा श्नट उसी को आख्रव कद्द देंगे । 


,. __आत्मनः कर्मणां ज्ञानावरणादीनामास्रवं विनिर्देष्डुकामोंडजसा प्रागेव कायवाइमनसां 
कर्म योगोःस्तीत्याहेदं सूत्र । तत्र योज्यते अनेनात्मा कर्ममिरिति योगो बंधहेतु्न पुनः समाधिः 
युजेयोंगार्थस्य ण्यंतस्य प्रयोगात्‌ । पुं खो घः प्रायेणेति घस्थ विधानात्‌ू । स च कायवाडमनःकर्म, 
तेनैवात्मनि ज्ञानावरणादिकर्मभिबंधस्य करणात्‌ तस्य बंधहेतुत्वोपपत्तेः । 


. संसारी आत्मा के ज्ञानावरणादि कर्मों के आख्रव का विशेषतया निर्देश करने के लिये अमि- 
छाषुक हो रहा मेरा परम गुरु सृत्रकार झट पहिले ही से शरीर, वचन, और मन का कम योग होता है, 
इस पदानुपूर्वी अनुसार यों यहाँ इस उक्त सूत्र को कह बेठा है। यहाँ एक ग्रन्थकार आचाये दूसरे 
पूबबरत्तों पूज्य आचाय॑ को स्थान-स्थान पर एकवचन से प्रयुक्त करते हैं. तदनुसार ही मुझ देशभाषा अनुवाद- 
कार ने भी बेसा ही अथे छिख दिया है। हाँ, अन्य स्थलों पर एकबचन पद का अथ देश काल पद्धति 
अनुसार विनय की रक्षा करते हुये बहुबचन के अनुकूल किया गया है। काव्य का प्राण मानी गयी वक्रोक्ति 
से आल्वव का विशेष निर्देश करने के लिये उपात्त किये गये उस सूत्र में कह्दे गये योग शब्द का निरुक्ति- 
पूर्वक अथ यह हे कि इस योग करके आत्मा कर्मों के साथ जोड़ दिया जाता है। इस कारण योग कर्म, 
नोकर्म, के बन्ध का देतु दें। युजिर योगे धातु के प्यन्त पद असुसार कर्म में प्रत्यय कर बिम्नह करते हुये 
पुनः घ प्रत्यय छाकर योग शब्द को बना लिया जाय | अर्थात्‌ू-योग ही जीबों का कम से बंध हो जाने का 

- भरधान कारण है। योग नहीं होता तो सभी जीव शुद्ध सिद्ध परमेष्ठी भगवान्‌ हे। जाते। यहाँ प्रकरण अनु- 
सार फिर “युज समाधो” इस दिवादि गण की युजधातु से योग शब्द को नहीं बनाया जाय । क्योंकि 
चित्तबृत्ति निरोध स्वरूप समाधि तो बन्ध का कारण नहीं है प्रत्युत समाधि तो संबर का कारण है | अतः 
योग यानी सम्बन्ध कराना अर्थ को कद्द रही ण्यन्त युज धातु का प्रयोग किया गया है “पुं खौ घः 
प्रायेण” इस सूत्न करके यहाँ घ भ्रत्यय का विधान किया गया है ओर यों योग शब्द की सिद्धि हो जाने से 


छठा-अध्याय छी३े 


बह योग काय, वचन, सनों, का कर्म हे । उस योग करके ही आत्मा में ज्ञानावरण, दर्शनावरण, आदि 
कर्मों के साथ बन्ध होना किया जाता हे.अतः उस योग को बन्ध का देतुपना युक्तियों से बन जाता है । 


प्रधानपरिणामों योग हत्ययुक्त, तस्यात्मबंधहेतुत्वायोगात्‌ । प्रधानस्यैव बंधद्वेतुरसाविति 
चायुक्तं, बंधस्यो भयस्थत्वसिद्धें! | तहिं जीवाजीवपरिणामों बंध इति चेद्‌, सत्यं जीवकर्मणोबधस्य 
तदुमयपरिणामहेतुकत्ववचनात्‌ । 


यहाँ कपिर मत के अनुयाय्री सांख्य कहते हैं कि उपर्युक्त योग तो प्रधान यानी सक्त्बगुण, रजो- 
गुण, तमोगुणों की समता स्वरूप प्रकृति का परिणाम_(बिवत) है आचाये, कहते है कि यों उन सांख्यों 
का कहना युक्ति रहित है । क्योकि प्रकृति के ब्रबत माने गये उस योग को आत्मा के बद्ध दो जाने की 
हेतुता घटित नहीं हो पातो है । प्रकृति का परिणाम माना गया योग भला सबंथा उदासीन पड़े हुये परद्रव्य 
आत्मा को बंधन में नहीं डाल सकता है । स्वयं अपने परिणाम ही निज को बंध जाने या छूट जाने के द्देतु 
हो सकते हैं | इस पर सांख्य यदि यों कहें कि आत्मा का बंधन होता हो नहीं है प्रकृति ही बंधती है. और 
प्रकृति ही मुक्त होती है तदनुसार वह प्रकृति का परिणाम हो रहा योग उस प्रकृति के ही बंध जाने का 
हेतु है । ग्रन्थकार कहते हैं. कि कापिछो का यह कहना भी युक्तियों से रीता है कारण कि बंध के दोनों में 
ठहर जाने की सिद्धि हो रही हे। संयोग, प्रथकत्व, बंध, आदि परिणतियां दो आदि पदार्थों में रहती 
हैं। “द्विप्ठः सम्बन्धः” सम्बन्ध दो मे रहता हे और “अनेकेषमेकत्वबुद्धिजनकसम्बन्धविशेषों बंधः” अनेक 
पदार्थों के कथंचित्‌ एक हो जाने की बुद्धि को उपजाने वाला सम्बन्ध विशेष हो रहा बंध तो दो अवयब 
बाले अवयपदार्थ में ठहरता हैं, यह बात सिद्ध कर दी गयी है । यहाँ कोई तटस्थ विद्वान कहता दे कि 
तब तो जीव द्रव्य और अजीब द्रव्य इन दोनों का परिणाम बंध मान लिया जाय । यों कहने पर तो 
आचार्य कहते है कि यह तुम्हारा कहना ठीक है क्योंकि जीव और कम का बंध हो जाने के कारण उन 
जीब, कम दोनों के परिणाम विशेष कहे है । अर्थात-आषजेनग्रन्थों में कहा है कि “जोगा पयद्धि पएसा 
ठिद्अणुभागा कसाअदो होंति” जीवकृत परिणाम निमित्तमात्र' प्रपद्य पुनरन्ये स्वयमेव परिणमन्तेदुत्र 
पुदूगला; कमंभावेन” आत्मा के परिणाम हो रहे योग ओर कषाय तथा बभाविक शक्ति को निमित्त पाकर 
कार्मण बर्गणाओं में उपज गई कर्मत्व शक्ति ये कारण ही जीब, और कर्मों का बंध करा देते है । यहाँ 
प्रकरण में जीब के परिणाम हो रहद्दे योग का लक्षण कर दिया है । 


कायादिक्रियालक्षणयोगपरिणामी जीवस्यानुपपन्‍नों निष्कियत्वादिति न मंतव्यं। 


यहाँ किसी नैयायिक या बेशेषिक का पूबपक्ष है कि जोव का काय, बचन, आदि को क्रिया 
स्वरूप योग नामक परिणति होना तो बन नहीं सकता है। क्‍योंकि जीबद्रव्य तो क्रियाओं से रहित द्टे 
व्यापक द्वव्यों में क्रिया नहीं हो सकती है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं मानना चाहिये कारण कि-- 


कायादिवर्गणलोबप्रदेशस्पंदनं हि यत्‌। 
युक्त' कायादिकर्मास्य सक्रियत्प्रसिद्धितः ॥ २ ॥ 


शरीर, वचन, सन इनके उपयोगी वर्गणाओं का अबलरूम्ब पाकर जो जीब के प्रदेशों का कम्प 
होता है बही इस जीव के उक्त सूत्र अनुसार काय आदि का कम तो योग कट्दा गया समुचित है जब कि 
ज़ीष के किया सहद्तिपन की पूर्वप्रकरणों में प्रमाणों से सिद्धि कर दी गयी है। स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से अपना 


४३४ इछोफ-बातिक 


जाना, आना, अनेक जीबों को अनुभूत हो रहा है। शरीरधारी दूसरे जीव भी यहाँ वहाँ क्रिया करते हुये 
प्रतीत हो रहे हैं। श्री उमास्वामी महाराज के सूत्रों से ही जीव और पुदूगल का क्रियासहितपना निर्णीत 
कर दिया गया है | 


जीवस्य सक्रियत्वसाधनादुपपन्‍नमेव हि कायादिकर्मेष्यते । कायवर्गणालबिप्रदेशपरिस्प- 
न्दनस्यात्मनि कायकरमत्वाह्मार्गणालंभिनस्तस्य वाकमंस्वात्‌ मनोवर्गणापुदूगलालंबिनो मनःक्म- 
स्वात्‌ । न चतस्यायोगकेव्लिनि सिद्धेषु च प्रसक्तिस्तेषां प्रदेश परिस्पन्दनाभावात्‌ । 


जब कि जीव के क्ियासद्दितपन की सिद्धि कर देने से जीब के काय आदि द्वारा क्रिया होना 
युक्तिपूर्ण हो रहा ही अभीष्ठ कर लिया जाता हे तो भी आत्मा को क्रियारहित माने जाना वेशपिकों का 
अनुचित हट है | देखिये, औदारिक, बेक्रियिक, आद्वारक, इन तीन हरीरों के उपयोगी हो रही आहार 
बराणा तथा तैजस, कार्मण, इन दो सूक्ष्म शरीरों के अनुकूल हो रह्दी तैजस बगेणा और कार्मण बर्गणा का 
आहम्बन कर आत्मा में हुये प्रदेशपरिस्पन्द को कायकर्म कद्दा गया हैँ । एवं बचनों के उपयोगी भाषाबर्गणा 
का अवलम्ब करने बाले उस आत्मनिष्ठ प्रदेशपरिस्पन्द को बचनकर्म माना गया है। तथा हृदय में बनने 
योग्य द्रव्य मन को रचने वाले मनोवर्गंणा स्वरूप पुदूगलों का आलूम्ब कर रहे आत्मप्रदेश परिस्+न्द को 
मनःकर्मे कद्दा गया हैं | अतः आत्मा की विशेष क्रियायें हो योग मानी गई हैं | यदि यहाँ कोई यों आक्षप 
करे कि उस प्रदेश परिस्पन्दस्वरूप योग का तो चोदहमे गुणस्थान बाले अयोग केवली महाराज में ओर 
संसार अवस्था से अतीत हो रहे सिद्ध परमेष्नियों में प्रसंग प्राप्त हो जायेगा, आचाय कहते है. कि वक्त 
प्रसंग ठीक नहीं है । क्भ्रेकि उन अयोगकेबलियों और सिद्धों में आत्मा के प्रदेशों में परिस्पन्द नहीं पाया 
जाता है | चौदहव गुणस्थानमें आत्मा अकम्प रहता है ओर चोदद्दवे गुणस्थान के पश्च,त्‌ म्वभावसे ही 
ऊध्यंगतिवाला शुद्ध आत्मा अकम्प होकर सात राजू ऊंचा गमन करता हुआ उसा समय समिद्धालय में 
विराजमान हो जाता है । 


तथाहि--अयोगकेवलिनो न प्रदेशस्पंदः सम्ुच्छिन्नक्रियाप्रतिपातिध्याना श्रयत्वात्‌ । यस्य 
तु प्रदेशस्पंदः स्थात्‌ स तथा श्रसिद्धों यथा संयोग हति युक्तिः | सिद्धनामत एवं प्रदेशस्पदा- 
आवस्तेषामयोगव्यपदेश!ः  समुच्छिन्नक्रियाप्रतिपातिष्यानाश्रयत्वासिद्धेरव्य पदेश्यचारित्रिमयत्वात्‌ 
कायादिवर्गणाभावाच्च सिद्धानां न योगो युज्यते । ततो वीर्यातरायस्य प्षयोपश्मे क्षय वा सति 
कायादिवर्गणालब्धितो जीपप्रदेशपरिस्पन्दों योगस्त्रिविधः भ्रत्येतव्यः ; 

इसी सिद्धान्त को अनुमान द्वारा विज्ञाल रूप से प्रन्थकार यों दिखलाते हैं कि अयोग केबलो 
के (पक्ष) प्रदेशों का परिस्पन्द नहीं है ( साध्य ) समुच्छिन्नक्रियाउप्रतिपाति नाम के चोथे शुक्छ ध्यान का 
आश्रय होने से ( हेतु ) जिस जीव के प्रदेश का कम्प होगा वह जीब तो तिस प्रकार समुच्छिन्नक्रिया- 
निवर्सिध्यान का आधार नहीं हो सकता हे जिस प्रकार कि अन्य तेरह गुणस्थानों बाले जीव हैं। यों 
तेरहवे गुणस्थान वाले सयोगकेबलो है ( व्यतिरेकदृष्टान्त ) यह युक्ति अयोगकेबली के प्रदेश परिस्पन्द का 
निवारण कर देती हे। अथोत-तेरहमें गुणस्थान के अन्त में अन्तमुंहूत पहिले बादर योगों का उपसंहार 
कर सूक्ष्म काययोग का अवल्म्ब करता हुआ सयोगो परमेष्ठी सूक््मकिया5प्रतिपाती नामक तीसरे शुक्लल- 
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ध्यान को धारता है। पत्चात-प्राण, अपान, श्रचार आदि सूक्ष्म क्रियाओं का भी उच्छेदकर चौदहमे 
गुणस्थान में समुच्छिन्नक्रियानिवत्ति नामक ध्यान का आश्रय हो रहे अयोग केवरल्ली आत्मा के अदेशो का 
कम्प नहीं हो पाता है। इस ही कारण से सिद्ध आत्माओ के कम्प हाने का अभाव समझा दिया गया 
है । अतः प्रदेशों का परिस्पन्द्स्वरूप योग नहीं होने से उन सिद्धों का भी अयोग केवलो इस दब्द द्वारा 
कथन किया जा सकता हे | यद्यपि चोदहमे गुणस्थान बाले अयोग केबलीफे व्युपरतक्रियानिबत्ति ध्यान है 
ओर सिद्धों फे समुन्छिन्षक्रियाप्रतिपाती नामक चोथे शुक्लूध्यान का आश्रयपना सिद्धू नही हूँ. तथापि 
अवक्तव्य होकर अयोगपना सिद्धों में व्यवस्थित हे। कारण कि सिद्धू भगवान नहीं कथन करने योग्य 
चारित्र के साथ तन्मय हो रहे हैं । भावाथ--योग नामक पर्याय शक्ति तेरहमे गुणस्थान तक ही पायी 
जाती है । बहिरंग क्रियाओं और अन्तरंग क्रियाओं का निरोध द्वोना चारित्र हें। चारित्रमोहनीय कर्म 
के उदयसे चारित्र गणका विभाव परिणाम द्वोता रहता है | संसारी जीवबोंके पूज्य चारित्रका स्वरूपाचरण 
देश चारित्र, सकल चारित्र, यथाख्यात चारित्र, अथवा सामायिक छेदोपस्थापना आदि शब्दों द्वारा 
निरूपण करा दिया जाता है, सिद्धों के चारित्रका शब्दों द्वारा कथन नहीं हां। सकता हैं। अस्तित्व, 
बस्तुत्व, चेतना, बवीय, आदि अनुजीवी गण भी अनादि अनन्त कार तक जीवों में ठहर रहा है । सम्य- 
क्त्व, ज्ञान, दृशन, वीय॑, सूक्ष्मत्व, अवगाहन, अगुरु छूघु, अव्याबाध, इन आठ गुणों में कण्ठोक्त रूप से 
चारित्र गण को परिगणित नहीं किया द्वे फिर भी अनेक निर्विकल्पक गण आत्मा में व्यपदेश किये बिना 

! प्रतिष्ठित हूं। रहे है केबछ अपने स्वरूप में हो निष्ठा बनी रहना चारित्र हें । अतः सिद्धिलाभ, आत्मस्वरू- 
पप्राप्ति, चारिनत्र इनको शब्दों करके स्वतंत्र रूप से व्यपदेश करने की आवश्यकता नही है। नही व्यपदे: 
करने योग्य चारित्र के साथ योगरहितपना भी तन्मय दर रहा है । आत्मा में अनेक गण या अनन्तानन्त 
स्वभाव अन्तगूढ हूं। रहे है । सच बात तो यह है कि वस्तु के सम्पुर्ण अंशों का सर्वाग निरूपण हां नहीं 
सकता हू । जो निर्विकल्पक या अव्यपदेश हैं. बही परिपूर्ण हे । अतः काय, बचन, आदि के उपयोगी 
वर्गणाओ का अवलूम्ब नहीं होने से सिद्धों के योग मान लेना समुचित नहीं हे । विस कारण मिद्ध द्वो 
जाता हू फिवीयान्तशय कम का क्षयापशाम अथवा क्षय होने पर काय आदि वर्गणाओं की लब्धि हो 
जाने से जीबों के प्रदेशों का परिस्पन्द्‌ द्वोना योग है जो कि काययोग, बथवनयोग, मनोयोग यो तीन 
प्रकार का विश्वाद्ध कर लेने योग्य द्े। अथांत्‌ बारहमे गणस्थान तक जीवों के योग का अन्तरंग कारण 
वीयान्तरायका क्षयोपशमपुद्गल विपाकी शरीर नाम कम का उदय, अक्षराद्यावरणक्षयोपशस, मन 
इन्द्रियाबरण क्षयोपशम आदि है ओर तेरहमे गणस्थान में अन्तराय और ज्ञानावरण कर्मों का क्षय उस 
योग का कारण पड़ जाता दे । योग के बह्दिरिंग अबरूम्बवर्गणा आदि हैं, आवरण और अन्तराय का क्षय 
हो जाने पर भी तीनों प्रकार की बगंणाओं की अपेक्षा रखता हुआ सयोगकेवली भगवान्‌ के आत्म प्रदे 
शोकी सकम्प अवस्था रूप योग है । बहाँ काययोग, वचनयोग. मनोयोग ये तीनों विद्यमान है । ओदा- 
रिककाययोग, ओऔदारिकमिश्रकाययोग, कार्मणकाययोग, सत्यवचनयोग, अनुभयवचनयोग, सत्यमनों 
योग, अनुभयमनोयोग ये उक्त योगों के सात भेद तेरहमे गुण-स्थान में हैं । 


कोई शिष्य प्रश्न करता है कि उक्त तीन प्रकार के योग को हमने समझ लिया हे किन्तु पॉचमे 
अध्याय तक जीब, अजीब, तसस्‍्थों का निरूपण कर चुकने पर प्रकरण प्राप्त आख्नव तक्त्व का इस समय 
निर्देश करना चाहिये था। इसके लिये टालमदूल क्‍यों की जा रही है । इस प्रकार प्रइन होने पर सूत्र- 
कार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहते हैं. 


४३६ इलोक-बातिंक 
सं असवः ॥२॥)। 


जो ही पूर्व में कह्दा गया तीन प्रकार का योग है वही आख्रव है। अर्थात्‌ आत्मा को योग 
नामक परिणति करके दूरदेशवर्क्ती कर्मनोकम इस आत्मा के पास खिंचे चले आते है अथवा समीपस्थ 
योग्य  क भी कर्मपने करके परिणत हो जाते हैं वह आखसत्रव हे । आसत्रवति कर्म अनेन यह निरुक्ति 
अच्छी है । 


स आस्रव इत्यवधारणात्‌ केवलिसम्रुदूधातकाले दंडकपाटग्रतरलोकपूरणकाययोगस्यास्र- 
वत्वच्यवच्छेद: | कायादित्रगंणालंबनस्यैव योगर्यास्रवत्ववचनात्‌ । तस्य तदनालंबनत्वात्‌। कथ- 
मेव॑ च केवलिनः समुद्घातकाले सद्दे्यबंधः स्पादिति चेतू, कायवर्गणानिमित्तात्मप्रदेशपरिस्पन्दस्य 
तन्निमित्तस्य भावात्स इति प्रस्पेयं । 


“स आज्नरवः” इस सूत्रके उददेश्यदल में एबकार छगाकर “वह योग ही आखब है” इस प्रकार 
अवधारण करने से तेरहमे गुणस्थानवर्तों केवली के समुद्घातकाल में दण्ड, कपाट, प्रतर, छोकपूरण अब- 
सथाओं के काययोग को आख्रवपन का व्यवच्छेद कर दिया गया हे । क्‍यों कि फाय आदि तीन प्रकार की 
बर्गणाओं का आलम्बन ले रहे ही योग के आम्रवपन का यहाँ कथन है ओर वहू दण्ड आदि अवस्थाओं 
का योग तो उन वर्गणाओं का आलरुम्बत नहीं करता हे । हाँ उससे पहिले के योग तो बर्गंणाओं को 
आलम्बन कारण मानकर उपजते हैं । भावाथ--जब केवडी भगवान्‌ को अन्तमुंहतं आयु होष रद जाती 
हे यदि उस समय शेष तीन अघातिया कर्मों को भी स्थिति उसके तुल्य दे तब तो केवलिसमुद्घात नहीं 
किया जाता हे । और जब अन्तमुंहत स्थितिवाले आयुकम से वेदनीय, नाम, गोत्र,कर्मों की म्थिति अधिक 
होय तब निरिच्छ आत्मपुरुषाथे हवारा सयोगी भगवान्‌ चार समयों मे दण्ड आकार, कपाट आकार, प्रतर 
आकार और छोकपूरण रूप से आत्मप्रदेशो को फेला देते है । पुमः उतने ही समयों में संकोच कर चारों 
कर्मों की स्थिति समान कर छेते है । उस समय का योग आखव नहीं है । क्योंकि उस योग की उत्पत्ति 
में काय आदिवर्गणायें अवरूम्ब हेतु नहीं हुई हैं। बह शुद्ध योग केवल कर्मों की शक्ति का नाश करने बाले 
स्वभाषों के धारी आत्म प्रयत्न से ही उत्पन्न हुआ दे । यदि यहाँ कोई यों प्रश्न उठावे कि इस प्रकार दण्ड 
आदि अबस्थाओं के योग को आखस्त्रवपन का व्यवच्छेद कर देने पर भल्रा केवली भगवान्‌ के समुद्घात 
काल में साता वेदनीय कम का बंध केसे होगा ? बताओ । अर्थात्‌-- 'समयद्ठिदिगो बंधो,, समयियद्टि 
दीसादं” यों तेरहमे गुणस्थान में एक समय स्थितिबाले सातावेदनीय कर्म का बंध कद्दा है और बंध 
आख्रवपूबक होता है । जब समुद्घात कालमें केवछो के आस्रव हदवी नहीं मानते हो तो बंध कैसे होगा ? 
यों प्रश्न करने पर तो आचाये कहते है कि ग्रृद्दीत हो चुकी कायबर्गणा को निमित्त पाकर हुए आत्म 
प्रदेशों के परिस्पन्द का वहाँ सद्भाव है, जो कि उस बंध का निमित्त है अतः उस परिस्पन्द से वह सद् थ 
का बंध हो जाता हे । केवडी समुद्घात काछ में सूक्ष्मथोग माना गया है। उसको निमित्त पाकर स्व॒ल्प 
बंध हो गया है | दण्ड आदि योग उस बंध का निमित्त नहीं है। अतः परिस्पन्द हेतुक बंध हो जाने में 
कोई बाघा नहीं पड़ती है । किन्तु केवली समुद्घात के योग को आख्रथ नहीं कहा जा सकता है । क्‍योंकि 
वहाँ काय, वचन ओर मनका अवम्ब पाकर आत्मा का प्रदेशपरिस्पन्द नहीं हुआ है । यों सूक्ष्मतत्त्य का 


छठा-अध्याय ४३७ 


विश्वास कर लेना चाहिये | अनेक सूक्ष्म विषयों में सिद्धान्त प्रन्थों अनुसार समोचोन शिष्य को प्रतीति 
कर लेना समुचित हैे। 


कायवाड्मनःकर्माखव इत्येकमेव सत्रमस्तु लघुत्वादिति चेन्‍्न, योग आखव इति सिद्धांतो- 
पदेशग्रत्याख्यानप्रमंगात्‌ । तहिं योग आखत्रवइत्यस्तु निरवश्रत्वादिति चेन्‍न, केवलिसमुद्घातस्या- 
प्यास्रवत्वप्रसंगात्‌ तस्य लोके योगत्वेन प्रसिद्धे! संदेहाच्च कायवाइमनःकर्म योग आखव इत्यपि 
न श्रेयः, संदेहप्रसक्तेः । कायवाह्मनःकर्म योग इत्यपि संकेत कुर्यात्‌ न चैवं तथुक्तं तस्य योग- 
लक्षणत्वेन निर्देशात्‌ । संबंधस्यात्मनि निष्करियेडपि भावात्स एवास््रवों युक्त इति चेन्‍न, आत्मनों 
निष्क्रियत्वनिराकरणात्तत्र तत्कमंण एवं भावात्‌ । ततो योगविभाग एवं श्रेयान्‌ निःसंदेहार्थत्वात 
तदन्यस्यापि योगस्यास्तित्वसंप्रतिपत्तेश्च । 


यहाँ कोई ज्ञंका उठाता है कि “कायवाड़ सनःकर्माखवः” शरीर वचन और मन का कर्म हो 
आम्रब है, इस प्रकार एक ही सूत्र बनाया जाओ, इसमें लाघब है, दो सूत्रों के स्थान पर एक ही सूत्र 
होगा ओर तत्‌ शब्द के प्रथमा विभक्ति के एकबचन माने गये पुल्लिग सः शब्द का श्रयोग नहीं करना 
पड़ेगा । प्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना । क्योंकि ऋषि प्रोक्त सिद्धान्त ग्रन्थों में योग आख्रव है 
ऐसा आम्नाय पूर्वक उपदेश चला आ रहा हैँ. उस आगम प्रसिद्ध अर्थ के परित्याग का प्रसंग आ जावेगा । 
आगम में योग को आखत्रव और कर्मों के आगमन के कारण को योग कहा जा रहा है| अतः सूत्रकार को 
भी योग का छक्षण करते हुए उसी को आखवे कहने के लिये बाध्य होना पड़ा हैं। धार्मिक उपदेशों को 
आम्नाय का प्रत्याख्यान नहीं करना चाहिये | पुन झंकाकार यदि यों कहे कि आम्नाय की रखता करते 
हुये सूत्रकार करके योग आख्रव है इतना ही सूत्र निर्दोष होने के कारण बनाया जाय अथवा कायवाह्ः- 
मनःकर्म योग आख्रव “काय, बचन, सन, इनका कर्म सा योग ही आखस््रव है। योगविभाग नहीं करते 
हुये इस प्रकार दो सूत्रों का एक योग कर निर्दोप निर्देश हो जाओ। आचाये कहते है कि यह तो नहीं 
कहना । क्योंकि यों तो सम्पूर्ण योगों के आख्रवपन का प्रसंग आजावेगा। केबलिसमुद्घात के अवसर पर 
हुए ओऔदारिक काययोग, ओऔदारिकमिश्रकाय योग, कार्मणकाययोंगों को भी आस्त्रवपन का प्रसंग आता 
है, जो कि इष्ट नहीं है । लोक में उस केबलिसमुदूघात के योंगो की योगपने करके प्रसिद्धि हो रही हे । 
यहाँ “सूक्ष्मयोगत्वेन प्रसिद्धें” पाठ अच्छा दीखता हे | श्री अकलंकदेवने राजवाज्तिक में केबलिसमुद्घात 
काल के योगों को सूक्ष्मयोगपन की इष्टि करना लिखा है। एक बात यह ओर हे कि संदेह दो जाने के 
कारण “कायवाड़ मनःकमंयोगः आख्वः” यह कहना भी श्रेष्ठ नहीं हैं । देखिये इसमें संदेह हो जाने का 
प्रसंग आता है कि काय, मन, वचनों, की क्रिया का सम्बन्ध हो जाना आख्रव है या काय, बचन, 
मन, की क्रिया की एकाग्रता ( समाधि ) आखव हे ? अतः उक्त छाघव करने पर काय, वचन, मनों की 
क्रिया योग दे यह भी सकेत करना पड़ेगा किन्तु इस प्रकार संकेत करना तो युक्त नहीं पड़ेगा । प्र॒त्युत उस 
शरीर, वचन, मन, के अवलम्ब से हुई आत्मा को क्रिया को योग का छक्षणपने करके कण्ठोक्त निरूपण 
करना आवश्यक पड़ जाता है | यदि कोई यो कहे कि योग का अथ सम्बन्ध माना जाय तब तो बैशेषिक 
मत अनुसार किया रहित माने गये आत्मा में सम्बन्ध का सद्भाव है । अठः क्रियारहित आत्मा के साथ 
वह काय, वचन, मनों, को किया का सम्बन्ध ही आख्रव माना जाय यह युक्त जचता है । प्रन्थकार कहते 


४३८ इलोक-वार्तिक 


हैं. कि यह तो नहीं कहना | क्योंकि आत्मा के क्रियारहितपन का निराकरण किया जा घुस है। उस 
आत्मा में दन सन, वचन, कार्यों के अवलम्ब से हुई प्रदेश परिस्पन्द्‌ स्वरूप क्रिया का सद्भाव है तिस कारण 
उदद इयदकू और विधेयद्ल को धार रहे न्यारे न्‍्यारे दो सूत्रों को बना कर योग विभाग करना ही श्रष्- 
मार्ग है। सभी संदेहों का निकाल देना इस योग विभाग का प्रयोजन हे । दूसरी बात यह है। कि दो 
सूत्र बनाने से इस सिद्धान्त की भी भले प्रकार प्रतिपत्ति हो जाती है. कि आत्मा का योग नामक व्यापार 
केवल, शरीर, बचन मनों, के अवलम्ब से हुई क्रिया ही नहीं है साथ ही उनसे अन्य भी निराछे योग 
का अस्तित्व है जो कि केवछोसमुद्घात काल में प्रसिद्ध दे “फलमुख गौरवं न दोषाय” संदेह को निशृत्ति 
और अन्य योगका सद्भाव इन फलों को धार रहा यहद्द दो सूत्र बनाने का गौरब दोषाधायक नहीं है | 


कुतः पुनर्यथोक्तलक्षणो योग एवास्रवः सूत्रितो न तु मिथ्यादशंनादयोपात्याह । 


यहाँ कोई जिज्ञासु प्रश्न उठाता है कि जैन सिद्धान्त ग्रन्थों की आम्नाय अनुसार सूत्रकार ने जिस 
योग का लक्षण प्रथम सूत्र भें कहा हे फेबछ उस एक योग को ही द्वितीय सूत्र करके श्री उमास्वामी 
महाराजने क्‍यों आस्रव कद्द दिया है ? मिथ्यादश्शन, अविरति, प्रमाद,आदि को भी आख्रव कहना 
चाहिये था जब कि मिथ्यादज्शन, अविरति, प्रमाद, कषाय, योग इन पाँचोंको बंध का हेतु माना गया 
हे | बंध के सभी हेतुओं को आसत्रव कद्दना चाहिये | किन्तु मिथ्यादशेन आदि को आख्रव नहीं कह कर 
केवछ योग को ही आखसत्रथ८ मानना उचित नहीं दीखता हे | इस प्रकार प्रइन प्रवत्तनेपर प्रन्थकार बार्क्तिक 
द्वारा स्पष्ट समाधान कहते हैं उसको सुनिये । 


स आखव इह प्रोक्तः कर्मांगमनकारणम्‌ । 
पुसोत्रानुप्रवेशेन मिथ्यात्वादेरशेषतः ॥ १ ॥ 


आत्मा के निकट कर्मों के आगमनन का कारण वहू आत्मा प्रदेशपरिस्पन्द्स्वरूप योग ही यहाँ 
प्रकरण में आसत्रव अच्छा कहा गया है। मिथ्यात्व, अविरति, आदि बन्धह्देतुओं का सम्पूर्ण रूपसे इस 
योग में अनुप्रवेश हो जाता है. इस कारण मिथ्यात्व आदि को कण्ठ से नहीं कहा है। अथोत-कम 
नोकमों के आगमन का कारण बस्तुतः योग हो द्वे। आत्मा के मिथ्यादशन, अबिरति, प्रमाद, कषाय, ये 
परिणाम तो उस योग में हो विशिष्ठता को उपजा देते हैं, आत्मा के योग को जब मिथ्याद्शन का प्रसंग 
मिल जाता है तो यह आत्मा “मिच्छत्त हुण्ड संढाउसंपक्तेयक्खथावरादाबं । सुहमतियं वियर्लिंदीणिरयदु- 
णिरयाउगं मिच्छे” इन सोलह प्रकृतियों का बंध कर छेता है अन्यथा नहीं। असम्भव पदार्थ की 
भी कल्पनावश सम्भावना करने वाछा कवि कह सकता हे कि आत्मा में यदि योग नहीं होता और 
मिभ्सादर्शन, अविरति, बने भी रहते तो भी आत्मामें अणुसात्र का बंध नहीं हो सकता था अतः प्रधान 
5९ रा को आखब कह देने से ही मिथ्यादर्शन आदि उस योग में ही अन्तर्भूत हो रहे समझ 

जाते हैं । 


मिथ्यादशनं हि ज्ञानावरणादिकमंणामागमनकारणं मिथ्यादृष्टेरेद न पुनः सासादन- 
सम्यग्दृष्यादीनां । अविरतिरप्यसंयतस्येव कार्त्स्येनेकदेशेन वा। न पुनः संयतस्य, प्रमादोअपि 
प्रमत्तपयेतस्येव नाप्रमचादेः, कपायश्च सकपायस्थेव न श्रेषस्योपश्लांसकपायादेः, योगः पुनरशे- 
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ष्‌तः सयोगकेवल्यंतस्य तत्कारणमिति स एवास्रव प्रोक्तोअत्र शास्त्रे संक्षेपादशेषास्रवप्रतिपक््यर्थ- 
देरत्रे लक «6 

त्वान्मिथ्यादशनादेरत्रेव योगेशलुप्रवेशात्‌ तस्येव मिथ्यादअनागलनुरंजितस्य केवलस्य च कर्मागमन- 

कारणलसिद्धे! । 


देखिये आत्मा का मिथ्यादर्शन परिणाम विचारा मिथ्यादृष्टि जीब के ही ज्ञानावरण, मिथ्यात्व 
प्रकृति, आदि कर्मों के आगमन का कारण है. किन्तु फिर द्वितीय शुणस्थानवत्तों सासादन से सम्यस्दृष्टि 
या तृतीय गुणस्थानवर्त्ती सम्यडिमथ्यादृष्टि आदिक जीवों के ज्ञानावरण आदि का आख्नरवण हेतु बह मिथ्या- 
दश्शन नहीं है अतः मिथ्यात्व को कर्म आगमन का हेतु कह देने से अव्याप्तिदोष आ जायेगा। इसी प्रकार 
बंध का हेतु मानी गयी अबिरति भी संयम रहित जीवों के ही ज्ञानावरण आदि कर्मों का आखस्रबण हेतु 
हे किन्तु फिर पूर्ण रूप से संयमी हो रहे छठे गुणस्थानबत्तीं मुनि के अथवा एक देश करके देशसंयमी हो 
रहे श्रावक के ज्ञानावरणादि कर्मों के आगमन का कारण वह अवि्रिति कथमपि नहीं हे। प्रमाद भी 
मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर छठे गुणस्थानवर्त्तों प्रमत्त मुनियों पयन्त ही ज्ञानावरण आदि कर्मों का आग- 
मन करता है किन्तु अप्रमत्त, अपूर्वंकरण आदि संयमियों के निकट कर्मों का आगमन हेतु प्रमाद नहीं 
। तथा कषाय भी दरशमे गुणस्थान तक कषायवाछे जीवों के ही कर्म बंध का हेतु दो सकेगी। शेष 
बच रहे ग्यारह वे आदि गुणस्थानवत्तीं उपशान्तकपाय, क्षीणकषाय, और सयोग केवलो जीबों के कर्म 
आगमन का देतु.कपाय नहीं है । हाँ, योग तो फिर मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर सयोगकेबली पर्यन्त 
अशंपरूप से जीबों के उस कर्म, नोकर्मों के आगमन का कारण है इस कारण इस तत्त्वाथे शास्त्र प्रन्ध में 
सूत्रकार करके बह योग ही आख्रव बहुत अच्छा कद्दा जा चुका है चूंकि संक्षेप से सम्पूर्ण आख््रवों को 
प्रतिपत्ति हो जाना इसका प्रयोजन है । प्रष्ठ लग्न मिथ्यादर्शन, अविरति आदि का इस योग में ही प्रवेश 
हो जाता है क्योकि मिथ्यादर्शन, अविरति आदि करके पीछे रंगे जा चुके केबछ योग को द्वी कर्मों के 
आगमन का|कारणपना सिद्ध है. पीछे छाल या हरे रंग से रंगा हुआ बस्त्र जेसे बस्त्र ही कद्दा जाता 
उसी प्रकार अनादिकाल से धड़ाधड़ कर्म नोकर्मों को खींच रहा योग भी पुतः मध्य मध्य से यथायोग्य 
मिथ्यादरशन आदि भावों से रंगा जा रहा सन्‍ता भिन्‍न प्रकार के कर्मों का आगमनहेतु बन रहा है अतः 
योग को हो आख्रव कह रहे सूत्रकार के पृ्वव्ती वचन का “मिथ्यादज्ञनाविरतिप्रमादकषाययोगा 
बंधद्देतवः ॥” इस उत्तरबत्ती बचन के साथ कोई पूर्वापर विरोध दोष नहीं आता है । 


कीदृशः स योगः पृण्यस्यास्रवः कीदृशश्च पापस्येत्याह । 
मानू कोई जिज्ञासु पूछता है कि पुण्य, और पाप यों कम दो प्रकार के हैं सो बताओ कि किस 


प्रकार का बह योग पुण्य का आख्रव है? और किस जाति का वह योग पाप के आख्व का द्वेतु है ! 
इस प्रकार जिज्ञासा प्रवर्तने पर सूतरकार मद्दाराज अभ्रिम सूत्र का परिभाषण करते हैं । 


शुभ: पृण्यस्याशुभः पापस्य ॥ ३॥। 


अहिंसा भाव, सत्य भाषण, शाख विनय, आत्म चिंतन, आदि शुभ परिणामों से बनाया गया 
शुभ योग तो पुण्य का आखब हेतु है और हिंसा करना, झूंठ बोलना, मारने का विचार, आदि अशुभ 
परिणामों से सम्पादित हुआ अशुभ योग पाप का आस्रव ( आजव हेतु ) है 
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सम्पग्द्शनाथनुरंजितो योग! शुभो विशुदृध्यंगत्वात्‌, मिथ्यादशनागनुरंजितो5शुभः सं क ले - 
झांगत्वात्‌ । स पृण्यस्य पापस्य च वक्ष्यमाणस्य कमंण आखवों वेदितव्यः | 


सम्यग्दश न, अक्षचरय, हित भाषण, तपोरुचि, आदि से अनुकूल होकर रंग दिया गया आत्म- 
प्रदेशकम्पस्थरूप योग तो शुभ योग है क्योंकि बह विशुद्धि का अंग हैं। अर्थात वह शुभ योग विशुद्धि 
का कारण है, पूर्व विशुद्धि से उत्पन्न हुआ होने से बिशुद्धि का कार्य हैं ओर स्वयं विश्ुद्धि स्वभाव 
है। तथा मिथ्यादशन, मेथुनप्रयोग, चोरी आदि से अनुरंजित हो रहा योग अशुभ योग समझा जाता 
है क्योंकि वह अशुभ योग संक्लेश का कारण और संक्‍्लेश का काये तथा स्वय संक्लेशस्वरूप होने से 
संक्‍्लेश का अंग है। भावाथ--जैसे ब्रह्मचर्य परिणाम पहिली आत्मविशुद्धि से उपजा है पीछे आत्मवि- 
शुद्धि का कारण हे । ब्रद्मचय स्वयं तत्काल में विशुद्धि स्वरूप है । ब्रह्मचये से आनन्द उपजता हे । इसकी 
अपेक्षा क््मचर्य, सत्य, दया, आदि स्वयं विशुद्धि, आनन्द, स्वरूप है| यह अभेदान्वय अच्छा जेचता 
है। इसी प्रकार व्यभिचार विभाव भी संक्छेश से उपजा है पुनः संक्छेश को उपजावेगा उस समय भी 
संक्लेश स्वरूप हे। ( दुःखमेव वा ) व्यभिचार से दुःख होगा इसको अपेक्षा व्यभिवार स्वयं दुःख 
है यद्ट साहित्य अच्छा है । अतः त्रक्मचययुक्त आत्मा का व्यापार शुभ योग है ओर व्यभिचार युक्त 
आत्मकम्प अशुभ योग है । बह शुभ, अशुभ, योग भविष्य में कहे जाने वाले पुण्यकर्म और पापकर्म का 
आखस््रव हो रहा समझ लेना चाहिये। अर्थात्‌ू--“सहंग्यशुभायुनामगोत्राणि पुण्य” “अतोउन्यलापम 
इन सूत्रों अनुसार कह्दे जाने वाले पुण्य कर्म और पापकर्म का आखब हेतु शुभ योग और अश्युभ योग 
हैं । यह तात्पय इस सूत्र द्वारा ज्ञात हो जाता है । 


एतेन स्वस्मिन्‌ दुःख परत्र सुखं जनयन्‌ च पृण्यस्य, स्वस्मिन्‌ सुख पर्रस्मन्‌ दृःखं च 
कुबे न्‌ पापस्यास्रव इस्येकांतो निरस्तः । विशुद्धिसक्लेश्ास्मकस्यैव स्वप्रस्थस्य सुखासुखस्य पुण्य- 
पापाखवत्वोपपत्तेरन्यथातिप्रसंगात्‌ । तदुक्त-“'विशुद्धिसंक्लेशाहु चेत्स्वपरस्थ सुखासुखं | प्रण्य- 
पापाखवों युक्तो न चेद्व्यर्थस्तवाइत:” || इति तदेव॑ । 


इस उक्त कथन करके इस एकान्त का भी निराकरण कर दिया गया है कि अपने में परोपकार, 
उपवास, तपस्या, तीथ यात्रा, आतपनयोग, केशलोंच, कायोत्सर्ग आदि करके दु/ख उपज रहा ओर दूसरे 
जीबों में बिनय, सत्कार, उपकार, स्तुति, आज्ञापाठझत, भोजन कराना, अनुकूलब्तन, आदि करके सुख 
को उपजा रहा जीव पुण्य का आख्रव करता हे तथा अपने में भोग, उपभोग, द्वारा सुख को कर रहा 
ओर दूसरे आत्माओं मे हिंसा, झूंठ, चोरी आदि करके दुःख को कर रहा जीव पाप का आख्रव करता 
है. तथा अन्य भी नीति, अनीति मार्गों का अवरूम्ब लेकर स्व, पर, में सुख दुःख उपजाये जाते हैं। 
इनसे पुण्य, पाप, का आख्ब द्ोता है यह एकान्त ठीक, नहीं हे। क्योंकि तपठ्चरण, उपबास, आदि से 
कुछ स्व॒को दुःख भी होय किन्तु वे पुण्य या संबर के ही सम्पादक हैं और स्वानुभूति या स्वरूपाचरण 
से तो आत्मा को स्वयं विशेष आह्वाद उपजता है एताबता कोई पाप नहीं चढ़ बैठता है | गुरु यदि 
विद्यार्थों को थप्पड़ मार देता है या डाक्टर रोगी के फोड़े को चीर देता हे एताबता गुरु या बेच्च को 
पाप नहीं छग बैठता हे । सवंत्र विशुद्धि और संक्लेश से पुण्य पाप के बंधों को व्यवस्था करनी पड़ेगी । 
अपने या दूसरे में स्थित ह्वो रहे विशुद्धि स्वरूप ही सुख दुःखों को पुण्य का आस्रथपना बनता है और 
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अपने में या दूसरे में स्थित हो रहे संक्लेश स्वरूप ही सुख दुःखों को पाप का आख्रवपना मान छेना 
डचित है। अन्यथा यानी इसके अतिरिक्त अन्य प्रकारों से पुण्य पारो फे आख्रव क्री व्यवस्था करने पर 
तो अतिप्रसग दाष हो जावेगा | अचेतन दूध, कांटे आदि भो पुण्य पापों से वैध जायंगे। बीतराग मुनि 
भी बंध को प्राप्त हो जायंगे जो कि इष्ट नहीं है। उक्त एकान्तों का खण्डन करते हुये श्री समन्तभद्वाचाये 
ने आप्तमीमांसा में उस अनेकान्त को। यों कहा है कि स्व ओर पर में स्थित हं। रहे सुख अथवा दुःख 
यदि बिशुद्धि के अंग हैं तब तो पुण्य का। आखत्रव मानना उचित है तथा निज या दूसरे में किये जाकर 
प्रतिष्ठित हुए सुख दुःख, यदि आत्त; रोद्र परिणाम रूप संक्लेश के अंग है तबपाप का आख्रव हो 
जाना युक्ति पूण है। यदि इस प्रकार व्यवस्था नहीं मानी जायेगी तब तो तुम अन्त देव के शासन 
में ' सुख दुःख, उपजाना व्यर्थ पड़ेगा । अर्थात्‌-विशुद्धि अंग या संक्‍्लेश अंग नहीं होने से कोई भी सुख, 
दु/ख किसी भी कर्म का आख्रव नहीं करा सकते है। देवागम स्तोत्र में “पाप॑ भुव॑ परे दुःखात्‌ पुण्यं च 
सुखतो यदि | अचेतनाकषायों च बध्येयातां निमित्ततः” पर प्राणियों में दुःख उपजाने से पाप का बंध 
ओर दूसरे जीवों में सुख उपजाने से यदि पुण्य का बंध माना जायेगा तब वो अचेतन हो रहे कांटे, 
कंकड, छटठ आदि भी पाप से बंध जायंगे ओर दूध, पेड़ा, गदेला भूषण, आदि सुखकारक पदार्थ 
भी पुण्य का बंध कर छेगे अन्यथा तुम्हारा एकान्त हाथ से जाता है “पुण्यं धुवं स्वतो दुःखात्पापं च 
सुखत। यदि । बोतरागो मुनिर्विद्वांस्ताभ्यां युअ्ज्यान्निमित्ततः” यदि स्वयं अपने में दुःख उपजाने से पुण्य 
का बंध माना जाय और स्वयं सुख उपजाने से नियम से पाप का आखव माना जाय तब तो उक्त निमित्त 
अनुसार वातराग सम्य्ररज्ञानी मुनि अथवा संतोषी विद्वान्‌ भी उन पुण्य पापो से बंध जाय॑गे क्‍योंकि 
मुनि महाराज कायक्लेश, आतपनयोग, उपबास, केशलोंच, आदि करके स्व में दुःख उपजाते हैं. तथा 
संतोप, स्वानुभूति, अलोकिक आत्मीय आनन्द अनुभव से विद्वान को स्वयं सुख भी उपज रहा है। 
वम्तुतः विचारा जाय तो, केशलोंच, कायोत्सर्ग या परीपहदों द्वारा बीतराग सुनि को उतना दुःख नहीं उप- 
जता है जितना कि निबंल पुरुष अनुमान छगाया करते है । पुत्र का बिवाह करनेवाला पुरुष, पुत्र को 
उत्पन्न कर रही माता, घन को कमाने वाला व्यापारी, विद्या को उपाजेन करनेबाला छात्र, धान्‍्य या 
भुस को उपजा रहा किसान इत्यादिक जीब ही अपने-अपने लक्ष्य की सिद्धि का ध्येय रखते हुय मध्य- 
पाता दुःखों को जब नहीं गिनते हैं तो आत्म सिद्धि का परमलक्ष्य रखते हुये मुनिमहाराज को श्गाली 
या व्याप्री भी भक्षण करती रहे एताबता उधर पीड़ा की ओर उनका उपयोग जाता ही नहीं है । हाँ वेदना 
की ओर उपथोंग जायेगा तो मुनि अपने ध्येय से स्खलित समझे जायेगे इसी प्रकार उद्ध६ विद्वान को 
शास्त्रों के रहस्य या संताष, ख्याति, प्रतिष्ठा, जेनधर्म का गौरव आदि से अद्भुत अछोकिक आनन्द 
मिलता है। श्री जिनेन्द्रदेव की »चा करनेवाला, स्वाध्यायग्रमी, तपस्वी, सत्यत्नती, अ्रश्नचारी, परोपकारी, 
निःसवार्थ अध्यापक, गुरुबिनयी, अतिथि सत्कारी, आदि जीबों को स्व संवेद्यविछक्षण आनन्द अनुभूत 
होता रहता हे। हां जो साधु नामधारी अपना कान फाड़ लेते हैं एक हाथ को सदा ईइवबर के नाम पर 
ऊंचा उठाये रहते है, पंचाग्नि तपतपते है, ऐसे स्थकीय दुःखों से तो महापाप का बंध होता है तथा 

अन्यायपूर्वक भोंगोपभोग मोगना, डांके चोरी से माल हृड़पना, मद्यपान, आदि क्रियाओं द्वारा नित में 
सुख उपजाने से भी महान पाप का आखव दह्वोता है किन्तु संतोष, अध्यापन, अर्चा, आदि द्वारा स्वकीय 
सुखों से अथवा उपवास, कायक्छेश, आदि स्वकीय दुःखों ( दुःखाभासों / से पुण्य उपजता हैं । बात 
यह है कि विशुद्धि और संक्लेश अनुसार पुण्य पाप की व्यवस्था द्ै-*विशुद्धसंक्लेशांग” इत्यादि कारिका 
अनुसार भगवान्‌ समन्तभद्वाचाय ने उक्त स्याद्वाद सिद्धान्त को दी पुष्ट किया है। आत्मा में जब वीतराग 
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भाव या परमविशुद्धि उपजती है तब तो पुण्य या पाप किसी का भी बंध नही द्वोता हे प्रत्युत संबर और 
निजरा होते हैं। यों पुण्य, पाप के आख्रव का सिद्धान्त निर्णीत हो चुका है तिस कारण इस प्रकार होने 
पर जो हुआ उसे आगे वातिंक द्वारा सुनिये। 


शुभः पुण्यस्य विज्ेयो शुभः पापस्य सूत्रितः । 
संक्षेपादद्विप्रकारो5प प्रत्येक॑ स द्विधालवः ॥ १ ॥ 


शुभ परिणामों से सम्पादित हुआ शुभ योग पुण्य का आस्रव समझ लिया जाय ओर अशुभ 
योग पाप का आखब हो रहा विशेषतया जान लिया जाय जो कि सूत्र द्वारा कह दिया हे. । संक्षेप से वह 
आख्व दो प्रकार का भी हे तथापि प्रत्येक वह आखव दो प्रकार का माना जाता है कारण दल में शुभ 
योग अशुभ योग अनुसार कार्य कोटि में भो आख्रव, पुण्याखव, पापाख्व दो दो प्रकार है अथबा 
काययोग, बचनयोग, मनोयोग, इन तीनों आख्रों में से प्रत्येक के पुण्यास्नव और पापासत्रव यो दो दो 
भेद हैं। यहाँ “संक्षेपानत्रिप्रकारोउपि प्रत्येक॑ स द्विधास्रवः” यह्‌ पाठ अच्छा जचता है। संक्षेप से बह आख्रव 
काय परिस्पन्द, बचनपरिस्पन्द, कायाबरलंब-आस्मप्रदेशपरिस्पंद, यों तीन प्रकार का भी हो रहा प्रत्येक के 
पुण्यासश्रव, पापासत्रष, यों दो दो भेदों अनुसार दो भेद वाला हे । 


कायादियोगस्त्रिविधः शुभाशुभभेदात्‌ प्रत्येक स द्विविधो5पि द्विविध एवाखवो विज्ञेयः । 
पृण्यपापकर्मणो: सामान्यादाश्रुयमाणयोद्धिविधत्वेन सृत्रितत्वात्‌ । 


काय अबलम्बी, वचन अवलम्धी, मन अबलम्बी यों योग तीन प्रकार का है। शुभ योग ओर 
अशुभ योग के भेद से बह प्रत्येक दो प्रकार का द्वोता हुआ भी पृण्यास्‌व ओर पापास्रव अनुसार दो 
प्रकार का ही समझ लेना चाहिये क्‍योंकि शाम्त्रपरम्परा द्वारा सामान्य रूप से पुण्य और पाप इन दो 
कर्मों को ही आचार्य आम्नाय अनुसार सुना जा रहा है । परमाणुओ की अपेक्षा अनन्तानन्त और जाति 
अपेक्षा असंख्यात तथा उत्तर प्रकृति भेद अनुसार एकसो अड़तालछीस व उदय अपेक्षा एकसों बाईस एवं 
बंध अपेक्षा एकसो बोस कर्मों को पुण्यक्रमं और पापकम यों दो ही प्रकारों करके सूत्रों दवरा कहा गया 
है | इस छठ अध्याय के अन्तिम दो सूत्रो को देख लीजिये । यहां केवल पुण्यास्रव और पापास्रव इन दो 
भेदों का ही निरूपण किया गया हे । 


कुतः पुनः शुभः पृण्यस्याशुभः पापस्यास्रवो जीवस्थेति निश्चीयत हत्याह । 
सूत्रकार ने उक्त सूत्र करके जो सिद्धान्त कहा हे क्या वह राजाज्ञा के सदृश्ञ थों ही नतु, 

न च, कुतः, रूगाये विना ही स्वीकार कर छिया जाय | यदि नहीं तो फिर बताओ कि जीव का 
शुभ योग पुण्य का आखव और अशुभ योग जीव के पाप का आख्रव हे इस दृश्शन का किस प्रमाणसे 
निर्णय कर लिया जाता है ? ऐसी जिज्ञासा प्रबतेने पर अंथकार अग्रिम वाक्तिक द्वारा समाधानवचन 
को कहते है । 

शुभाशुभफलानां नुः पुदूगलानां समागमः । 

विशुद्ध तरकायादिहेतुस्तत्तात्स्वदृष्टवत्‌ ॥ २ ॥ 


शुभ और अशुभ फछों के सम्पादक पुदूगछों फा आत्मा के निकट समागम होना (पक्ष) विशद्ध 


छठा-अध्याय॑ छछवे 


और उनसे न्‍्यारे अविशुद्ध होरहे काय आदि द्वेतुओं से किया गया हे (साध्य) तत्त्वात्‌ यानी शुभ अशुभ 
फल वाले पुदूगलों का आख्रव होने (हेतु ) रबयं अनुभूत कर देखे गये पथ्य, अपथ्य, भोजन आदि के 
समागम समान (अन्वयदृष्टान्त)। अथाव-जैसे आरोग्य या रोग के सम्पादक पथ्य, अपथ्य, पदार्थों 
का भोजन विचारा विशुद्ध, अविशुद्ध, कायादि करके ही हुआ सन्‍्ता इष्ट अनिष्ट फलदायी पुदुगढ्हों 
का समागम है उसी प्रकार आत्मा शुभ अशुभफल वाले पुदूगलों का समागम भी विशुद्ध ओर संक्लिष्ट 
काय, बचन, मन, करके किया है यह उक्त सूत्र के ऐदंपरय मे युक्ति कद्द दी गई हे । 


जीवस्प शुभफलपुदूगलानामास्रवो विशुद्धकायाध्यवसानाझंतरंगबहिरंगकृतः शुभफल- 
पुदूगलाखवत्वास्स्वयं दृष्शुभफलपथ्याहगदिसमागमबत्‌ | तथवाशुभफलपुद्शलसमागमो जीवस्या- 
विशुद्धकारणकृतः अशुभफलपुदूगलसमागमल्वात्‌ स्वयं दृष्टशुभफलापथ्याद्वारादिवदित्यनुमानात्त- 
ब्लिश्वयः । न तावदत्रासिद्धों हेतुः शुभस्य विशुद्धिरूपस्थाशुभस्य च संक्लेशात्मनः परिणामस्य 
स्वसंवेदनसिद्धस्य कारणानां पुदूगलानां समागमस्य शुभाशुभफलस्य प्रसिद्धेस्तद्भधवभावित्वान्य- 
थानुपपत्ते; । 


जीव के शुभ फल वाले पुदूगछों का आसूव द्वोरहा (पक्ष) विशुद्ध काय का अबलम्ब करना, 
बीर्यान्तराय क्षयोपशम, शरीर नामकर्म उदय, वाग्लब्धि, नो इन्द्रियावरणक्षयोपशम, शरीर, वर्गंणायें, 
अबिरति, फ्पाय, अध्यवसाय, द्रव्य, क्षेत्र, आदिक अन्तरंग कारणों करके किया गया है (साध्य) शुभ 
फलदायी पुदूगछों का आखस्त्रव होने से (हेतु) स्वयं देखे जा चुके शुभ फलवाले पथ्य आहार, पुस्तक प्राप्ति, 
तीथ यात्रा, प्रतिष्ठा महोत्सव, सुपुत्र छब्धि, निरवद्य यशोछाभ, आदि इश्ट पदार्थों के समागम समान 
(अन्वयदृष्टान्त) प्रायः सम्पूर्ण इष्ट अर्थों की प्राप्ति का कारण विश्वुद्धि से अलंकृत होरहा पुण्य विशेष हे । 
आहार, पान आदि का प्रयोग द्वारा जेसे आखत्रथ कर लिया जाता हूँ उसी के कुछ सदृश योग्य पुत्र, 
पत्नी, यात्रावसर, वाणिज्य लाभ प्रकरण आदि का समागम भी उसी पुण्यशाद्लिनी आत्म विश्वद्धि से 
साध्य हो रहे कार्य है। यहाँ कर्मो के आख्रव पर विशेष लक्ष्य है। इस अनुमान से शुभ आख्रव का 
कारण साध दिया जाता है। तिसी प्रकार आत्मा के निकट अशुभ फल वाले पुरुषों का समागम ( पक्ष ) 
जीव के अविशुद्ध यानी संक्लिष्ट कारणों करके बनाया गया है ( साध्यदछ ) अशुभफलवाले पुदूगछों का 
समागम होने से ( हेतु ) स्वयं देखे गये अशुभ फल वाले अपध्य आहार, अपध्यपान, वेश्या प्रसंग, 
कंटक, टोटा, कलह कारिणी स्त्री, आदि पदार्थों को प्राप्ति के समान ( अन्बय दृष्टान्त )। इन उक्त दोनों 
अनुमानों से उस सूत्रोक्त अभिप्राय का निश्वय कर लिया जाता हे । इन दो अजुमानों में प्रयुक्त किया 
गया हेतु अमिद्धहेत्वाभास तो नहीं हे यानी पक्ष में हेतु ठहर जाता है क्‍योंकि स्वसम्बोधन प्रत्यक्ष से 
प्रसिद्ध हो रहे विश्वुद्धि स्दरूप झुभ परिणाम और संकक्‍्लेशम्बरूप अशुम परिणाम के कारण हो रहे पुदुगढों 
के शुभ अशुभ फल वाले समागम को मन्दमति पुरुषों को भी प्रसिद्धि हो रही हे अन्यथा उक्त काये- 
कारण भाव नहीं माना जायेगा तो उन विश्युद्ध या संक्लिष्ट कारणों के होने पर उन शुभाशुभ पुदुगछों 
के समागम का होना बन नहीं सकता है। यों हेतु का साध्य के साथ अविनाभाव बन रद्दा हे अन्बय, 
ला को घटित करते हुये काय. कारणभाव भो इनमें संगत हो रहा है । यों पक्ष में प्रकत हेतु बते 
रहा है। 
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नलु चात्मनि शुभाशु मफलपुद्गलसमागमस्यात्मविशेषगुणकृतत्वान्न शुभाशुभकाया दियो ग- 
कुतत्व॑ युक्तमिति चेन्न, तस्य विशुद्धिसंक्लेशपरिणामव्यतिरेकेणासंभवात्‌ । धर्माधमों तदृव्यति- 
रिक्तावेषेति चेन्‍न, भावधर्माधर्मयोरविंशुद्धिसंक्लेशरूपत्वात्‌ । द्रव्यधर्माधमंयोंः पुदूगलस्वभावत्वात्‌, 
समागमस्य विशुद्धिसंक्लेशपरिणामानुगृहीतस्य काययादियोगक्रृतत्वोपपत्ते; । स्वग्रसिद्धशुभाशु मफल- 
पथ्यांपथ्याद्वारादिपुद्गलसमागमस्य तत्कृतत्वनिश्चयात्तदभावे सबंथा तदनुपपत्तेः । 


यहां कोई ,वेशेषिक आक्षेप पूर्वक प्रश्न करते हैं कि भात्मा मे जुम अशुभ फल वाले पुद्गछो 
का समागम द्वोना तो आत्मा के विशष गुण हा रहे घर अधरमम, ( अदृष्ट ) करके किया गया है। आत्मा 
के बुद्धि, इच्छा, प्रयत्न, गुण भी सहायक हो सकते है इस कारण उक्त सूत्र अनुसार शुभाशुभ फल वाले 
पुदूग्लों के आख्रव का शुभ अशुभ काययोग, बचनयोग और मनोयोग करके किया जाना उचित नहीं 
है। प्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उस पुण्य पाप स्वरूप पुदूगलो के समागम हो 
जाने का विशुद्ध ओर संक्‍्लेश परिणामों से अतिरिक्त अन्य कारणो करके असम्भव है । यदि वेशषिक 
यों कहें कि उन विशुद्धि और संक्छेश परिणामों से व्यतिरिक्त हो रहे धर्म, अधर्म नामक गुण है ही। 
आत्मा मे पाये जा रहे बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वप, प्रयत्न, धर्म, अधर्म, भावना, इन नो विशेष गुणों 
का आत्मा से स्बथा भेद है। विशुद्धि और संक्लेश परिणामों से भी अदृष्ट स्वथा भिन्न हे। आचार्य 
कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि जन सिद्धान्त में पुण्य, पाप कर्मों के भाव कम और द्रव्य कम ये 
दो भेद्‌ माने गये है। कर्मों का उदय होने पर आत्मा क हुये क्षमा, दया, दान, म्वनिंदा, परनिंदा, 
स्वप्रआंसा, क्रोध, अज्ञान, रागद्प, आदि परिणाम तो भाव कर्म हू ओर भाग, गरिप्ठ भोजन, आदि 
के समान ज्ञानावरण आदि पुदूगल पिण्ड द्ृब्य कम हैं। आत्मा के परिणाम हो रहे धर्म, अधर्म, 
स्वरूप पुण्य, पाप, हमारे यहाँ विशुद्धि ओर संक्लेश स्वरूप स्वीकार किये गये हेँ तथा कार्मण स्कन्ध 
द्रव्य स्वरूप धमं, अधम, को पुदू गलो का स्वभाव होना अभीष्ट किया गया हे । विशुद्धि और संक्‍्लेश 
परिणामों से अनुग्रह को प्राप्त हुये उस कर्मनोकर्मों के आखत्रव का काय आदि योगों करके किया जाना बन 
जाता हे. कारण कि स्वय निज में प्रसिद्ध हो रहे शुभ फल वाले पथ्य आहार, विद्वार और अशज्युभ फल 
बाले अपथ्य आहार, पान, आदि पुदुगलों के समागम का उन विश्वद्ध, अविशद्ध, काय आदि करके किया 
जाना निश्चित हो रहा है। उन काय आदि योगों का अभाव होने पर, अन्य सभी प्रकारों से उन पुदूगलो 
फे आख्रव हो जाने की सिद्धि नहीं हा सकती हे । वेद्यक विषय को थोड़ा भी जानने वाले खत्री, पुरुप, या 
स्वास्थ्य का पाठ पढने वाले विद्यार्थी इस बात का निश्चय कर छेते है कि शुभ अश्नुभ फल बाले पुदूगढो का 
आगमन विश्वद्ध, अविशुद्ध, काय आदि योगों द्वारा सम्पादित होता हे अतः उक्त सूत्र का प्रमेय इन अलु- 
मानों से सिद्ध कर दिया हैं | 


द्व विध्यात्तत्फलं चेवमालवो द्विविधः स्मृतः । 
काययादिरखिलो योगः सो5संख्येयो त्रिशेषतः ॥२॥ 
यों योगों का द्विविधपना हो जाने से उसका फछ और आख्नब भी दो प्रकार का शास्त्रों में कहा 


गया चला आ रहा समझा जाता है। अथोत्‌--शुभ अशुभ परिणामों से सम्पादित हुआ योग दो प्रकार है 
तदनुसार आज्रव भी दो प्रकार है ओर पुण्य पाप फल भी दो प्रकार हे वह काय योग, बचन योग, 


छठा-अध्याय ह४५ 


मनोयोग, यों तीनों प्रकार का सम्पूर्ण योग तो विशेष रूप से परिगणित करने पर असंख्येय भेदों बाला 
है। अथात विद्वद्धि, अविशृद्धि, के कपायाध्यवसाय स्थान असंख्यात छोक प्रमाण है इनसे विशिष्ट 
हो रहा योग असंख्यातासंख्यात प्रकार का हू अथवा स्वयं व्यक्तिरूप से योग श्रेणी के असंख्यातमे भाग 
स्वरूप असंख्यातासंख्यात है “सेढि असंखेज्दिमा जोगद्ठाणाणि होंति सब्बाणि” (गोम्मटसार कमकाण्ड) 


ज्ञानावरणवीर्यातराययोः कमेणोरिह । 
क्षयोपशुमतो 5नंतभेदयो: स्पद्ध कात्मनों: ॥४॥ 
प्रादर्भावादनंतः स्थायद्रोगो.5नंतनिमित्तकः 
अनंतकर्महेत॒ुत्वादनंतात्मासवत्वतः ॥४७ 


अभव्य राशि से अनन्त गुणे ओर सिद्धराशि से अनन्तमे भाग कर्मप्रदेशोंके पिण्ड होरहे तथा 
अनन्त भेदों वाले स्पद्धक आत्मक तथा अनन्त भेदोंवाले ज्ञानावरण कर्म और वीयास्तराय कम के क्षयोपञशम 
से उत्पत्ति होनेके कारण यहाँ प्रकरण मे योग अनन्त संख्या बाला भी समझा जायगा। अधाव अनन्तानन्त 
कर्मा' के क्षयोपश्ाम से डपजे हये तीनों योगो को अनन्त प्रकार का कहा जा सकता है) जिस योग के 
निभित्त कारण अनन्तानन्त हैं वे काय होरहे योग भी अनन्तानन्त होंगे इनको अष्टसहस्रो म॑ इस सूक्ष्म- 
कार्यकारण भाव को निरखिये। अथवा दूसरी बात यह हूँ कि श्रेणी के असख्यातमे भगग प्रमाण योगों 
में से किसी भी योग से अनन्तानन्त कार्योका आख्रव होता है अतः अनन्त कर्मोके आगमन का हृतु होने से 
योग भी अनन्त प्रकार का कहा जायगा | काथ अनन्त है तो कारण भी अनन्त होंगे। “भिन्नकार्याणां सिन्न- 
कारणप्रभवत्वावश्यस्भावात/ तथा तीसरी बात यह है कि अनन्तानन्त आत्माओ के निकट कमनोकर्मों का 
आखव करा रह न्यारे न्‍्यारे योग अनन्तानन्त * | अनन्तानन्त संसारी आत्माओं में प्रत्येक के श्रणी के 
असंख्यातमे भाग योगों मे से प्रतिसमय कोई एक योग अबइय होगा जबकि अनन्तानन्त जीव प्रतिक्षण 
योगों द्वारा कर्मों का आख््रव कर रह है अतः वे योग व्यक्तिभेदेन अनन्तानन्त ही कह जायरो। यों तीन 
सपाया का अनन्तानन्तपना व्यवम्थित कर दिया गया है । 


असंख्ययो प्यसंख्याताध्यवसायात्मको $ट्ञिनाम । 
संख्यातश्च यथायोगं संक्षेपाद्विविधोप्यम्‌ ॥६॥ 


संसारी प्राणियों के कषायाध्यवसाय स्थान जाति अपेक्षा असंख्यात छोक प्रमाण है व्यक्ति रूप से 
या अविभागप्रतिच्छेदों की अपेक्षा भले ही अनन्तानन्त होगे अतः असंख्यात अध्यवसाय स्थान आत्मक 
होरहा योग भी असंख्यातासंख्यात संख्या बाछा माना जायेगा तथा बह योग सामान्य रूप से एक प्रकार, 
दो प्रकार, पनद्रह प्रकार, यों शब्दबाच्य संख्या का अतिक्रमण नहीं कर संख्यातभेद बाझा भी है । अति- 
संक्षेप से भेदों की गणना करने पर यह योग यहाँ सूत्र मे ढो प्रकार भी कहद्द दिया हैं जो कि भेदों की 
गणना का उपलक्षण हे | 


स्वामिद्देषिध्यास दिविधो योग इत्याह । 


४४६ इछोक-वार्तिक 


योगधारी स्वामियों के द्विविधपने से भी योग दो प्रकार का समझा जाता द्ै--इस बात को 
स्वयं सूत्रकार अग्रिम सूत्रद्वारा स्पष्ट कह रहे है। साथ ही उन कर्मों के आस्रव की संज्ञा भी प्रसिद्ध कर 
दी जायगी। 


सकषायाकषाययो: सांपरायिकेर्यापथयो: ॥॥४।। 


क्रोध आदि कषायों के साथ बत रहे मिथ्यादृष्टि को आदि छेकर दशमे गुणस्थान तक जीबों के 
संसारपर्यंटन कारक साम्परायिक कमंका आम्रव होता है और कषाय रहित हो रहे उयारहमे,,तेरहमे गुण- 
स्थान वाले जीवों के संसारभ्रमण नहीं कराने वाले ईयोपथ कम का आखब होता है । अथोत्‌ कषायवान 
जीयो के हो रहा आख्रव संसार वृद्धि का कारण है ओर अकपाय जीबों के एक समय स्थिति बाला साता- 
बेदनोय कर्म का आख्रव तो केवल आना, चले जाना मात्र है। पहिले समय में सद्वेद का बंध होकर दूसरे 
समय में झटिति ही उसकी निजरा हो जाती है । पूंबद्ध कर्मों का उदय आने पर हुये अनुभाग रस मे 
उस साता वेदनीय का मन्द अनुभाग भी सम्मिलित हा जाता है जो कि अविद्यमानवत्‌ है । 


यथासंख्यमभिसंबंधमाह । 
इस सूत्र के उद्देश्य विधेयदलों का यथासंख्य दोनों ओर से सम्बन्ध कर लेना चाहिये । 
अर्थात्‌ इतरेतरयोग वाले दो पदों का यथाक्रम से अन्बय छगा छो। इसी बांत को ग्रन्थकार अग्रिम वाक्तिक 
द्वारा कहते हैं । 
ससांपरायिकस्य स्यात्सकषायस्य देहिनः। 
ईयापथस्य च प्रोक्तो :कषायस्येह सूत्रितः 0१॥ 


देहधारी कषाय सह्दित जीव के वह साम्परायिक कर्म का आखसत्रव होगा और कषायरहित 
शरोरधारोी जीव के ईयोपथ कम का आख्रव होगा जो कि श्री उमास्वामी महाराज ने यहाँ प्रकरण में इस 
सूत्र से बहुत अच्छा कष्ट दिया हे । 


इृह स्त्रे स आख्रवः सकषायस्य जीवस्य सांपरायिकस्य कणः स्यात्‌, अकषायस्यमे पुनरी- 
यापथस्येत्यास्रवस्यो भयस्वामिकत्वात्‌ द्योः प्रसिद्धि! ॥ 


इस सूत्र में कपायसहित जीब के साम्परायिक कर्मों का वह आखस्रव होना कह दिया जाता है 
और अकषाय जीब के फिर ईयापथकर्म का आख्रव हो सकेगा बताया गया है। इस प्रकार आख्रव के दोनों 
स्वामियरों के हो जाने से दोनों भेदों की प्रसिद्धि हो जाती है । 
कषणादात्मनां घातात्कषायः कुगतिप्रदः । 
कोधादिः सह तेनात्मा सकषायः प्रवर्तनात्‌ ॥॥२॥ 
कषायरहितस्तु स्यथादकषायः प्रशांतितः। 
कषायर्य क्षयाद ति प्रतिपत्तत्यमागगात्‌ू ॥३॥ 


छठा-अध्याय (७ 


“कष हिंसाया” धातु से कषाय शब्द व्युत्पन्न किया है। आत्मा का या आत्मा के गुणों का कषण 
यानी घात कर देने से ये क्रोध आदिक कषाय कहे जाते हे | क्रोध आदि चारों ही कपाय खोटी नरकगति 
और तियंग्‌ गति को सुलभता से देते हैं । अर्थात्‌ कषाय नाम साथक् हे । कृप बिलेखने धातु से भी प्राक्ृत 
“क्साअ” शब्द के उपयोगी उक्त शब्द बनाया जा सकता है । सुख दुःख स्वरूप धान्यो को उपजाने वाले 
लम्बे चौड़े संसार रूप कर्म खेत का कषण करने यानी जोतने के कता क्रोध आदि कपाय है ओर “कष 
हिंसायां” घातु के अनुसार आत्मा के सम्यकत्व, देशचारित्र, सकलचारित्र, यथाख्यातचारित्र गुणों का 
कह सन है पक ने से चार कषायें कही जाती हैं। उन क्रोध्रोदिकों के साथ प्रशृत्ति करने से आत्मा भी कपायस हित 
कहा जाता है| हो क्राथ आदि कपषायों से रहित हो रहा जीव तो अकषाय होगा जो कि चारिच्र मोहनीय 
कम के भेद हो रहे पौद्धलिक कषायों के उपशम से अथवा क्षय से वह अकषाय द्वांता हे। इस प्रकार 
सूक्ष्म प्रमेयों का प्रतिपादन करने बाे आगम से जीव का सकषपायपन और कपायरद्दितपन भलेग्रकार 
समझ लेना चाहिये | आदि के गुणस्थान से दशमे गुणस्थान तक के जीघ सकपाय है और शेप ऊपरले 


गुणस्थानों के जीव अकषाय है | ग्यारहमे गुणस्थान में कषायों का उपश्म है और आगे के गुणस्थानों में 
क्षय है । 


समंततः पराभृतिः संपरायः पराभवः। 
जीवस्य कर्मभिः प्रोक्तस्तदर्थ सांपरायिकं ॥४॥ 
कर्म मिथ्यादगादीनामाद्र चर्मणि रेणुवत्‌ । 
कषायपिच्छिले जीवे स्थितिमाप्नुवदुच्यते ॥५॥ 


ेु सम - परा + इण्‌ + घत्र्‌ + ठणू अथवा सम्‌ + पर + इण्‌ + अच + ठण 5 यों साम्पराय्रिक शब्द 
के व्युपत्ति अनुसार खण्ड हो सकते हैं.। कर्मों करके जीब का समनन्‍्ततः यानी सब ओर से जो पराभव 
अर्थात-निरस्कार हो जाना हे वह सम्पराय है यह निमक्ति द्वारा सम्पराय का अच्छा अर्थ कह दिया है । 
यह सम्पराय जिसका प्रयोजन हे बहू कम साम्परायिक है । सम्पराय शब्द से प्रयोजन अथ में ठण 
प्रत्यय कर दिया हे । मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर सूकमसाम्पराय पयन्त जीवों के कषाय का उदय होते 
सन्‍्ते योग बश से आ रहे कर्म गीले चमढ़े में धूल के समान स्थिति को श्राप्त करते हुये चुपट जाते है । 
कारण कि कपायों से सशच्चिकण (लिबलिबे) होरहे जीव में कम स्थिति को प्राप्त होरहे सन्‍्ते साम्परायिक 
कहे जाते है । गीला चमड़ा, गीछा कपड़ा, कीच आदि में आपतित हो रही घूछ कुछ काछ की म्थिति को 
लिये हुये सम्बद्ध हो जाती है उसी प्रकार रागद्वेष, स्वरूप स्वकीय चिपकाहट से आत्म कर्मों को आबद्धू 
कर लेता है। बट वृक्ष का गीला, चिपकना, वृध जेसे अन्य पदार्थों के इल्प का द्वेतु हे अथवा बड़ की 
छाल, वहेडा, हर, फिट किरी ये वस्त्र में टेसू , मंजीठ, आदि के रंग चिपट जाने के कारण हैं. तथेव क्रोध 
आदिक परिणाम भी आत्मा के साथ कर्मो का इलेप करा देते हैं। 


ईयों योगगतिः सैब॑ पन्‍था यस्य तदुच्यते । 
कर्मेर्यापधमस्यास्तु शुष्कक्ुड्येश्मवच्चिरं ॥६॥ 


४८ इलोक-वार्तिक 


योगमात्रनिमित्त तु पुंस्यासूवदपि स्थिति । 
न प्रयात्यनुभागं वा कषाया5सत्ततः सदा ॥७॥ 


ईयापथ शब्द की निरुक्ति इस प्रकार है कि ईरण ईयां “ईर गतो कम्पने च धातु से ण्य प्रत्यय 
कर ईया शब्द बना लिया जाय । ईय्या का अर्थ योगो अनुसार गति होना है। इस प्रकार जिस कम का वह्द 
ईयो ही पन्था यानी द्वार हे वह ई्यापथ कम कहा जाता है । इस अकपाय जीव के जिस कर्म का आस्रव 
होता है बह ईयापथ कर्म समझा जाओ । सूखी भीत के पसवाड़े पर पत्थर का जेसे सम्बन्ध नही होसकता 
है उसी प्रकार अकपाय आत्मा में केवछ योग का निमिच पाकर आख्रव कर रहा भी कं चिरकाल तक 
तो स्थितिको प्राप्त नहीं होतः है ओर अनुभाग को भी प्राप्त नही दोता ह क्‍योंकि सब्रेदा कपायो के उदय 
का सद्भाव नहीं हे। “ठिदिअनुभागा कसाअदो होंति' कपायों से कर्मो के स्थितिबंध ओर अनुभागबन्ध 
होते हैं| ग्यारहमे, गुणस्थानों में योग को निमित्त पाकर सातावेदनीय कर्म का आख्रव होता है किन्तु 
उसमें स्थिति ओर अनुभाग नही पड़ते है हा योग द्वारा म्थूल शरीर, वचन्‌ और मन के उपयोगी आये 
हुये आहार वर्गणा, भाषावरगंणा, मनाबर्गणाओं के रक्ृघों मे तो स्थिति पड़ जाती है नोकर्मों की स्थिति 
. पड़ने में कपाय भाव कारण नहीं ह | “णवरि हु दुसरीणाणं गलिदवसेसा हु मेत्त ठिदिबंधों गुणहाणीणदि- 
बड़ संचयमुदय च चरिमक्षि” नाकर्मो की स्थिति के कारण ता बहों अकषाय जीवो के विद्यमान है। 
खाई हुई रोटी, दाल, या पिये गये दूध, पानी, आदि मे प्रविष्ट हो रहीं आहार बर्गणाओं के अनुभाग या 
स्थिति बंध के कारण कुछ आत्मीय पुरुपार्थ ओर श्ञारारिक रचना विश्येप है उसी प्रकार अन्य बर्गंणाओं 
के स्थिति, अनुभागों में भी अन्तरंग बहिरंग, कारण जोड़ लेने चाहिये। श्रुतज्ञान का परिशीलन कीजिये, 
मन्धन फरने से अमृत की प्राप्ति होगी । 


कपायपरतंत्रस्यात्मनः सांपरायिकास्रवस्तदपरतत्रस्येयापथास्रव हति सक्त । कथ॑ पुनरात्मनः 
कस्यचित्पारतंत्रयमपरस्यापारततञ्य वात्मत्वाविश्ेपे5प्युपपद्मत इत्याह। 
कपायों से पराधीन हो रहे आत्मा के साम्परायिक कर्म का आख्रव होता है ओर उन कपायों 
के परतंत्र नही द। रहे आत्मा के ईयापथ नाम का आख्व होता है। इस प्रकार उक्त सूत्र में श्री उमा- 
स्वामी महराज ने बहुत अच्छा कह दिया हू। यदि यहाँ कोई यों प्रश्न करे क्रि जब जीवपना सम्पूर्ण 
सकषाय, अकपाय, आत्माओं में विशेषता रहित होकर एकसा हे तो भी फिर किसी एक आत्मा का पर- 
तंत्र होना ओर दूसरी आत्म! का परतंत्र नहीं होना भला कैसे युक्त बन सकता है ! बताओ । इस प्रकार 
जिज्ञासा प्रवतेने पर प्रन्थकार अग्निम वात्तिक द्वारा समाधान कहते है । 
के ९, 
कषायहेतुक पुंसः पारत॑त्रयं समंततः । 
सत्तांतरानपेक्षीह पद्ममध्यगर्भु गवत्‌ ॥८॥ 
कषाविनिवृत्तो तु पारतंत्र्यं निवत्यते । 
यथेह कस्यचिच्छांतकषायावस्थितिक्षणे ॥९॥ 


इस प्रकरण में जोब का सब ओर से परतंत्रपना ( पक्ष ) कपायों को द्वेतु मान कर उपजा है 
( साध्य ) अन्य प्राणियों को अपेक्षा नहीं रखता हुआ परतंत्रपना होने से ( द्वेतु ) जेसे कि यहाँ छोक में 


छठा-अभध्याय ४्हण, 


कमल के मध्य में प्राप्त हुआ चक्षरिन्द्रिविषयलोलुपी भ्रमर अपनी लोभ कषायों के अनुसार परतंत्र 
हो रहा है ( अन्वयहृष्टान्त )। हां कषायों के उदय रूप से विशेषतया निवृत्ति हो जाने पर तो परतंत्रता 
निवृत्त हो जाती है जैसे कि यहाँ जगत्‌ में किसी एक जीब के कंषायों को झान्त अवस्था के समय में 
परतंत्रता नहीं पायी जाती हे ( व्यतिरेक दृष्टान्व )। यों अन्बय व्यतिरेक द्वारा जीबो की पराधीनता का 
कारण कषायों का उदय सिद्ध कर दिया है । 


संसारिणो जीवस्य पारतंत्रयं विवादापन्न॑ कपायहेतुकं सच्तवांतरानपेक्षित्वे सति पारतंत्यशब्द- 
वाच्यत्वात्‌ पद्ममध्यगभ्रमस्स्य तत्पारतंत््यवत्‌ । निःकषायस्थ यतेद॑स्थुकृतेन रक्षादिपरतंत्रत्वेन 
व्यभिचार इति चेन्न, सच्चांतरानपेक्षित्वेन विशेषणात्‌ । बीतरागस्थाघातिकमंपारतं>्येणानेकांत इति 
चेल्न, तस्य पूवकवायकृतत्वाद | 


संमारी जीव की विवाद में प्राप्त हो रही यह दृश्यमान परतंत्रता | पक्ष ) स्वकीय कपायभावों 
को निमित्त पाकर उपज गई हे ( साध्य ) अन्य जीवों की नहीं अपेक्षा रखते सन्‍्ते परतंत्रता इस शब्द 
का वाच्य हाने से ( हेतु ) कमल के मध्य में प्राप्त हं। रहे भोरे को उस कपाय हेतुक परतंत्रता के समान 
( अन्बय दृष्टान्त , | इस निर्दोष अनुमान से जीबो को परतंत्रता के अभ्यन्तर कारण का निरूपण कर 
दिया गया है । यदि यहां कोई व्यभिचार दोष उठावे कि कपाय रहित संयमो को चोर करके की गई 
रक्षा, धम्य ध्यान पालन, झरोर त्राण आदि की परतंत्रता करके व्यभिचार हो जायेगा | कोई अवसर पर 
एसा प्रकरण आ गया हे जब चोर ने भुनि की रक्षा करने के अभिप्राय से मुनियों को रोक लिया था 
“प्राक्तज्जन्मपिंवासावनशुभकरणात्हा करः स्वरगंसश्य” पूर्व भव में मुनि आवास दान के अभिप्राय और 
इस भव मे रक्षण के अभिप्राय करके शुकर ने सौधर्म स्व प्राप्त किया था यह दृष्टान्त तो असिद्ध ही हे । 
प्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि वहां हेतु का अन्य प्राणियों की अपेक्षा नही रखते हुये 
यह विशेषण घटित नही हो पाता हैं । हमने उस परतंत्रता का अन्य ससस्‍यों की नहीं अपेक्षा रखनेवालेपन 
करके विश्ेषण दे रखा हे जो अन्य प्राणियों की अपेक्षा नहीं रखती हुई परनंत्रता होंगी वह अवश्य स्वकोय 
कषायो से ही बनाई गई ह। ग्रन्थकार श्रीविद्यानन्द स्वामीने आप्रपरीक्षा मे भी हरीर आदि ह्वीन स्थान 
का परिग्रह करना, क्रोधी, लोभी हा जाना, हँसना, रोना, म्‌र्खता, निबछता, मोह, आसक्ति, आदि परा- 
धीनताओं का अन्तरंगकारण क्षायों को बताया हे । यदि पुनः कोई व्यभिचार दोष उठावे कि बीतराग 
हो रहे तेरहमे गुणस्थानबर्क्ती मुनि क अघाति कर्मों की परतंत्रता करके व्यभिचार आता हूँ सयोग केवली 
परतंत्र तो है. किन्तु उनके कपायों का उदय नहीं है | ग्यारहमे, बारहमे गुणस्थान बाछे मुनि भी कपायो- 
दय के बिना हा अज्ञान, अदश्नन, के और भ्रघातिया कर्मों के पराधीन हो रहें है । आचाये कहते हैं कि 
यह तो नहीं कहना क्योंकि बीतराग मुनियों की वह परतंत्रता भी पूर्व समयवर्त्ती कपायों करके की गई 
हे | पहिली अवस्थाओं में हुई कषायों के अनुसार उन कर्मों में स्थिति ओर अनुभाग डाले थे । उन कर्मों 
का अब उदय आ रहा है अतः इस परतंत्रता में भी परम्परया कषाय कारण हैं अतः उक्त देतु निर्दोष हे । 


महेश्वरसिसृक्षापेक्षित्वास्संसारिजीवपारतंत््यर्य सच्वांतरानपेक्षित्वमसिद्धमिति चेन्न, महेश्व- 
रापेक्षित्वस्थ संसारिणामपाकृतत्वाव्‌ । 


छ०७० इछोक-बातिक 


यहाँ कोई वेशेषिक या नैयायिक हेतु में स्वरूपासिद्धि दोष लगाते हैं कि संसारी जीवों की परतंत्रता 
तो मद्देश्वर की रखुजने की इच्छा की अपेक्षा रखनेवाली हे अतः अन्य जीबों को अपेक्षा नहीं रखनापन 
यह हेतु का विशेषण पक्ष में नहीं रहा इस कारण असिद्ध दोष हुआ। भले ही इसको विशेषणासिद्ध 
दोष कद्द दिया जाय। व्यास जी ने कहा हे कि “अज्ञों जन्तुरनोशों यमात्मनः सुखदुःखयोः | ईश्वर 
प्रेरितो गच्छेत्स्थग वा इवश्रमेत् वा ॥” यह संसारी प्राणी अज्ञान है। अपने सुखदुःखों का स्वयं प्रभु नहीं हे 
ईश्बर से प्रेरित होता हुआ पराधीन होकर स्वर्ग या नरक को चला जाता है | गीताकार ने भी कहा है 
कि “कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन” कर्म ही करते जाओ उनका फल ईइबर देगा यों ईशबर की. 
शप क्षा अनुसार सम्पूर्ण संसारी जीब पराधीन हो रहे है अतः जेनों का हेतु असिद्ध है | आचाये कहते 
यह बेशेषिकों को नहीं कहना चाहिये क्योंकि संसारी जीवों के महेर्बर या ईश्वर को सिख्तक्षा 
के अपेक्षी होने का खण्डन कर दिया गया है । कार्यत्व, अचेतनोपादानत्व, सन्निवेशाबविशिष्टल्य आदि सभी 
हेतु दूषित हैं.। पूर्व प्रकरणों में कार्यों के निमित्त कारणपने से ईश्वर को नहीं सघने दिया हैं। आप्र- 
परोक्षा में भी कठेवाद का बहुत अच्छा निराकरण कर दिया है। बस्तुतः देखा जाय तो संसारी जीब 
अपने कषायभावों करके उपात्त किये गये कर्मों के उदय अनुसार पराधीन द्ोरहे है। अनादि काल से 
धारा प्रवाह रूप करके कषायों से कर्मंबन्ध और कर्मोदेय से कषाये यों पराधीनता का अन्वय चढछा 
आ रहा है | | ु 
नित्यशुद्धस्वभावत्वाजीवस्य कमंपारतंत्रयमसिद्धमिति चेन्न, तस्य संसागभावग्रसंगात्‌ । 
प्रकृतेः संसार इति चेन्‍न, पुरुषकल्पनाबैयथ्यप्रसंगात्‌ तस्या एवं मोक्षस्थापि घटनात्‌ । न च्‌ प्रकृ- 
तिरेव संसारमोक्षमागचेतनत्वाद्घटवत्‌ । चेतनसंसर्गव्रिवेकाभ्यां सा तद्भागेबेत चेतू, तह यथाप्र- 
कतेश्रेतनससर्गात्पारतंत््यलक्षणः संसारस्तथा चेतनस्थापि प्रकृतिसंसगांत्‌ तत्पारतत्यं सिद्धं, सस- 


गंस्य डिए्त्वात्‌ । 

यहाँ पक्ष की असिद्धि को दिखलाते हुये सांख्य विद्वान कहते हैँ कि जीव सबबंदा शुद्धस्वभाव 
है । शुद्ध, ठदासीन, भोक्ता, चेतयिता, द्रष्टा, ऐसा आत्मा हमारे यहाँ माना गया ह अतः जीव का कर्मों 
करके परतंत्रपना सिद्ध नहीं हे | इस कारण जेनों का द्वेतु आशभ्रयासिद्ध हे । प्रन्थकार कद्दते है कि यह तो 
नहीं कहना क्योंकि नित्य ही शुद्ध मानने पर उस आत्मा के संसार के अभाव हो जाने का प्रसंग आवेगा 
जो कि दृष्ट और इष्ट प्रमाण से विरुद्ध पड़ता है । यदि कपिल मत्तानुय्रायो यों कहें कि संसार में आत्मा तो 
अन्य सभी पदार्थों से अलिप्त रहता है जैसे कि जल से कमछपतन्र अलग रहता है यह जो कुछ जन्म, 
मरण, इृष्ट वियोग, और अनिष्ट संयोग, भूख, प्यास, अध्ययन, दान, पूजा, शरोर ग्रहण आदि अबस्था- 
स्वरूप संसार हे यह सब सक्तवगुण, रजोगुण, तमोगुर्णों की साम्य अवस्था स्वरूप प्रकृति का है. आत्मा 
निर्विकार है । आचाय कहते हैं. कि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि यों प्रधान के हो संसार होना मान लेने 
पर आत्मा को कल्पना करने के व्यथपन का प्रसंग आ जावेगा । मोक्ष भी उस प्रकृति की दही घटित 
हो जायगी सभी पुरुषार्थों को जब प्रकृति सम्भाल छेगो तो आत्मतत्त्व की कल्पना करना व्यर्थ है। 
ऐसे अवसर को पाकर ग्रदि सांख्य थों कद्द बेठे कि अच्छी बात है प्रकृति ही संसार और मोक्ष को 
घार लेगी हम आत्मा को संसारीया मुक्त मानते ही नहीं हैं। प्रकृति ही संसार करती है और 
प्रकृति ही आत्मा से चरितार्थाधिकार द्ोफर भुक्त हो जाती है। मुक्त आत्मा में ज्ञान, सुख, आदि का 
अणुमात्र भी संस नहीं रहता हे। केवल पुरुष का स्वरूप चैतन्य विद्यमान रहता हे “चैतन्यं पुरुष- 
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स्य स्वरूप, तदा द्रष्टः स्वरूपेडवस्थानं” ऐसे हमारे यहाँ आगम बचन है। आचार्य कद्दते हैं कि यह 
तो नहीं समझ बठना कारण कि प्रकृति ही ( पक्ष ) संसार ओर मोक्ष को धारने वाली कथमपि नहीं है 
( साध्य ) अचेतन होने से ( हेतु ) घट के समान ( अन्वय दृष्टान्त )। इस अनुमान द्वारा अचेतन प्रकृति 
के ही संसार या मोक्ष हो जाने का अभाव साध दिया गया हे । यदि कापिल यों कट्दे कि चेतन पुरुष का 
संसग हो जाने से वह प्रकृति ही उस संसार अवस्था को धार छेती ही हे “तस्मात्तत्संसगांद्चंतनं॑ चेतना- 
बदिव” । तथा विवेकज्ञान यानी प्रकृति ओर पुरुष के भेद का परिज्ञान हो जाने से वह प्रकृति ही मोक्ष 


पान कम हे वप प लक प्राप्त कर लेती है । गाय के गले में दे के बसा व वता हा रस्सी ही छूट जाती-हे एताबुता गाय का _ 
बन्धन या मोचन के वसस्‍्त॒तः गाय अपने स्वरूप में वसों को बसी हो है । , भाचाय कह्दते 
* कि या कहा तब तो जिस प्रकार चंतन का संसग प्रकृति का आत्मा क परतंत्र हो जाना 


स्वरूप संसार होना माना गया दे उसी प्रकार प्रकृति का संसग हो जाने से चेतन आत्मा का भी उस 
प्रकृति के पराधोन होजाना स्वरूप संसार सिद्ध हुआ जाता है. क्‍योंकि कोई भी संसर्ग हाय वह दो में 
अबडइय ठहरता हे दो आदि पदार्थों स न्‍्यून अथ में सम्बन्ध नहीं ठहर पाता हे यों जेन सिद्धान्त अनुसार, 
आत्मा और कर्म दोनों के द्वी संसार या मोक्ष होना घटित हो जाता है। मलिन सुबर्ण या बम्त्र स मल 
जब लग॑ जाता है तब दोनों ही स्वकीय गुणों से रुयुत होकर विभावपरिणति को धार छेते है और प्रयोगों 
द्वारा मल को अलग कर देनेपर श॒द्ध सुवर्ण या स्वच्छ वस्त्र के समान मल भी अपने स्वरूप में निमग्न द्वो' 
रहा झगड़े टण्टों से रहित द्वोकर मुक्त होजाता है अतः आत्मा के भी परतंत्रता स्वरूप संसार सिद्ध हुआ 
इस बात को सांख्य म्वीकार करे वा य स्थाद्वादी तो प्रथम से ही पुद्गल की मोक्ष स्त्रीकार करते है “जीवा- 
जीवास्रव” आदि सूत्र की सेंतालीसनी बासिक के अतः हमारा उक्त हेतु आभ्रयासिद्ध नहीं ह । 

नन्वेवं प्रकृतिपारतंत्येण व्यभिचारस्तस्य कपायहेतुकत्वाभावादिति न मंतव्यं, कांपलानां 
कपायस्य क्रोधादेः प्रकृतिपरिणामतयेश्टत्वात्‌ तत्पारतंत्रयस्य कषायहेतुकत्वसिद्धे! | स्थाद्रादिनां तु 
कपषायस्य जीवपरिणामत्वेषपि कमलक्षणप्रकृतेः पारतं>यस्य तत्प्रकृतत्योपपत्तेः कथं तेन व्यमिचारः ! 
कपायपारेणामो हि जीवस्य करमंणां बंधमादधाना यथा तत्पारतंत्र्यं कुरुते तथा कर्म णो5पि जीवपर- 
तंत्रत्यमिति न व्यभिचारिसाधनं कपायहेतुकत्वनिवृत्ती निवतंमानत्वादन्यथा पुक्तात्मनो5पि पारत॑ं- 
धअयप्रसंगात्‌ । जीवन्युक्तस्यापि हि शांतकपायावस्थाकाले पारतंत्रयनिषृत्तिरुपलभ्यते । “जीवन्नेव हि 
विद्वान्‌ संहर्पायासाभ्यां विम्नच्यते'” इति प्रसिद्ध 

यहाँ कपिल पुनः उक्त हेतु में व्यभिचार दोष उठाते हैं कि आप जैनों के “सच्त्वान्तरानपेक्षित्वे 
सति पारतंत्र्यशब्दबाच्यत्वात्‌” हेतु का प्रकृति की परतंत्रता करके व्यभिचार दोप आता है। देखिये संसार 
अवस्था में प्रकृति परतंत्र होरद्दी है. किन्तुवह परतंत्रता बिचारी कपायों को हेतु मान कर उपजी नहीं है 
कषाये तो जीब के हो सकती है जड़ प्रकृति के नहीं । प्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही मान बेठना चाहिये 
क्योंकि आप कपिल मतानुयायियों के यहाँ क्रोध, राग, द प, मोह आदि कपायों को प्रकृति का परिणाम 
होरहेपन करके इष्ट किया गया है प्रसन्नता, छाघव, राग, ढ्व ष, मोह, दीनता, शोक, ये सब विकार उस 
सक्त्वगुण, रजोगुण, तमोगुणवाली प्रकृति के परिणाम माने गये हैं. अतः उस प्रकृति के परतंत्रपन का कषाय 
नामक हेतुओं से उपजना सिद्ध हो जाता है। हम जेनों के यहाँ तो प्रथम से ही प्रमाण ओर व्यचह्यार नय के 
विषयोंका प्रतिपादन करने वाले तक्त्वाथसूत्र, राजवास्तिक, सर्वाथ सिद्धि, गोमट्टसार, आदि में तो क्रोध आदि को 
आत्मा का ही विभाव परिणाम कहा है| हाँ निए्चय नय के प्रतिपाद्य विषय का निरूपण करने वाले समय- 
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सार प्रन्थ में क्रोध आदि को पुदूगल का विकार कह दिया है उसकी अपेक्षा को समझ लेना योग्य हे । 
किन्तु सांख्यों के यहाँ तो क्रोध, हष, अहंकार, लोभ को भ्रकृति का सर्वांग विवत इष्ट किया है. अतः 
कापिलों को तो व्यभिचार दोप फकथमपि नहीं उठाना चाहिये। बात यह है कि स्याद्वादियों के यहाँ भले 
ही कधाय को जीव का परिणाम होना माना गया है तो भो कम्मस्वरूप प्रकृति का परतंत्रपत्ता उस कषाय 
करके किया गया बन जाता हैं अ्थात-कषाये जीव को परतंत्र करती ही हैं साथ ही उन कषायों करके 
जीव के साथ बध गई कमंस्वरूप प्रकृति भी उन कषायों द्वारा ही पराधीन हो सकी हे अतः उस प्रकृति 
या प्रक्ृतिबंध को प्राप्त हुये कर्मों को उस परतंत्रता करके भछा किस प्रकार व्यभिचार हो सकता है | 
अथीत्‌-नहीं ? कारण कि जीब का कर्मों के साथ बंध को आधान कर रहा कषाय परिणाम जिस 
प्रकार उस जीव की परतंत्रता को कर देता हे डसी प्रकार कर्मों का भी जीवो के पराधीन बने रहने को 
कर देता है | गीले चून मे पड़ा हुआ पिसा नोन जैसे चून को अपने पराधान कर देता हं उसी प्रकार स्वयं 
नॉन भी चून के पराधीन हो जाता है। इस कारण हम जेनां का हेतु व्यभिचार दोप वाला नहीं है । 
व्यभिचार दोप के निवारणार्थ हेतु में विपक्षव्यावृत्ति घटित हो रह्दी है । साध्य हो रहे कपाय हँतुकत्व की 
निवृत्ति होनेपर “सक्त्वान्तरानपेक्षित्वे सति परतंत्रपन'' हतु की निवृत्ति ह। रही देखी जाती हू। अथात्‌-- 
जो कषायों को हेतु मानकर नहीं उपजा हे वह परतंत्र नहीं है | रुपया को सन्‍्दूक या तिजोरी में बंद कर 
दो, रत्न को डिब्बी में बंद कर दो एताबता वे कोई परतंत्र नहीं है। परतंत्रपना प्रायः जीबों में ही रागू 
होता है। एक बात यह भी है कि जहाँ कहीं भी रुपया, दथणुक, रत्न, आदि है वे स्वाधीन है अन्य प्राणियों 
ने उन रुपये आदि को यदि पराधीन कर दिया हे तो “सत्त्वान्तरानपेक्षित्वे सति” यह हतु का विशेषण 
उसकी त्रण चिकित्सा कर देता हे | कपायों के दूर हो जाने पर अवश्य ही परतंत्रता दूर हो जाती है अन्यथा 
यानी कषायों की निरवृत्ति हो जाने पर भी यदि परनंत्रता मानी जायेगी तो मुक्त आत्मा के भी पुनः परतंत्र 
बने रहने का प्रसंग आ जावेगा जोकि क्रिसी को भी इष्ट नहीं है जब कि कषायों की उपशान्त अबस्था 

या क्षीण अवम्था हो जाती है उस अवसर पर ग्यारहमे, बारहमे, गुणस्थानबाले मुनि के ही परतंत्रता 

फी नियूृत्ति हो रही देखी जाती है। कपायों का क्षय हो जाने पर तेरहमे चोदहमे गुणस्थानबाले जीवित 

होकर भी मुक्त हो रहे जीवन्मुक्त सबज्ञ के परतंत्रता की निवृत्ति प्रतीत हो जाती है । अन्य दशन वाले 

भी स्वीकार करते हैं कि जीवित हो रहा ही विद्वान ( सर्वज्ञ ) संहर्ष यानी राग या छलोकिक सुख ओर 

आयास यानी द्वष या दुःख से विशेषरूपेण मुक्त हो जाता हैं । “वि” का अर्थ यहाँ बतमान मे स्वल्प भी 

राग दष का सद्भाव नहीं पाया जाकर भविष्य के ल्यथि भी राग, द्वप, का सबंथा परिक्षय हे । 

यह सिद्धान्त सभी दानिकों के यहाँ प्रसिद्ध ह यो व्यतिरेक दृष्टान्त द्वारा भी श्रकृत हेतु का व्यतिरेक 

गुण पुष्ट कर दिया गया हे । 


साध्यसाधनविकलमुदाहरणमिति च न शंकनीयं,प्ममध्यगतस्य भृंगस्य तदूगंधलोभमकपा- 
यहेतुकत्वेन तत्संकोचकाले पारतंत्रयसचांतरानपेक्षिणः प्रसिद्धस्वात्‌ । ततोडनवश्रमिदं साधन । 


उक्त अनुमान में कद्दा गया पद्म के मध्य में प्राप्त दोरहा भोरा यहद्द दृष्टान्त तो साध्य और 
साधन से रीता है इस प्रकार की शका भी नहीं करनी चाहिये क्‍योंकि पद्म के मध्य में प्राप्त होरहे श्रमर 
को उस कमल गन्ध में लग रही छोभ कषाय फो हेतु मान कर हुई परतंत्रता की बालकों तक को प्रसिद्धि 
है जो कि परतंत्रता अन्य आणियों की अपेक्षा नहीं रखती हैं इस कारण गन्ध की लोभ कषाय अनुसार 
कमल में बेठे हुये पुनः सूय अस्त हो जाने पर संकुचित हुये पद्म में परतंत्र हो गये भौरे में अन्य प्राणियों 
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को नहीं अपेक्षा रखता हुआ परतंत्रपना हेतु भो रह जाता है ओर कपायहेतुकपना साध्य भी ठहर जाता 
है तिस कारण उक्त हेतु निर्दोष हे जो संसारी जीव की परतंत्रता का कपायों द्वारा होना साध देता हे हाँ 
जो अकषाय जीव हैं वे परतंत्र नहीं हैं । 


तत्र सांपरायिकास्रवस्य के भेदा इत्याह। 


सूत्रकार के प्रति किसो शिष्य का प्ररन हैं कि महाराज बताओ कि आदि में कहे गये साम्प- 
रायिक आख््रव के कौन कोन से भेद है ? इस प्रकार जिज्ञास| प्रवतने पर उन भेदों का परिज्ञान कराने के 
हिये श्री उमास्वामी महाराज इस अग्रिम सूत्र का स्पष्ट ्रतिपादन करते है । 


इन्द्रियकषायात्रतक्रिया: पंचचतु:पंचपंचविशतिसंख्या: प््वस्य 
भेदा: ॥५॥ 


अपने बिपयों में व्यापार कर रहीं पॉच संख्या बाली स्पञ्नन, रसना, प्राण, चक्ष), श्रोत्र, ये 
इन्द्रियां और चार संख्यावाले क्रोध, मान, माया, लोभ ये आगे कहद्दे जाने वाले कपाय तथा पाँच संख्या 
वाले हिंसा से अविरति, झूठ से अविरति, चोरी से अधिरति, अब्रह्म का अत्याग और परिग्रह का अम्न- 
स्याख्यान स्वरूप य अन्नत एवं सम्यकत्व क्रिया आदि पश्चीस संख्या बाली क्रियाये ये उन्तालीस पूबे- 
साम्परायिकर आसत्रव के भेद हैं अथात्‌ कषाथ सहित जीवो के इनके द्वारा आखब होता है । 


इन्द्रियाणि पंचसख्यानि कषायाश्रतुःसख्या: अव्रतानि पंचसंख्यानि क्रिया: पंचिंशति- 
सख्या ईति यथासंख्यमभिसंबंध! । 


४इन्द्रियकपायात्रतक्रिया:” इस इतरेतर योग समास बाल उदइय दल का “पचचतुःपंच- 
पंचर्विद्यतिसख्या:' इस विधेय दल के साथ यथाक्रम से अन्व॒य करने पर यो अथ कर लिया जाता है कि 
पॉच सख्या वाली भाव इन्द्रिया है कपायों की संख्या चार हे पाँच संख्या वाले अन्नत है. क्रियाओं की 
गणना पश्चीस है । इस प्रकार उद्द इ्य, विधेय, पदों को संख्या के अनुसार दोनों ओर से सम्बन्ध कर लेना 
चाहिय । 


सांपरायिकमत्रोक्त पूर्व तस्‍्वेंद्रियादय 
भेदाः पंचादिसंख्याः स्युः परिणामविशेषतः ॥१॥ 


यहाँ प्रकरण म॑ सकषाया आदि सूत्र अनुसार पहिले साम्परायिक आस््रव कहा जा चुका है 
उसके पाँच आदि संख्यावाले इन्द्रिय आदिक चार भेद हो सकते हे जो कि अन्तरंग बहिरंग कारणों 
अनुसार हुई आत्मा को विशेष परिणतियों से उन्तालीस प्रकार होजाते है. 

न हि जीवस्येद्रियादिपरिणामानां विशेषो्शसद्ध! परिणामित्वस्य वचनात्‌ । कारणविशेषा- 
पेक्षत्वाच् स्पशोदिषु विषयेषु पुंसः स्पशनादीनि पंच भावेंद्रियाणि तदुपकृरतो वतमानानि द्वव्येद्रियाणि 
पंचेंद्रियसामान्योपादानादुक्तलक्षणानि प्रत्येतव्यानि । 


छ ५० इलोक-बातिंक 


' जीव के इन्द्रिय कषाय आदि बिशेष परिणतियों का होना असिद्ध नहीं हे क्योंकि सर्बज्ञ की 
आम्ताय अनुसार कद्दे गये आप शास्त्रों में जीव के परिणामीपनका निरूपण किया गया है अर्थात्‌ 
“परिणमदिकमेणप्या” “जीवकृत॑ परिणाम” परिणममाणस्य चितश्विदात्मकेः स्वयमपि स्वकै्भाजं: भवति 
हि निमित्तमात्र पौद्गलिक कर्म तस्यापि, परिणममाणो नित्य॑ ज्ञानविवर्तेरनादिसन्तत्या, परिणामानां स्वेषां 
स भवति कर्ता च भोक्ता च” जीब के परिणाम द्वोने का प्रतिपादन करने वाले ऐसे आगमवाक्य मिलते 
हैं.। स्वयं सूत्रकारने जीच को द्रव्य कहते हुये गुणपर्यायबाले पदार्थ को द्रव्य कह्य है हम जेन तो सांख्यों 
के समान आत्मा को कूटस्थ नहीं मानते है अतः परिणामी आत्मा के इन्द्रियाँ, कघाय, अश्नत और क्रियायें 
ये विबते सम्भव जाते हैं । एक बात यह भी है कि ये इन्द्रिय आदिक आख्रव के द्वार अन्य कारण विशेषों 
की अपेक्षा रखते हैं अतः कारण विशेषों की अपेक्षा रखने बाला कोई परिणाम विशेष यानी कार्य ही हो 
सकता है आत्मा की स्पर्शन आदिक पाँच इन्द्रियां इन स्पर्श आदि बिषयों में प्रवत रही है उन भावेन्द्रियों 
का उपकार (सहायता) करने में व्यापार कर रही पाँच द्र॒व्येन्द्रियां हैं जिनके कि लक्षण या भेदों का निरू- 
पण दूसरे अध्याय में किया जा चुका है यहाँ सूत्र में सामान्य रूप करके “इन्द्रिय” पद का ग्रहण कर 
देने से भावेन्द्रियों के साथ द्र॒व्येन्द्रियां भी पकड़ ली जाती समझ छेनी चाहिये भावेन्द्रियों के समान द्वव्ये- 
निद्रयों द्वारा भी आखत्रव होता है भावेन्द्रियों के उपयोग के बिना अकषाय जीवों की द्रब्येन्द्रियां आस्नव 
की सहायक नहीं हो पाती है । 


तानि वीर्यातरायेंद्रियशानावरणक्षयोपशमाज्नामकर्मविशेषोदयात्रोपजायमानानि कपायेम्यो 
मोहनीयविशेषोदयादुत्पद्यमानेभ्यः क्थ॑चिड्धिगंतेनियतविषयत्रा् । कषायाः पुनररनियतविषया 
वक्ष्यमाणास्ततो भिन्नलक्षणानि हिंसादीन्यव्रतानि च वश्यते । क्रियास्तत्राभिधीयंते पंचविंशतिः | 

अन्तरंग कारण हो रहे बीयोन्तराय और इन्द्रियज्ञानावरण कर्मों के क्षयोपशम से तथा अंगा- 
पांग आदि विज्ञेप नामकर्म उदय से उपज रही सन्‍्ती वे पांचों द्रव्येन्द्रियां और भावेन्द्रियाँ इन मोहनीय 
कम की विश्ञेप भ्रकृतियों के उदय से उपज रहे क्रोध आदि कपायों से कयंचित्‌ भेद को प्राप्त हो रही है. 
कषायों से इन्द्रियों के भिन्न होने में एक यह भी कारण हे कि पांचों इन्द्रियों के विपय स्पश्नं, रस, गन्ध, 
वर्ण, और शब्द, नियत हैं | हाँ मन का विषय नियत नहीं हे जो कि यहां पांच इन्द्रियों में प्रथम से ही 
नहीं गिना गया है किन्तु अ्रिम ग्रन्थ में कही जाने घाली कपाय तो फिर नियत विपय वाली नहीं है । 
चाहे जिस किसी पदार्थ पर छोभ या क्रोध किया जा सकता हे मायाचार और अभिमान भी सभी 
पदार्थों में किये जा सकते है जैसे कि मन इन्द्रिय द्वारा चाहे जिसका बिचार कर लिया जाता हे तिस 
कारण इन्द्रियों से कषाय भिन्न है तथा हिंसा, अनृत आदि अश्नत आगे सावमे अध्याय में कहे जायगे, 
ये पांच अब्रत भी उन इन्द्रियों और कषायों से भिन्न छक्षण बाले है। त्रसहिसा, संकल्पीहिंसा, स्थूलझूंठ, 
परस्त्री आदि के परित्याग की यदि कोई प्रतिज्ञा नहीं छी है तो जीबों की निरर्गल अग्नत स्वरूप परिणति 
हे जेसे कि पूजन, अध्ययन, दान, नहीं करने वाले श्रावकों की पुण्य क्रिया नहीं करना स्वरूप प्रमाद परि- 
णतियां अशुभ कर्मों का आस्तरव कराती रहती हैं। पच्चीस क्रियायें भी उक्त तीनों से निराली है । इन्द्रिय 
बिषय लोलुपता, क्रोधादि कपायें, हिंसा आदि अज्त, ओर सम्यक्त्थ सिथ्यात्व, आदि क्रियाये ये सब 
आत्मा की परिणतियां न्यारी-न्यारी अनुभूत हो रही है। विवेक ज्ञानियों को ये उन्तालीस भेद स्पष्ट प्रतीत 


हो जाते हैं जो कि साम्परायिक आख्रव के भेद हैं। अब प्रन्थकार उन भेढों में कहीं गई पच्चीस क्रियायों 
को अग्रिम वार्िकों द्वारा स्पष्ट कद्द रहे हैं सो सुनिये। 3०800 
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तत्र चेत्यश्रुताचार्यपूजास्तवादिलक्षणा । 
सम्यक्त्ववर्धनी ज्ञेया विह्लिः सम्यक्‍्त्वसत्किया ॥२॥ 
कुचेत्यादिप्रतिष्ठादिया मिथ्यात्वप्रवर्धनी । 

सा मिथ्यालवक्रिया बोध्या मिथ्यात्वोदयसंस्टता ॥३॥ 
कायादिभिः परेषां यद्गमनादिश्रवतन॑ं। 
सदसत्कायसिद्धयर्थ सा प्रयोगक्रिया मता॥४॥ 


उन परच्चीस क्रियाओं में पहिली सम्यकत्व क्रिया, मिथ्यात्व क्रिया, प्रयोग क्रिया, समादान 
क्रिया, ई्यापथ क्रिया, ये पांच क्रियाये है तहां जिन विम्ब, आप्रोपज्ञशास्त्र, निम्ने्थ आचार्य, इनकी पूजा 
करना, स्तुति करना, दर्शन करना, ध्यान करना आदि स्वरूप भ्रश्नंसनीय सम्यक्त्व क्रिया है जो कि 
विद्वानों करके सम्यक्त्व को बढाने बाली समझी गई हे । तथा कुदेव, कुगुरु, कुशास्त्र आदि की प्रतिष्ठा 
करना, श्री जिनेन्द्र देव के अतिरिक्त अन्य देबताओं की स्तुति करना, पूजा करना आदि जो भी कोई मिथ्यात्व 
को अधिक बढाने वाछी क्रियाये हैं बह मिथ्यात्व क्रिया हे जो कि पूर्व में बँधे हुये मिथ्यात्व कर्म के उदय 
को अच्छा आश्रय पाकर हुई मिथ्यादृष्टि जीबों के यहां प्रख्यात हो रही समझ लेनी चाहिये । प्रश्स्त और 
अप्रशस्त कार्यों की प्रसिद्धि करने के लिये काय, वचन, आदि करके दूसरे जीबों की जो गमन, आगमन, 
आदि प्रवृत्ति करा देना हैं वह तीसरी प्रयोग क्रिया मानी गयी है । 


मुँहन्नो निवतयितु क्षमाः । 
लूँ, “*स्वहेतुद्दयतो5थवा ॥५॥ 


६९ 


संयतस्य सतः व भोग प्रति यद्भवेत्‌ । 


आभिमुख्य॑ समाक्क , कया सा वत्तघातिनी ॥६॥ 
ईर्यापथक्रिया तैन्न श्रोक्ता तत्कमहेतुका। 
इति पंचक्रियास्तावच्छुभाशभफलाः स्छताः ॥७॥ 


अपने अन्तरंग कारण हो रहे वीयान्तराय कर्म और ज्ञानावरण कम का क्षयोपशम एवं अंगो- 
पांग कर्म का उदय तथा बहिरंग कारण माने गये योग बगंणा, भोजन, आदि यों दोनों कारणों से आत्मा 
के काययोंग, वचनयोग, मनोयोग, इनकी निवृत्ति नहीं कराने के लिये अर्थात्‌ू--योगों, अनुसार मन, 
बचन, काय, को बनाने के लिये समर्थ हो रहे जो पुदूगल है. उनका प्रहण करना समादान क्रिया हे। 
अथवा संयमी ही रहे सन्‍्ते प्रशस्त आत्मा का जो अविरति के प्रति अभिमुख होना है वह समादान 
क्रिया है बह चारित्र का घात करने बाली मानी गयी है । उस ईयोपथ यानी जीवदया पालछते हुये धर्माथे 
मार्ग में चल रहे संयमी की गमन कम को द्वेतु मान कर उपजी हुई क्रिया तो उन क्रियाओं में पांचमी 
ईयापथ क्रिया अच्छी कही गयी है । इस प्रकार कोई शुभ फलों और अशुभ फलों को देने वाली ये पहिली 
पांच क्रियायें तो ऋषि आम्याय अनुसार स्मरण की जा रहीं चली आ रही हैं.। 






१५ 


४०६ इलोक-वार्तिक 


क्रोधावेशात्प्रदोषो यः सांतः प्रादोषिकी क्रिया । 
तत्कायंत्वात्सहेतुत्वात्‌ क्रोधादन्या ह्मनीदशात्‌ ॥८॥ 


प्रदोषिकी क्रिया, कायिकी क्रिया, आधिकरिणिकी क्रिया, पारितापिकी क्रिया, प्राणातिपातिकी 
क्रिया, यह दूसरा क्रिया पंचक हे तिनमें क्रोध का आवेश आजाने से जो हृदय में दुष्टता रूप प्रदोष उप- 
जता है बह अन्तरंग की प्रादोषिकी क्रिया हे | यदि यहाँ कोई यों कटाक्ष करे कि कषायों में क्रोध गिना 
ही दिया गया है फिर क्रियाओं में क्रोध स्वभाव प्रादोषिको क्रिया का ग्रहण करना तो पुनरुक्त हुआ, 
आचाय समझाते हैं कि यह आशक्षेप ठीक नहीं है क्‍योंकि प्रादोषिकी क्रिया में क्रोध कारण पड़ता है उस 
क्रोध का कार्य प्रादोषिकी क्रिया है । एक बात यह भी है कि क्रोध तो कदाचित्‌ से, भेड़िया, आदि के 
बिना कारण ही उपज जाता है किन्तु भ्रुदोष यानी दुष्टता या पिशुनता तो कुछ न कुछ निरमित्त पाकर उप- 
जती हैं. अतः हेतुसहित हो रही होने के कारण इस प्रादोषिकी क्रिया सारिखे नहीं होरहे क्रोध कषाय से 
यह प्रदोष क्रिया भिन्न हे । 


प्रदुष्टस्योद्यमो हंतुं गदिता कायिकी क्रिया । 
हिसोपकरणादानं तथाधिकरणक्रिया ॥९॥ 
दुःखोत्पादनतंत्रत्व॑ स्थास्करिया पारितापिका । 
क्रिया सा तावता भिन्ना प्रथमा तत्फलत्वतः ॥१०॥ 
प्राणातिपातिकी_ प्राणक्र्म्लोगकरणं क्रिया। 
कषायाच्चेति पंचेताः प्र कया: क्रिया: पराः ॥११ 
प्रदोष करके युक्त होरहे सन्‍्ते बढ़िया 4 को मारने के लिये जो उद्यम करना 
है वह कायिकी क्रिया कही गयी है । तथा हिंसा ह ् * शा, होरह शस्त्र, विष, आदि का भ्रहण करना 
अधिकरण क्रिया मानी गयी है । दूसरे प्राणियों को दी. हपंजाने पर उसके अधीन जा परिताप होते 
हे बह पारितापिकी क्रिया है तितने से ही बह पहिली क्रिया भिन्न हो जाती हे क्यो कि वह उसका फल 
है| अथोत्‌ क्रोध के आवेजञ से दूसरे को मारने का उद्यम किया गया उससे हिसा के उपकरणों को पकड़ा 
पुनः उससे जीवों को दुःख उपजाया यो उक्त क्रियायें परस्पर में एक दूसरे से भिन्न है। पांचमी आयुः 
प्राण, इन्द्रिय प्राण, बल प्राण, और श्वासोच्छवास प्राण इनका वियोग कर देना प्राणातिपातिकी क्रिया हैं । 
ये पाँचों ही क्रियायें कषायों से भिन्न समझ लेनी चाहिये । कषाये कारण हैं ओर उक्त पाँचों क्रियाये कांय 
हैँ अन्य अन्नत आदि से भी ये क्रियाय भिन्न है । 
रागाद्र स्य॒प्रमत्तस्य सुरूपालोकनाशयः । 
स्थाद्शनक्यास्पशे स्प्रष्टधीः स्पश नकिया ॥१२॥ 
एते चेंद्रियतो भिन्‍ने परिस्पंदात्मिके मते। 
ज्ञानात्मनः कषायाश्व तत्फलत्वात्तथा अतात ॥१३॥ 


छठा-अध्याय ४०२३ 


क्रियाओं का तीसरा पंचक दर्शन क्रिया, स्पञ्न नक्रिया, प्रात्ययिकी क्रिया, समन्तानुपातन क्रिया 
ओर अनाभोग क्रिया इस प्रकार दै। राग से द्रवीभूत हो गये प्रमादी जीव का रमणीय पदार्थ के सुन्दर 
रूपों के आलोकन करने में अभिप्राय होना दहन क्रिया है| छूने योग्य पदार्थ के स्पर्श करने में रागी जीव 
की जो छूते रहने के लिये बुद्धि होना ( टकटकी लगे रहना ) है बह स्पेन क्रिया है । यदि यहाँ कोई यों 
प्रश्न करे कि पाँच इन्द्रियों में चक्ष!इन्द्रिय ओर स्पशञ्नन इन्द्रिय को गिन लिया गया है उन्हीं में ये दर्शन, 
स्पर्ञ न, क्रियाये गतार्थ होजाबेंगी यों उनका प्रथक्‌ निरूपण करता व्यर्थ हे अथवा कषायो या अख्तों में 
भी इन क्रियाओं का अन्तभोव हो सकता हे | इसका समाधान करते हुये आचाय कहते हैं कि अपरि- 
स्पन्द आत्मक इन्द्रियों से ये परिस्पन्द आत्मक दोनों क्रियाये भिन्न मानी गयी हैं. पहिले पाँच इन्द्रियों में 
ज्ञान आत्मक इन्द्रियों का प्रहण है किन्तु यहाँ इन्द्रियविज्ञान पूबक हुये दर्शन, स्पर्शन आत्मक परिस्पन्द' 
को क्रियाओं में लिया गया है अतः ज्ञान आत्मक इन्द्रियों से ये क्रियायें भिन्न है। यह भी एक तक हैे। 
तथा कषाय या अत्नतों से भी वक्त क्रियाये भिन्न है क्‍योंकि ये क्रियाये उन अश्नत और कषायों के फल 
है “तेपां फलानि तत्फलानि तेषां भावस्तत्फलत्व” कभी कभी क्रियाओं से भो कषाये और अश्रत उपज 
जाते हैं अतः ये क्रियायें उनकी कारण भो है “तानि फलानि यासां ताः तत्फलछाः तासां भावस्तत्फलत्व॑ 
तस्मात्तत्फलत्वात्‌” यों “तत्फलत्व” पद का विश्रद्द किया जा सकता हे । 


अपूर्षप्राणिधातार्थोपकरणप्रवर्तन । 

किया प्रात्ययिकी ज्ञेया हिंसाहेतुस्तथा परा ॥१४ 

स्त्यादिसंपातिरेशेंतर्मलोत्सगं: प्रमादिनः । 

शक्तस्य यः क्येष्टेह सा समंतानुपातिकी ॥१५॥ 

अहष्टे यो प्रसष्टे च स्थाने न्यासों यतेरपि। 

कायादेः सा लनाभोगकिया सेताश्व पंच ताः ॥१६॥ 

प्राणियों का घात करने के लिये तलबार, तोप, बन्दूक, पिस्तोौछ, मशोनगन, बम, टारपीडो, सुरंग, 

विषाक्त गैस, आदि अपूर्ब उपकरणों की प्रवृत्ति करना तो प्रात्ययिकी क्रिया समझनी चाहिये, तिसी प्रकार 
हिंसा का हेतु होरही यह किया भी उन कषाय ओर अत्नतों से भिन्न है । समथे होरहे भी प्रमादी पुरुष का 
स्त्री, पुरुष, पग्ु आदि का सम्पात (गमनागमन) हो रहे प्रदेशों में जो अन्तरंग मल, मूत्र, सिंघाणक आदि 
मलों का त्याग करना है वह यहाँ समनन्‍्तानुपातिकी क्रिया इष्ट की गई हे । असंयमी पुरुष हो चाहे संयमी 
भी साधु क्‍यों न हो उस यति का भी बिना देखे हुये और बिना शुद्ध किये हुये स्थान में शरीर, पुस्तक, 
आदि का जो स्थापन कर देना है बह तो पॉचवीं या पन्द्रहवी प्रसिद्ध अनाभोग क्रिया हैँ । ये भो प्रसिद्ध 


होरहीं पांच क्रियाये है जो कि वे अन्य क्रियाओं और इन्द्रिय, कषाय, अग्नतों, से भिन्न होरहीं मानी 
गयी हैं । 


परनिवेत्येकारयस्थ स्वयं करणमत्र यत्‌। 
सा स्वहस्तक्यावद्यग्रधाना धीमतां मता ॥१७॥ 


छ५८ इछोक-वार्विक 


पापप्रवृत्तावन्येषास भ्यनु ज्ञानमात्मना । 
स्यान्निसगंक्रियालस्थादकृतिवां सुकमंणां ॥१८॥ 
पराचरितसावद्यप्रकाशनमिह स्फूटं। 
विदारणक्रिया लन्‍्या स्यादन्यत्र विशुद्धितः ॥१<८॥ 


क्रियाओं का चौथा पंचक स्व॒हस्त क्रिया, निसमे क्रिया, विदारण क्रिया, आज्ञाव्यापा दको क्रिया, 
अनाकांक्षिकी क्रिया इस प्रफार है तिनमें दूसरों से करने योग्य कार्य का जो स्वयं करना हे वह यहां स्वहस्त- 
क्रिया मानी गयी द्वे। इस क्रिया में पाप की प्रधानता है ऐसा पण्डितों का बिचार है। दूसरों की पाप 
में प्रवृत्ति कराने के लिये स्वयं आत्मा करके जो अन्य पुरुषों को अनुमति दे देना है वह निमर्गे क्रिया ह& 
अथवा आहलस्य से श्रेष्ठ कर्मों का नहीं करना भी निसर्ग क्रिया है। तथा दूसरों करके आचरे गये पाप सहित 
कर्मों का स्पष्ट रूप से प्रकाश कर देना यहां विदारण क्रिया हे जो कि इतर क्रियाओं से या इन्द्रिय आदिक 
से भिन्न हैं हां आत्मा की बिशुद्धि से दुसरे की हित कामना रखते हुये यदि विद्यार्थी, पुत्र, मित्र, श्रोता, 
आदि की सावश्य क्रियाओं को प्रकट किया जायेगा तो विदारण क्रिया नहीं समझी जायेगी अतः आत्मा 
विशुद्धि से भिन्न अवस्थाओं में काछुष्य होने पर विदारण क्रिया समझी जाय । 


आवश्यकादिषु ख्यातामहंदाज्ञामुपासितुं । 
अशक्तस्यान्यथाख्यानादाज्ञाव्यापादिकी क्रिया ॥ २० ॥ 
शाव्यालस्यवशादरंत्पोक्ताचारविधो तुयः । 

अनादरः स एव स्यादनाकांक्षक्रियात्रिदी ॥२१॥ 
एताः पंच क्रियाः प्रोक्ताः परास्तत्त्वार्थवेद्मिः । 
कषायहेतुका भिन्‍नाः कषायेभ्यः कथंचन ॥२५२॥ 


छः आवश्यक, पांच समिति, आदि ऊृत्यों में बखानो गयी श्री अहन्तदेव की आज्ञा का परि- 
पालन करने के लिये असमर्थ हो रहे प्रमादी जीक का अन्य प्रकारों करके व्याख्यान कर देने से अजज्ञा- 
व्यापादिफो क्रिया हो जाती है। अर्थात्‌-कोई-कोई पण्डित स्वयं नहीं कर सकने की अवस्था में जिन- 
चाणी के बाक्यों का दूसरे प्रकारों से ही अथे का अनर्थ कर बैठते है। “जिनगेहो मुनिस्थितिः” के स्थान 
पर, “जिनगेट्टे मुनिस्थितिः” कह देते हैं उद्दिष्ट त्याग के प्रकरण में न जाने क्या-क्या उद्विष्ट का अर्थ 
करते और कह अशक्ति या कषायों के वश होकर जिनागम के अर्थ का परिवर्तन करना महान कुकर्म 
है। तथा तीर्थंकर अईन्तदेव करके निर्दोष कही गयी आचार क्रिया की विधि में शठता या आल्स्य के 
वश से जो अनादर करना हे वही तो बिद्वानो के यहां अनाकांक्षा क्रिया कही जा सकती है। ये स्वहृस्त 
क्रिया आदि पांच कियाये तक्त्वाथशास्त्र के वेत्ता बिद्वानों करके भले प्रकार अन्य क्रियाओं से भिन्न कह 
दी गयी हैं। ये क्रियायें कषायों को हेतु मान कर उपजती हैं अतः क्रोध आदि कषायों से किप्ती न किसी 
प्रकार भिन्न हैं।। कषाये फारण हैं. और ये क्रियाये कार्य हैं इनका मिथः कार्य कारणभाव सम्बन्ध है । 


छठा-अभध्याय ४५९ 


छेदनादिक्रियासक्तचित्तत्व॑ स्वस्य यद्भवेत्‌ । 
परेण तत्कृतो दृ्षः सेहारंभकिया मता ॥२३॥ 
परिग्रह्मविनाशार्था स्यात्पारिप्रहिकी किया। 
दुर्वक्त.कवचो ज्ञानादो सा मायादिकिया परा ॥२४॥ 


आरम्भ क्रिया, पारिग्रहिकी क्रिया, माया क्रिया, मिथ्यादर्शन क्रिया, अप्रत्याख्यान क्रिया, 
ये क्रियाओं का पांचमा पंचक हे इनमें पहिलो आरम्भ क्रिया का अर्थ यह हे कि प्राणियों के छेदन, भेदन, 
मारण आदि क्ियाओं में जो अपने चित्त का आसक्त होना है अथवा दूसरे करके उन छेदन आदि 
क्रियाओं के करने में हर्ष मानना हे बह यहां आरम्भ क्रिया मानी गयी हे। क्षेत्र, धन, आदि परिग्रह का 
नहीं विनाश करने के लिये जो प्रयत्न होगा वह पारिप्रहिकी क्रिया है । ज्ञान, दर्शन, आदि में जो वुष्ट- 
बक्तापन या खोटे मायाचार अनुसार वचन कहते हुये बंचना करना है यह अन्य क्रियाओं से न्‍्यारी माया 
क्रिया है हे क्रिया के आदि में माया शब्द पड़ा हुआ हे अतः इस क्रिया में वक्रता यानी मायाचार की 
प्रधानता है । 


मिथ्यादिकारणाविष्टटढीकरणमत्र यत्‌ । 
प्रशंसादिभिरुक्तान्या सा मिथ्यादशनकिया ॥२५॥ 
वत्तमोहोदयात्पुंसामनिवृत्तिः कुकमंणः। 

अप्रत्याख्या क्ियेत्येताः पंच पंच कियाः समता: ॥२६॥ 


मिथ्यामतों के अनुसार मिथ्यादशन आदि के कारणों में आसक्त होरद्दे पुरुष का इस मिथ्या 
मत मे ही प्रशंसा, सत्कार, पुरस्कार आदि करके जो दृढ़ करना है कि तुम बहुत अच्छा काम कर रहे 
हो यों अदृढ को दृढ़ कर देना हे वह यहाँ "मिथ्या देन क्रिया कही गयी है जो कि अन्य क्रियाओं से 
न्यारी है। संयम को घातने बाले चारित्रमोहनीय कम का उदय होजाने से आत्माओं के जो कुकर्मों से निवृत्ति 
नहीं होना हे वह अप्रत्याख्यानक्रिया हैं इस प्रकार ये पाँच क्रियाये ऋषि आम्नाय अनुसार स्मरण होरही 
चली आचुको हैं यों यहाँ तक पाँच पंचकों अनुसार पश्चीस क्रियाओं का लक्षण पूर्वक निर्देश कर दिया गया 
है। विशेष यह कहना है कि “स्मृताः” शब्द का यह अभिप्राय है कि सर्वज्ञ के उपदेश की धारा से ऋषि- 
सम्प्रदाय अनुसार अब तक जैन सिद्धान्त के बिषयों का स्मरण होता चला आ रहा है कितनी ही धामिक 
बातें यदि उपलब्ध शास्त्रों में नहीं लिखी है और वे कुलक्रम या जैनियों को आम्नाय अनुसार चली आरदी 
हैं तो वे भी ;रमाण हैं । देखिये छाखों करोड़ों, रत्री पुरुषों की बंश परम्परा का निर्दोषपना पुरुषा पंक्ति से 
कद्दा जारहा आज तक धारा अवाह रूप से चला आता है तो वह असंकर होरही बंश परम्परा प्रामा- 
णिक्‌ ही समझी जायगी | आज कल के सभी निर्दोष स्त्री पुरुषों की वंश परम्परा का शास्त्रों में तो उल्लेख 
नहीं है अतीन्द्रियदर्शों मुनियों का सत्लंग भी दुल्भ है अतः यह कुछीनता जैसे वृद्धपरम्परा द्वारा वक्त 
होरही प्रमाण मान छी जाती है उसी प्रकार चून, यूरा, पिसा हुआ मसाझा, दूध, घी, आदि के शुद्ध बने 
रहने की तीन दिन; प्रॉँच दिन, दो. घड़ो, आदि को काछू मयोदा को भी आम्ताय अनुसार प्रमाण मान 
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लिया जाता है। क्रियाकोश में किन-किन बातों को कहाँ तक लिखा जा सकता हे बुद्धिमानों को चाहिये कि 
“अनादो सति संसारे दुबौरे मकरध्बजे | कुले च कामिनोमूछे का जातिपरिकल्पना” ऐसे प्रमाणाभास 
देकर जाति, छुछ, व्यवस्था को ढीला नहीं करे | छोटा मांजना, द्वाथ मटियाना, सूतक पातक से की गयीं 
अशुद्धियां, म्लेजछ संसग को अशुद्धि आदि के प्रत्याख्यान का उपाय इन असंख्य प्रकरणों को कहाँ तक 
शास्त्रों में देखते फिरोगे । जिस किसी छोकिक किया से सम्यरदर्शन और चारित्र में दवानि नहीं होय वह 
सभी छौकिक विधि प्रमाण मानी गयी है । इसी प्रकार खड़े दो कर पूजन करना, बैठ कर शास्त्रजी पढ़ना, 
अचित्तद्रव्य से पूजा करना, आह्वान, स्थापन, सन्निधीकरण, पूजन, विसजन आदि क्रियाओं में चछी आ 
रही आस्नाय ही प्रमाण समझी जाती है। कहीं-कहीं तो शास्त्रों के लिये भी प्रमाणता को देने वाली आम्नाय 
मानी गयी है. अतः मूलसघ सम्प्रदाय का पद भी बहुत ऊँचा है | सभी बिषयों मे झास्त्रों की साक्षी मॉगना 
अथबा आचमन, तपंण, गुश्यांग पूजा आदि भिश्यात्व बद्धंक क्रियाओं के पोषक चाहे जिस शास्त्रकों प्रमाण 
मान बैठना समुचित नहीं हे। क्वचित्‌ जैन मन्दिरों में अजेन देबों की मूर्तियांन जाने किस किस देश, काल, 
राजा, प्रबल प्रजा की परिस्थिति में पराधीन होकर प्रविष्ट करनी पढ़ी है जिसकी अभी तक कोई चिकित्सा 
नहीं हो पायी है । सिद्धक्षेत्र गिरनार जी पर्वत पर हिन्दुओं और मुसलमानों तक का आधिपत्य है. । जैनो 
की निर्बेछता से कितने हो तीथे, शास्त्र, जिनालय, जिनविम्ब नष्ट किये जा चुके है। अब भी कितने ही 
जिनायतनों पर विधर्मियों का अधिकार है । जीव हिंसा, अविनय की जाती है। इसी प्रकार समीचीन 
शास्त्रो में भो अ्रष्ट साहित्य का प्रक्षेप किया गया है अथवा क्िसो जैनाभास भद्टारक या विद्वान्‌ को बेसा 
प्रक्षेप करने के लिये बाध्य होना पड़ा है । प्रकरण में यही कहना दे कि समीचीन शास्त्रों से जिन क्याओ 
में कोई बाधा नहीं आती हे वृद्ध परम्परा द्वारा स्मरण हुई चली आरहीं वे सभी धार्मिक कियाये प्रमाण हैं 
तभी तो बड़े-बड़े आचार स्मृताई, आम्नाता;, जिणेष्दि णिद्द्व', आदि पदों से पूरब सम्प्रदायप्राप्त प्रमेय का 
प्रतिपादन करते दे । 


ननु चेंद्रियकपायावतानां क्रियास्वभावानिषृत्तेः क्रियावचनेनेव गतत्वात्‌ प्रपचमात्रप्रसंग 
इति चेन्न, अनेकांतात्‌ । नामस्थापनाद्रब्यंद्रियकषायात्रतानां क्रियास्थभावत्वाभावात्‌ द्रव्याथदिशा- 
त्पर्यायार्थादेशात्तेषां क्रियास्वभावतवात्‌ । 


यहां कोई ञंका उठाता हे कि सूत्र में प्रथम कहे गये इन्द्रिय, कषाय, और अत्रतों की भो किया 
स्वरूप करके निवृत्ति नहीं हे अर्थात्‌-इन्द्रिय आदि भी किया स्वभाव है अतः क्रियाओं के कहने करके 
हो उनका प्रयोजन प्राप्त हो जाता है तो फिर उन इन्द्रिय आदिकों का प्रहण करना व्यथ्थ है यो सूत्रकार 
को इतना हूम्बा सूत्र बना कर केवल व्यर्थ के प्रपंच रखने का ही प्रसंग आता है। प्रन्थकार कहते हैं. कि 
यह तो नहीं कहना क्योंकि यह कोई एकान्त नहीं है कि इन्द्रिय, कषाय, अग्रत, ये फिया स्वरूप ही होवे, 
क्योंकि नाम इन्द्रिय, स्थापना इन्द्रिय, द्रव्य इन्द्रिय, और नाम कषाय, स्थापना कषाय, द्रन्यकषाय, तथा 
नाम अश्नत, स्थापना अक्रत, द्रव्य अब्रत, इनको परिस्पन्द स्वरूप नहीं दोने से किया स्वभावपना नहीं हे । 
अर्थानू--सभी अर्थों के नाम, स्थापना, द्रव्य, भाव, ये चार भेद बखाने जा सकते हैं पहिले तीन में क्रिया 
नहीं पायी जाती है। देखिये नाम इन्द्रिय आदि में नाम होने के कारण क्या नहीं है। स्थापना में भी मुख्य 
किया नहीं पायी जाती है यह वही है ऐसा वचन या श्ञान द्वी स्थापना में प्रवतंता है आगामी काल में 
होनेवाले द्रव्य निक्षेप स्वरूप इन्द्रिय, कषाय, अव्तों, में तो बतेमान की किया नहीं है अतः द्वब्यार्थिकनय 
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द्वारा कथन करने पर ये किया स्वभाव नहीं हैं हां भाव स्वरूप इन्द्रिय, कषाय, अग्नतों, को कर रही पर्यो- 
यार्थिकनय की विवक्षा से उन इन्द्रिय, कषाय, अज्जतों, को किया स्वरूपपना है अतः इनके किया स्वरूप 
होने का ही एकान्त नहीं है, नयों की विवक्षा अनुसार अनेकान्त है । अतः सूत्रकार के ऊपर भ्रपंच मात्र 
कहने का दोष प्राप्त नहों होता है । फ्िया है स्वभाव जिनका वे किया स्वभाव हुये, यो बहुब्रीहि समास 
करते हुये पुनः भाव में त्व प्रत्यय कर उनका जो भाव है वह “क्ियास्वभावत्व” हे यह बृत्ति की जाय | 


किं च, द्रव्यभावास्रवत्वमेदाब्वेंद्रियादीनां क्रियाणां च न क्रियाः तत्प्रपंचमात्रं इंद्रियादयों 
हि शुभेतरास्वपरिणामाभिमुखत्वादुद्रव्यास्रवाः क्रियास्तु कर्मादानरूपाः पुंसो भावाख्रवा इति सिद्धांतः । 
| 
कायवाइढ्मनःकम योगः स आख्रव इत्यनेन भावास्रवस्य कथनात्‌ । 


दूसरी बात यह है कि इन्द्रिय, कषाय, आदिकों की द्रव्यास्रवपना है और कियाओं को भावा- 
सत्रवपना है | इस कारण इन्द्रिय आदिक और परच्चीस कषायों का भेद हो जाने से कियाये उन इन्द्रिय 
आदिकों का या कियाओं का इन्द्रिय आदिक बिस्तार मात्र नहीं हैँ जब कि इन्द्रिय आदिक नियम से शुभ 
आमख्रब और उससे इतर अशुभ आख्व के परिणामों की आर अभिमुख द्वोने के कारण द्वव्यास्नरव है और 
कियाये तो आत्मा के निक्रट कर्मों का प्रह ण करा देना स्वरूप होती हुई भावासत्रव हैं यह जेन सिद्धान्त 
प्रस्फुट है । काय, वचन, और मन की कम्पस्वरूप किया योग है तथा वही आखब है यों छठे अध्याय के 
इन पहिल दो सूत्रों करके भावास्रव का कथन किया गय। है। ऐसी दश्ञा में इन्द्रिय आदिकों का प्रपंच 
कियाये या कियाओं का प्रपच इन्द्रिय आदि नहीं है प्रत्युत वे क्ियाये भावास्रव होती हुई द्रव्यास्रव हो 
रहे इन्द्रिय, कषाय, अब्रतों से विभिन्न है । 


द्रव्यास्रव एव योगः कर्मागमनभावास्रवस्य हेतुत्वादिति चेन्न, आखबत्यनेनेत्यालत्रव इति 
करणसाधनतायां योगस्य भावासख्रवत्वोपपत्ते: | एवसिंद्रियादीनामपि भावाखवत्वप्रसंग इति चेन्न, 


तेपां क्रियाकारणत्वेन द्रव्यास्रवत्वेन विवश्षितत्वात्‌ । आख्रवणमासखव इति भावसाधनतायां क्रियाणां 
भावास्रवत्वघटनाव्‌ । 


यहाँ कोई विद्वान्‌ आशक्षेप करता हे कि योग तो द्रव्यास्रव दी हे क्योंकि कर्मों के आगमन स्वरूप 
भावासत्रव का वह हेतु हे । भावास्रव का हेतु द्रव्यास्रव माना गया हे अतः परिस्पन्द किया स्वरूप योग 
द्रव्याख्रव ही होगा। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्‍्यांकि आह उपसग पूर्वक “ल्लरुगतो” 
धातु से करण में अप्‌ प्रत्यय कर आख्रव शब्द बनाया गया हे जिस करके कर्मों का आगमन होता है वह्‌ 
आख्रव है इस प्रकार करण में आखस्लनव शब्द का साधन करते सन्‍्ते योग को भाषास्रवपना बनता है| पुनः 
कोई विद्वान यदि आक्षेप करे कि यों तो इन्द्रिय आदिकों को भी भावासत्रवपने का प्रसंग आजावेगा इन्द्रिय 
आदि करके भो कर्मों का आगमन होता है | आचाये कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि वे इन्द्रिय 
आदिक तो कम्पस्वरूप योग किया के कारण हैं. इस कारण इन्द्रिय आदि को द्रव्यास्रवपने करके विवक्षा 
की जा चुकी हे। हाँ आस्नरव होना यानी आगमन होना मात्र आखव हे यो भाव में अप्‌ प्रत्यय कर आख़ब 
शब्द की सिद्धि करने पर तो कियाओं को भावाखवपना घटित होजाता है । 


कार्यकारणभावाशेंद्रियादिभ्य; क्रियाणां एथग्वचन युक्त हन्द्रियादिपरिणामा देतवः क्रियाणां 
तेषु सत्सु भावादसत्यभावादिति निगदितमन्यत्र । 


दर इलछोक-वार्तिक 


एक बात यह भो है कि इनका कार्यकारणभाव होने से भी इन्द्रिय आदिक से क्रियाओं का 
प्रथक्‌ निरूपण करना सूत्रकार का युक्तिपूर्ण कार्य हे। देखिये क्रियाओं के कारण इन्द्रिय, कषाय, आदिक 
परिणाम हैं। इनमें परस्पर अन्वय6 यतिरेक घ८' रहा है। उन इन्द्रिय, कपषाय, आदिकों के होने पर क्रियाओं 
का सद्भाव यानी उपजना होता है। इन्द्रिय आदिकों के नहीं होने पर क्रियाओं का सद्भाव नहीं है इस बात 
को अन्य प्रकरणों में भले प्रकार कद्दा जा चुका है यहाँ विस्तार करना व्यथ है । 


इन्द्रियग्रहणमेवास्त्विति चेन्न, तदभावे5प्यप्रमत्तादीनामास्रवसद्भावात्‌ | एकद्वित्रिचतुरिं द्विया- 
संशिपंचेद्रियेषु यथासंभव चक्षुरादींद्रियमनोविचाराभावे5पि क्रोधादिहिंसादिपूवंकर्मादानश्रवणाव्‌ । 


यहाँ कोई भ्वंका करता है कि उक्त सूत्र में केवछ इन्द्रियों का ग्रहण ही बना रहो कपाय, अब्रत, 
क्रियाओं, का ग्रहण करना व्यर्थ है पाँच इन्द्रिय परिणतियों से ही सभी आखब द्ोजायेंगे। ग्रन्थकार कहते 
हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उन इन्द्रिय परिणतियों का अभाव होते हुये भी सातवे गुणस्थान वाले 
अग्रमत्त से आदि लेकर दशमे गुणस्थानतक संयमियों के आख्रव का सद्भाव पाया जाता है तथा एकेन्द्रिय, 
द्वीन्द्रिय, त्रोन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, असंज्ञी पंचेन्द्रिय, जीवों में यथासम्भव चक्षु आदि इन्द्रियाँ और मानसिक 
विचार के नहीं होते हुये भी क्रोध आदि कषायों ओर हिंसादि अविरति तथा अन्य मिथ्यात्वादि क्रियाओं 
को पूबबरत्ती कारण मानकर कर्मों का ग्रहण होना शास्त्रों में सुना जाता हे। एकेन्द्रिय जीव के रसना आदि 
चार इन्द्रियाँ और मन नहीं है, द्वीन्द्रिय जीव के प्राण आदि तीन इन्द्रियाँ और अनिन्द्रिय मन नहीं पाया 
जाता दे इसी प्रकार अन्य असंन्ञी पर्यन्त जीबों के भी इन्द्रियों की बिकछता पायी जाती हे जब द्रव्ये- 
निद्रयाँ ही नहीं हैं. तो भावेन्द्रियाँ कहाँ से होंगी यह्‌ व्यतिरेकव्यभिचार हुआ अतः सभी इन्द्रिय, कषाय, 
अब्नत, क्रियाओं का सूत्र में ग्रहण करना अनिवाये है । 


कपायाणां सांपरायिकभावे पर्याप्तत्वादन्याग्रहणमिति चेन्न, सन्मात्रेषि कपाये भगवत्मशांत- 
कषायस्य तत्पसंगात्‌। न च तस्येन्द्रियकपायाव्रतक्रियास्॒रवाः संति, योगास्रवस्यैव तत्र भावात्‌ । 
चश्षुरादिरुपाद्यग्रदणं बीतरागत्वात्‌ । 


यहाँ कोई आपेक्ष उठाता है कि सकपाय जीव के साम्परायिक आख्रव होता कहा गया है अतः 
साम्परायिक आखब के होने में केवल कषाये ही पर्याप्त है अन्य इन्द्रिय, अव्रत, और क्रियाओं का ग्रहण 
करना सूत्रकार को उचित नहीं है । ग्रन्थकार कद्दते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि ग्यारहमें गुणस्थानमें 
कषायों को सत्तासान्न रहने पर भी अच्छी शान्त हो गयी हैं कपाये जिन की ऐसे भगवान उपश्ञान्तकषाय 
मुनि महाराज के उस साम्परायिक आख्रव के हो जाने का प्रसंग आजाबेगा जो कि इष्ट नहीं हे । बस्तुतः 
विचारा जाय तो उस ग्यारहमे गुणस्थान वाले मुनि के भाव इन्द्रिय, कषाय, अन्नत और क्रियाये हैं ही 
नहीं | अतः इन्द्रिय आदिकों के अनुसार द्वोने वाला साम्परायिक आसत्रव उन उपशान्तकषाय भगवान के 
नहीं है हां केवल योग को ही कारण मान कर होने बाछे ईयोपथ आस्रव का हो वहां सद्भाव है यद्यपि 
ग्यारहमे, बारहमे, तेरहमे गुणस्थानों में चश्च॒, कण, आदि इन्द्रियां हैं. तथापि बीतराग होने के कारण चक्ष 
आदि इन्द्रियों द्वारा रूप आदि का प्रहण करना स्वरूप उपयोग नहीं होता दे रागी, ढ षी, जीवों की ही 
इन्द्रियों द्वारा उपयोग स्वरूप परिणतियाँ होती हैं उपशम श्रेणी और क्षपक श्रेणी अथवा ग्यारहमे, बारहमे, 
गुणस्थानों में धकाधक शुक्लष्यान प्रवर्त रहा है, शुद्ध आस्मा की परिणति में उपयोग निमग्न होरदा है 
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छठा-अध्याय ६३ 


इन्द्रिय जन्य उपयोग मानने पर उपशमक, क्षपक अबस्थायें बिगड़ी जाती हैं अतः अन्वयव्यभिचार हो 
जाने के भय से केवल कषायों का ही मरद्ण करना पर्याप्त नहीं हे । 


अश्तवचनमेवेति चेन्न, तत्प्रवृत्तिनिमित्तनिर्देशार्थत्वादिद्रियकपायक्रियावधनस्य । तदेवर्मि- 
द्वियादय एकान्नचत्वारिंशत्संस्याः सांपरायिकस्य मेदा युक्ता एवं वक्त संग्रद्मत्‌ । 


केवल क्रियाओं के कहने से भी अयोजन नहीं सधा ओर केव॒छ इन्द्रियों का मदहृण करने से भी सृत्रोक्त 
अभिप्राय नहीं निकल सकता है। उक्त सूत्र में केवछ कषायों को ही साम्परायिक का भेद मानने पर भी 
दोष आते हैं । ऐसी दा में एक बचे हुये अश्नत के अहण का ही आक्षेप क्‍यों न कर छिया जाय । सम्भव 
है इससे सभी प्रयोजन सघ जाँय। ऐसी भावना रखता हुआ कोई कटाक्ष करता दे कि उक्त सूत्र में केबछ 
अगश्नत का ही कथन किया जाय इन्द्रिय, कषाय और क्रियाओं का उपादान करना व्यथं दे फ्षाय सद्दित 
जीबों के केवल अब्नत को ही हेतु मान कर साम्परायिक कम का आख्रव हुआ करता है । आचार्य कह्दते है कि 
यों तो नही कहना क्योंकि उन अज्नतों की श्रवृत्ति होने के निमित्तों का निर्देश करने के छिये सूत्रकार 
महाराज ने इन्द्रिय कषाय, और कियाओं को सूत्र में कण्ठोक्त किया हे । अथौत्‌-इन्द्रिय, कषाय, और 
हक यह तो है उस ।ओं से जोबों की अन्न में प्रवृत्ति होती है। सूक्ष्म राग की अबस्थामें भाव हिंसा दशमभ गुंणस्थाने 
तक पाई जाती हद असंत्य बचन, अनुभयवचन, बारहथें तक माने गये है तेरहमे गुणस्थान में भी अजु- 
भयवचनयोग अनुभय मनोयोग हैं शीछों का पूर्ण स्वामित्व चोदहमे में माना गया है अतः यद्यपि 
अन्त से ही साम्परायिक आख््रव का प्रयोजन सध सकता है फिर भी अश्नतों की प्रवृत्ति का कारण होरहे 
इन्द्रिय आदिको का कथन करना आवश्यक है। कदाचित्‌ अश्नतो से भी इन्द्रियलोछुपता, कषाये या 
क्रियाये हो जातों है। तिस कारण इस प्रकार स्पष्ट कथन कर संग्रह करने की विवक्षा से साम्परायिक 
आखब के इन्द्रिय आदिक उनन्‍्ताछोस संख्या बाले भेदों को कहने के लिये उक्त सूत्र बनाना युक्त दी हे 
एक एक का कथन कर देने से ही सूतन्रकार का अभिप्रेत अथ नहीं सध पाता है । 


कुतः १नः प्रत्यात्मसंभवतामेतेषामास्रवाणां विशेष इत्याह । 


सूत्रकार महाराज के प्रति मानू किसी का प्रश्न हे कि प्रत्येक रागी आत्माओं में ये इन्द्रिय 

आदिक साम्परायिक आखस्त्रव जछ सामान्य रूपसे सम्भव रहे हैं तो फिर किस कारण से इन आखवों 

की बिशेषता होजाती है ? जिससे कि कोई विशेष सुखी होता है अन्य अल्प सुखी होता हे तीसरा दुःखी 

होता द्वे कोई वेसा ही काम करने बाला दूसरे नरक जाता है कोई पांचमे नरक जाता हे भगवान्‌ फी पूजा 

था पात्र दान करने से कोई भोगभूमि के सुख भोगत। है इतर दूसरे स्वर्ग को जाता है इत्यादि श्रकार से 

आखवों में अन्तर किस प्रकार पड़ा ९ बताओ । ऐसी जिज्ञासा प्रवतेने पर उमास्वासी मद्दाराज इस अग्रिम 
सूत्र द्वारा गम्भीर प्रमेय को कहते हैं । 


तीब्रमंदज्ञाताज्ञातभावाधिकररणवोीर्यविशेषेभ्यस्तद्विशेष: ।। ६ ॥ 


तीश्रभाव, मन्दभाष, ज्ञातभाव, अज्ञातभाव, अधिकरण और बीये इनको विशेषताओं से उस- 
आख़वब की विशेषता हो जाती है। अथात्‌ अत्यन्त बढ़े हुये क्रोध आदि परिणाम तीघ्रभाव हैं क्रोध, दास्य, 


४६४ इछोक-बारतिक 


इम्द्रियछोछुपता आदि की अल्पप्रवृत्ति मन्दभाव है; जान-बूझ कर राग, द्वेष, पूजा, दान आदि परिणतियों 
का होना ज्ञातभाष है; नहीं जान कर हिंसा, असत्यभाषण, कषाय, आदि बिकारों का होजाना अज्ञातभाव 
है; जिसका अवलम्ध या आश्रय पाकर आत्मा प्रयोजनों को साधता है वह द्रव्य अधिकरण है; जीव, 
पुदूगछू, धर्म , अधर्म, आकाश, काल, इन द्व्यों की शक्तियों को बीय॑ कद्दते है। यह्दा प्रकरण अनुसार जीव 
और पुदूगल द्व्यों की शक्ति का प्रहण करना चाहिये । हू “यावन्ति पररूपाणि तावन्त्येब प्रत्यात्मं स्वभा- 
बान्तराणि तथा परिणामात्‌” इस न्याय सिद्धान्त अनुसार धरम, अधम, आकाश, काछ द्रव्यों में भी जीब 
और पुदूगर परिणतियों के अनुकूल अनेक वस्तुभूत शक्तिशाली स्वभाबों के मानने पर तो सभी अजीबों 
की नियत शक्तियाँ साम्परायिक आख्रव में विशेषताओं को उपजा देती है इनके तारतम्य अनुसार आखबों 
में अन्तर पड़ जाता है। राग, 6 ष की परिणति, शिष्ट अशिष्ट प्राणियों का संसर्ग, देश, काछ, आदि बहिरंग 
कारणों फी पराधीनता, आत्मीय पुरुषार्थ आदि कारणों के बश से किन्हीं किन्हीं आत्माओं में इन्द्रिय, 
कषाय, अग्रत और क्रियाओं के तीघम्रभाव, मंदभाव, शातभाव, अज्ञातभाव, अधिकरण विशेषता और 
थीर्य॑विशेषता हो जाती है| तदसुसार कर्मों के आखबों में विशुद्धि संक्लेशांगों से अन्तर पड़ता हुआ असं- 
रुयात प्रकार के सुख दुःख आदि फलों को विशेषताओं को उपज! देती है। छोक में भी एक ही विद्यालय 
में पढने वाले ओर एक ही भोजनारूय में भोजन करने वाले छात्रों की ज्ञान सम्पत्ति और शारीरिक 
सम्पत्ति तथा सदाचार प्राप्ति में अनेक प्रकार के अन्तर देखने में आते हैं । इन सब के कारण तीत्रता, 
सन्दता आदि को लिये हुये अन्तरंग, बहिरंग कारणों की संयोजना है अतः सूत्रकार महाराज ने तीघ्रभाव 
आदि करके आख्त्रवों की विशेषता सूत्र द्वारा अच्छा सूचन किया है. अन्यथा अनेक झंकाओं का निरा- 
करण दुःसाध्य ही हो जाता। 


अतिप्रबृद्धक्रोधादिवशात्तीत्रः स्थृलत्वाइुद्विक्तः परिणामः, तद्विपरीतो मन्दः, श्ञानमात्र ज्ञात्वा 
वा प्रबृत्तिज्ञातं, मदात्ममादाद्द। अनववुद्धथ प्रवृत्तिरज्ञातं, अधिक्रियंते5स्मिलर्था इत्यधिकरण प्रयोजना- 
श्रयं; द्रव्यं,द्रव्यस्थात्मसामथ्ये वीये । मावशब्दः प्रत्येकममिसंबध्यते, छुजिवत्‌, तीवभावो मन्दभावों 
जशातभावो अज्ञातमाव इति । 


कर्मों को उदीरणा बश अत्यधिक बढ़े हुये क्रोध अभिमान आदि के धश से तीज्र होरद्दा यानी) 

स्थूछ होने के कारण उद्ग क (जोश) को प्राप्त हो चुका परिणाम तीत्र कह जाता है | बहिरंग और अन्तरंग 
कारणों की उदीरणा के बश से जीबों के उत्कट यानी तीज्र परिणाम द्ोजाते हैं तथा उससे विपरोत हो 
रहा यानी उदीरणा के कारण नहीं मिलने पर अनुद्र क परिणति है दह मन्दभाव है। केवछ जान छेना मात्र 
अथया यहद्द प्राणी मारने योग्य हे यों जान कर प्रवृत्ति करना ज्ञात भाव है। इन्द्रियों का व्यामोह्द करने वाले 
मद्रिा,भांग, सुछफा, अफीम आदि का उपयोग करने से उत्पन्न हुये मद करके अथया प्रमाद से नहीं 
जानकर हिंसा आदि में प्रवृत्ति का होना अज्ञात भाव हे। आत्माओं के प्रयोजन जिस प्रस्तुतद्व्य में 
अधिकार को श्राप्त हो रहे हैं. बहू अ्रयोजन का आश्रय होरहा द्रव्य अधिफकरण है । आत्मा आदि द्रव्य की 
निज सामभ्य को वीय माना गया है। यहाँ सूजरमें “तीत्रमंदशाताज्ञातभावादि” इस इन्द्रघटित पद के 
अन्त में पड़े हुये भाव शब्द का प्रत्येक के साथ पीछे सम्बन्ध कर छेना चाहिये जैसे कि देवदत्त, ज़िनदेत्त, 
गुरुद्त इनको भोजन करा दो यहाँ भोजन क्रिया का #थेक तीनों व्यक्तियों में सम्बन्ध कर दिया जाता 
है इसी प्रकार तीव्रभाव, मन्द्भाव, ज्ञातमाव, आर अज्ञातभाव यों पदों का विन्यास कर लिया जाय | 


छठा-अध्याय ६५ 


यूगपदसंमवाद्धावशब्दस्थायुक्त विशेषणमिति चेच्न, बुद्धिविशेषष्यापारात्तस्थ तदिशेषणत्वो- 
पपत्तेः | न हि सत्प्रत्ययाविशेषादिशेषलिंगभावादेकी भाव: सत्तालक्षण एवेति युक्त, मावद्रेविष्यात्‌ । 
द्विविधों हि स्याद्ादिनां भावः परिस्पंदरूपो5परिस्पंदरूपश । तत्रापरिस्पंद्रूपों5तद्रंब्याणामस्तित्वमा- 
श्रमनादिनिधन तदेक॑ कर्थंचिदिति माभूदिशेषकं, परिस्पंदरूपस्तु ब्ययोदयात्मकस्तीव्रादीनां विशे- 
पकः कायादिव्यापारलक्षण: सकुदुपपौद्यते, कायादिसच््स्थ च तस्यामिमतत्वात्‌ । 


यहां कोई शंका उठाता है कि भाव तो द्रव्य का आत्मभूत परिणास है बह सदा एक ही रहता 
है अतः भाव शब्द का एक ही साथ तीज, मन्द आदि अनेकों के साथ विशेषण हो जाना असम्भव है 
जिस प्रकार कि एक गोत्व यानी गोपना कोई अनेक खण्ड, मुण्ड, आदि गो द्॒व्यों की विशेषता करने बाला 
नहीं है यह गोत्व तो फेवल सभी व्यक्तियों में अन्वित हो रहा सन्‍्ता केवल “गाय है गाय है बेल है 
बेल है” ऐसे ज्ञान और शब्द योजनाओं का द्वेतु है तिसी प्रकार “सन्मात्र' भावदिंग स्यादसंपृत्त तु कारक । 
धात्वर्थः केवलः शुद्धों भाव इत्यभिधीयते” सत्‌ सत्‌, सन्‌ सन्‌, सती, सती ऐसे आकार वाले ज्ञान और 
शब्द योजना होने देने का केवल हेतु हो रहा भाव भी तीत्र आदि का विशेष करने वाला नही है । प्रन्थ- 
कार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि बुद्धि में विचार कर छेने के अनुसार एक पदार्थ भी अनेक 
रूप से विवक्षित कर लिया जाता है| विशेष-विश्वेष बुद्धियों का व्यापार हो जाने से उस भाव को उन 
तीत्र आदि परिणामों का विशेषणपना घटित हो जाता हे ।|देखो भाव एक ही प्रकार का नहीं है जेसा कि 
बेशेषिकों ने एक सक्त्व मान रखा है कि सत्‌-सत्त्‌ ये प्रत्यय विशेषताओं से रहित होकर द्रव्य, गुण, कर्मों, 
में एक सा होता हे जड़ या चेतन पदार्थों में एक सी ठहर रही डस सत्ता को विशेषताओं के ज्ञापक चिन्हों 
का अभाव है इस कारण सत्ता स्वरूप भाव एक ही है इस प्रकार नैयायिक या बेशेषिक का कहना युक्ति- 
पूर्ण नहीं है कारण कि आय दो अल के. प्रकार के माने गये हैं. स्याह्वादियों के यहाँ हलन, चलन, आदि परिस्पन्द्‌ 
स्वरूप और रूचि, तस्त्वज्ञान, , उपशम, आदि अपरिस्पन्द्‌ स्वरूप यों नियम से _ प्रकार के 
_. भाव गिनाये हैं “बतनापरिणामंक्रियाः परत्वापरत्वे व कांछस्य” इस सूत्र से भी यह बात ध्यनित हो चुकी 
हैं उन दो भावों में सम्पूर्ण द्रब्यों के अन्तरंग में अनादि अनन्त काछ तक परिणम रहा केवल अस्तित्वसात्र 
है बह भाव सम्पूर्ण सत्ताओं का संग्रह कर एकत्रित किया गया मद्दासत्ता स्वरूप क्थंचित्‌ एक है इस 
कारण बह एक मद्दासत्ता रूप भाष भछे हो तीत्र आदि परिणामों की विशेषताओं को कराने वाला नहीं 
होवे किन्तु व्यय, उत्पाद स्थरूप हो रहे परिस्पन्द स्व॒रूप भाव तो तीत्र आदिकों का विशेष करने 
बाढा हो जो कि परिस्पन्द कार्य, बचने, आदि का अबलम्ब लेकर व्यापार करना स्वरूप दे उस 
परिस्पन्द्‌ आत्मक भाष का युरपत्पना बन जाता है क्योंकि बह भाव काय आदि का सत्त्व दे ऐसा 
अभीष्ट किया गया है । 


कायवाढ्मनःकर्मेयोगाधिकारात्कथं तस्य विशेषकत्वमिति चेत्‌ बौद्धाद्‌ व्यापारात्‌ मेदेना- 
पोद्धारसिद्धे) । आत्मनो5व्यतिरेकादा तीवआादीनां भावत्वसिद्धे! | 


यहाँ कोई आश्षेप करता है कि “कायवाडइुमनाकर्म योगः” काय, वचन, मनों फे अवल्वम्व से 
हुआ परिस्पन्द स्वरूप योग है इसका अधिकार चछा आ रहा है दूसरे सूत्र द्वारा उस परिस्पन्द को 
आखंब कह दिया गया है ऐसी दक््षा में उस परिस्पन्द को विशेषताओं का सम्पादकपना भक्ता कैसे बन 


३६ इलोक-वर्तिक 


' क्ायेमा १ यों कहने पर तो आचार्य उत्तर कहते हैं कि बुद्धि सम्बन्धी व्यापार से भेद करके भेद भाव कौ 
सिद्धि हो जाने के कारण बह परिस्पन्द ६ विशेषक दो जाता दे “देवदत्तः पठति” देवदस्तेन पह्यते' यहाँ 
जैसे बुद्धि अलुसार कुछ परिणतियों का लक्ष्यकर स्वातंत्य या पारतंत्य की विवक्षा कर लो जाती है उसी 
प्रकार बुद्धि सम्बन्धी व्यापार से परिस्पन्द की विशेषताओं अनुसार तीत्र आदि भावों का अन्तर पढ़ 
जाता है। अथया एक बात यह है. कि आत्मा से अभिन्‍न होने के कारण तीत्र आदिकों का भी भावपना 
सिद्ध है ऐसी दशा में अनेक आत्माओं के यथायोग्य तीत्र स्वरूप भाव या भन्द्‌ स्वरूप भाव युगपत्‌ 
सम्भवते सन्‍्ते आख्रबों की विशेषताओं को कर देते हैँ भाव का सिद्धान्त अथपरिणतियां है जो कि परि- 
णामी द्रव्थों से अभिन्न हैं. अतः बुद्धि सम्बन्धी व्यापार को नहीं अपेक्षा रखते हुए भी बस्तुभूत तीत्र आदि 
आंत्मक भावों द्वारा आख्रवों में विश्ेषतायं उपज बेठती हैं [कारण भेद से काय भेद हो जाना अनिवार्य 
है कारण शक्तियों में व्यर्थ की पयोलोचना नहीं चछ सकती हे । 


किं च, भावस्थ भ्रूयस्त्वात्‌ असंख्येयलोकपरिमाणो हि जीवस्यैकेकस्मिन्नपि कपायादिपरि- 
जमे भावः भ्रुयते । ततो युक्त भावस्य युगपत्तीवादीनां विशेषकत्वं | एकत्वेडपि वा भावस्य परेष्टथा 
बुद्धथानेकत्वकल्पनाम्न चोद्मेतत्‌ | 


एक बात यहाँ यह भी हे कि जेन सिद्धान्त अनुसार वास्तविकरूप से भाव परिणतियाँ बहुत सी 
हैं। जीब के एक एक भी कषाय, इन्द्रिय, अब्नत, आदि परिणाम में असंख्यात छोकों के प्रदेशों बराबर 
असंख्यातासंख्यात नामक संख्या परिमाण को धार रहे भाव हैं. ऐसा आपशास्त्रों में सुना जा रहा है. एक 
एक कषायाध्यवसायस्थान के लिये असंख्यात छोक प्रमाण अनुभागाध्यबसाय स्थान नियत हैं अतः अनेक 
आत्माओं या एक आत्मा के अनेक गुण अथवा उन गुणों के प्रतिपक्षी कर्मों के उदय अनुसार हुये भाव 
युगपत्‌ अनेक द्वो सकते हैं। तिस कारण भाव को युगपत््‌ तीत्र आदिकों का विशेषकपना युक्तियों से सिद्ध 
हो जाता दे अतः दूसरे नैयायिक या बेशेषिकों को अभीष्टता करके भाव का एकपना होते हुय भी बुद्धि कर 
के अनेकपन की कल्पना कर देने से यह उक्त चोद्य हम जेनों के ऊपर नहीं चछ सकता है हम' दो, तीन, 
ढंगों से उक्त चोद्य के नहीं छागू होने को समझा चुके हैं. 


वीय॑स्यात्मपरिणामत्वान्न एथग्ग्रहणमिति चेनन, तद्धिशेषततों व्यपरोपणादिष्वास्रवभेदक्ञा- 
भनाथत्वात्‌ एथक्त्व॑ तद॒ग्रहणस्य। वीयंवतो झात्मनस्तीवतीबतरादिपरिणामविश्वेषो जायत इति प्राण- 
व्यपरोणादिष्वास्रवफलमेदो ज्ञायते । तथा च तीवादिग्रहण सिद्धि! | इतरथा हि जीवाधिकरणस्वरूपत्वा- 
हयवत्तीबादीनामपि प्थग्ग्रहणमनर्थक स्यात्‌ तन्निमित्तत्वाच्छरीराद्रानत्थसिद्धि! । कथं ! अनुभाग- 
विकल्पादास्रवस्थान तत्वात्तत्काय झरी रादी नामनं तत्वोपपत्तेः । 


यहाँ कोई पण्डित आशंका करता है कि बीय तो आत्मा का ही परिणाम है अधिकरण होरहे 
जीब के कष्ट देने से ही उसके परिणाम माने गये दीय का अ्रहण हो ही जाता है परिणामों वाला ही 
परिणामी जीव अधिकरण हो सकता है अतः आस्रव के उक्त विशेषकों में बीय का प्रथक्‌ महण करना 
छचित नहीं है । आचाय कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि बिशेषरूप से उस वीय बाछे आत्मा का 
आधशिष्टिंसा, असत्यभाषण आदि क्रियाओं के करने में सिन्‍म मिन्‍न प्रकार का आख्रव होता है हस बात 


छठा-अध्यतत छह 


को समझाने के लिये उस बीय॑ का प्रथक्‌ रूप से अहण करना समुचित है जब फि वी वाढे आत्मा के 
तीत्, तोश्नतर, आदि परिणाम विशेष उपज जाते है इस कारण हिंसा, झूठ, अचौये आदि रृत्यो में आस 
के फलों का भेद जान लिया जाता है और तिस ही प्रकार से यानी आखब के फल में भेद हो जाने की 
अपेक्षा से ही तीत्र, मंद आवि के प्ृथक्‌ रूपेण ग्रहण करने की भी सिद्धि होजाती हू अन्यथा यानी आखयों 
के फरों के भेद का ज्ञापन करना यदि सूत्रकार को अभीष्ठ नहीं दोता तो जीव नामक अधिकरण के 
स्वभाव हो जाने के कारण बीय परिणति के समान त्ीत्र आदिकों का भी प्रथक्‌ ग्रहण करना व्यथं द्वो 
जाता, जब कि यह नियम है कि भिन्‍न कार्यों का होना भिन्‍न कारणों पर ही अबलम्बित है तिस कारण 
निर्णय हुआ कि अनुभाग शक्ति अनुसार भिन्‍न भिन्‍न फल वाले उन आख्रवों का निमित्त मिल जाने से 
आत्मा के शरीर, मुखाकृति, सुख, दुःख, आदि के अनन्तपन की सिद्धि हो जाती ह। किस प्रकार होजाती 
है ? इसका उत्तर यह दे कि कषायों अनुसार पड़ गये अनुभागों के विकल्प से आख्रव का अनन्तपना 
हो जाता है और अनन्त आखथों से उनके काय हो रहे हरीर, वचन, इष्ट, अनिष्ट प्राप्ति, वियोग, आदि का 
अनन्तपना सयुक्त बन जाता है। तभी तो जगत्‌ में अनेक अकार के द्ारोर, भिन्न-भिन्न मुखाक्ृतियां, न्यारी 
न्यारी जाति के सुखदुःख, प्रथक्‌ प्रथक्‌ प्रकृतियां, भुण्डे मुण्डे मति्भिन्ना, पाण्डित्य के न्‍्यारे न्‍्यारे ढंग, 
वक्तत्वकला, लेखन कछा आदि फल होरहे प्रतीत होरद्दे हैं। यद्यपि इनमें आत्म पुरुषा्थ भी कुछ कारण 
पड़ जाता है फिर भी तीम्र आदि भावों अनुसार न्यारी न्ण्यरी अनुभाग शक्तियों को लिये हुये हुआ अनन्त 
कार्यों को करने वालछा कर्म का आखव ही अन्तरंग कारण भ्रधान माना गया है । कर्मों की बड़ी विचितन्न 
शक्ति हे आज कल जितने मनुष्य दृष्टिगोचर होरह्दे ढैँ किसी भी एक की दूसरे से आकृति ( सूरत मूरत ) 
नही मिलती हे इस प्रकार सूक्ष्मता से विचारने पर बन्द्र, बेल, धोड़ा, हाथी, कबृतर,तोता, चूहा, यहां 
तक कि चींटी, मक्खी, वृक्ष, बेल, अंकुर, गेहूँ, चना, आम, अमरूद आदिकों की भी आक्ृतियां न्‍्यारी 
न्यारी हैं पूव कालों में भी जितने मनुष्य, हाथी, घोड़ा, बन्दर आदि हो चुके हैं और भविष्य काल में भी 
जितने होंयँगे उनकी भी आकृति, गति, मति, आदि प्रायः भिन्न भिन्न प्रकार को ही होचुकीं ओर होंगी । 
जगत्‌ में कारण के बिना कोई कार्य नहीं होता है इन सब अनन्ते प्रकार के कार्यों का अन्तरंग कारण इस 
सूत्र में समझा दिया गया हे | कर्म सिद्धान्त को जानने वाले विद्वानों से यह रहस्य छिपा नहीं रहता दे । 
साँचे में ढाले गये रुपये, पेसे, खिलौना, आदि जड़ पदार्थ भले ही एक से बना छिये जाय॑ किन्तु कम वि- 
पाक से होने वाली जीबों की विचित्र परिणतियाँ तो बास्तविक मूल कारणों पर अवलम्बित हैं। 


कुतः पुनः सांपरायिकाखवाणां विशेष किं देतुकेम्यरच प्रपंच्यत इत्याद | 


यहाँ कोई जिज्ञासु पूंछता है कि किस कारण से फिर साम्परायिक आख्रवों के विशेषों का यहां 
विस्तार किया जा रहा है ? और वे आखस्रव की विज्ेषद्ाओं को करने वाले तोन्न आदि भाव भला किन 
हेतुओं से उपज रहे बेसे विशोषक बन बेठते हैं ? बताओ । अर्थात्‌--आखवों में अन्तर डालने वाले तीश्र- 
भाव, मन्दभाव, ज्ञातभाव, अज्ञातभाव, अधिकरण विशेष और वीये विशेष इन पंचम्यन्त पदों के वान्यार्थों 
का हेतु क्या है ! और यहां इनसे हुये आख्॒वों के विशेषों का प्रपंच क्‍यों किया जा रहा हूं ? थों दो 
प्रइनों के उत्तरों की जिज्ञासा प्रवर्तेने पर प्रन्थक्वार दो वार्जिकों द्वारा समाधान को कहते हैं | 


तीव्रत्वादिविशेषेभ्यस्तेषां प्रत्येकमीरितः । 
बंधः कपायहेतुभ्यो विशेषों ब्यासतः पुनः ॥१॥ 


श्र्द्ट इलोक-घार्तिक 


स युक्तः सूत्रितश्चित्रः कमबंधानुरूपतः। 
तथ्व कर्म नुणां तस्मादिति हेतुफलस्थितिः॥श॥ 


जीव के कषायों को हेतु मान कर हुये तीत्रपन, मंदपन, आदि विश्ेषों से प्रत्येक-प्रत्येक उन 

आस्नरवों का विशेष या साम्परायिक कर्मों का बंध विशेष हो रहा कष्ट दिया गया है हाँ विशेष-विशेष वह 
कर बंध होना तो फिर इस सूत्र में बिस्तार से सूचित किया गया है जो कि पूर्व उपार्जित कमबंध की 
अनुकूलता से चित्र विचित्र प्रकार का बंध हुआ युक्त ही है और भविष्य में भी जीवों के कर्मबंध अनु- 
सार पुनः बे कर्मे उपजेगे और उन बँघे हुये कर्मों से पुनः जीबों को फल प्राप्त द्वोगा यो द्रव्य कम से भाव 
कर और भाव कर्म से द्रव्य कर्म यह देतु फल की व्यवस्था अनादि काछ से चलो आ रही है यदि मोक्षो- 
पयोगी संबर  पयोगी संबर और निजंरा के कारण उपस्थित नहीं किये जायंगे तो यह धारा अनन्तानन्त काल तक इसी 
प्रकार बी जायगी। अतः उत्तर हो जाता हैं के तौम्रत्व आदि के कारंण कषायें इन्द्रियाँ आदि हैं और 
“झास्नवा के विशेषों का विस्तार अनेक प्रकार की हेतुफल व्यवस्था का परिज्ञान कराने के लिये सूत्र 
में कह गया है । भावाथे--नाना कषाय या द्रव्य, क्षेत्र, आदि परिस्थितियों अनुसार हुये तीत्रभांव, मंद- 
भाग, आदि कारणों से कर्म के आखवों में अन्तर पड़ जाता है | किसी आत्मा में इन्द्रिय, कषाय, अत्रत, 
और क्रियाओं की तीत्रता हो जाती है। सिंद्द में क्रोध की तीब्रता है और हिरण के क्रोध मन्द हे, प्रचण्ड 
गृहस्थ और प्रशान्त मुनि के भावों में अन्तर है। कोई आत्मा जान करके इन्द्रिय, कपाय, आदि में प्रवृत्ति 
करता है उसके महान आखच होता हे । उस समय मछलियों को नहीं भी मार रहे धीषर से भूमि को 
जोत रहा किसान अल्प पापी है। कचित्‌ आकर्षक योग के भी अविभाग ग्रतिच्छेद बढ जाते हैं अज्ञात भाव 
में इन्द्रिय आदिकों की प्रवृत्ति होने पर अल्प आखत्रव होता है विशेष अधिकरणों के होने पर भी आख्रव में 
विशेष हो जाता है जैसे कि परस्त्री गामी पुरुष के वेश्या का आलिंगन करने में अल्पास्रव हैं किन्तु राज- 
पत्नी, गुरुपत्नी, या आर्थिका के आलिंगन करने पर मद्दान्‌ पाप आख्रव होता है। चोर किसी सेठ का द्रव्य 
चुराता है उसमें उतना दुष्कर्म आस्रव नहीं होता हे जितना कि गुरुद्रोहट, मित्रद्रोह करते हुये अपने परम 
हिलेषी गुरु या मित्र का द्रव्य चुरा लेने पर महान पाप आखत्रव द्वोता हे। कचित्‌ ज्ञात भाव की अपेक्षा 
एकेन्द्रिय द्वीन्द्रिय जीबों के अज्ञात भावों से पाप अधिक लग जाता है। इसी प्रकार बिशेप वीये होने पर 
बञ्भऋषभनाराचसंहनन वाले पुरुष के इन्द्रिय आदि का ध्यापार होने पर मद्दान आखब होता हे सातमे 
नरक तक जा सकता हे किन्तु हीन संहनन वाले पुरुष द्वारा पाप कर्म किये जाने पर अल्प आख्नरब होता 
है तोसरे नरक तक ही जा सकता है । इसी प्रकार, क्षेत्र, काछ, आदि से भी आखव में विशेषता हो जाती 
है । घर में जद्मचय का भंग करने पर अल्प आख्रव होता है किन्तु विद्यालय, स्वाध्यायशाला, देवस्थान, 
तीथंमार्ग और तीथे स्थानों में व्यभिचार प्रथ्नत्ति करने पर उत्तरोत्तर महान पाप का आख्रव होगा । इसी 
प्रकार प्रातः काछ, मध्याह् काल, स्वाध्याय काछ, सामायिक काल में भो कर्मों के आसत्रव का तारतम्य है 
उक्त कार्य कारण भाव की बिशुद्धि, संक्लेशभाषों अनुसार पुण्य, पाप, दोनों में व्यवस्था कर छेनी चाहिये 
तभी तो कर्सों के बंध की विचित्रता सघ सकेगी, देबागम के “कामादिप्रभवश्चित्रः कर्मवंधानुरूपतः । 


तच्च कम स्वहेेतुभ्यो जीबास्ते शुद्धवशुद्धितः” इस इलोक की अष्टसहसी में ग्रन्थकार ने कर्मसिद्धान्त का 
अकहछा विवेचन किया है । 


जीवस्य भावास्रवों दवि स्वपरिणाम एवेंद्रियकपायादिस्तीवत्वादिविशेषात्‌ । प्रपंचतः पुनः 


छठा-अध्याय॑ ४६५ 


कपायविशेषकारणाहिशिष्टे जातः । स च कर्मबंधाजुसारतो<्नेकप्रकारो युक्त: स्त्रित।। कर्म पुनर्तृणाम- 
नेकप्रकारं कपायविशेषाद्धावकमेण हति हेतुफलब्यवस्था। परस्पराश्रयात्न तद्व्यवस्थेति चेन, 
बीजांकुरबदन दित्वात्कायंकारणभावस्य तत्र सर्वेषां सप्रतिपत्तेश्व । 


जीब के इन्द्रिय, कषाय, आदि स्वरूप दो रहा भावास्रव तो उस जीव का निज परिणाम हो है 
जो कि तीत्रत्व, मन्दत्व, आदि बिड्ञेषों से विशेषताओं को लिये हुये है| बिम्तार से विचार करने पर 
तो यह जान लिया जाता है कि वह भाषाखव विशेष कषाय स्वरूप कारणों से विशिष्ट हो चुका है 
अतः कर्म बंध के अनुसार से वह भावात्नव अनेक प्रकार है जो कि सूत्र द्वारा श्री उमास्वामीमहाराज 
ने समुचित कद्द दिया है । हाँ जीबों के फिर कर्म तो अनेक प्रकार के हैं जो कि भावकम होरहे कपाय बिशेषों 
से उपज जाते हैं। अर्थात्‌ कषाय बिशेषों से द्रव्य कर्म बंधते हैं और फल काल में द्रव्य कर्मों का उदय 
आने पर आत्मा में क्रोध आदि भावकम् उपज जाते है इस प्रकार कषाय और कर्मों में कार्य कारण 
व्यवस्था होरही है । यदि कोई बालक यहाँ यों आक्षेप करे कि यहां तो अन्योन्याश्रय दोष हुआ द्रव्यक्म 
से भावकम हुये ओर भावकर्मों से द्रव्यकम हुये यद्दी तो इतरेतराश्रय हैं जेसे कि दीपक कब जले जब 
दियासलाई मिले ओर दियासलछाई की डिब्बी अंधेरे में कब मिले जब दीपक जल चुके इसकारण बह 
हेतुफलव्यवम्था नही हुई | प्रन्थकार समाधान करते हैं कि यह तो नहीं कहदना क्योंकि बीज और अंकुर 
के समान यह द्रव्यकर्म ओर भावकम् का कार्यकारणभाव अनादि काल से चला आरहा है| उस काय- 
कारणभाव में सभी वादी प्रतिबादी पण्डितों की समोचीन प्रतिपक्ति होरही है किसी को विग्रतिपत्ति नहीं 
हे । अर्थात सूक्ष्मदृष्टि से विचारने पर जैसे बीज अंकुर में कोई अन्योन्याश्रय नही है जिस बीज से जो 
अंकुर हुआ है उस अंकुर से वही बीज नहीं उपजता है किन्तु न्‍्यारा ही बीज उपजता है सादृश्य से 
भले ही उसकों बीज कह दिया जाय न्यारे न्‍्यारे अंकुरों से भिन्न भिन्न बीज ओर भिन्न भिन्न बीजो से 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ अकुर उपज रहे है । कार्य के प्रतिबन्धक अन्योन्यश्रय को हम भी दोष मानते है किन्तु यहां 
बह दोप अणुमात्र भी नहीं हे जिस भाव कम से द्रव्यकर्म बंधा हे वह फल काल मे दूसरे हो भाव कर्म 
को उपजावेगा और उस भाव कम से अन्य ही पौद्गलछिक कर्मो का बंध होगा यों कोरे शब्दसादृश्य से 
अन्योन्याश्रय नहीं होजाता है । यहां वस्तु व्यवस्था न्‍्यारी न्यारी है अतः तीत्र, मन्द, आदि सूत्र द्वारा 
अनन्त प्रमेय को सूचित करा देना श्री सूत्रकार महाराज का अतीब म्रशस्त काये हे । 


कि पुनरत्राधिकरणमित्याह । 


दक्त सूत्र में कद्दे गये तीमघ्र मंद आदि को हमने समझ लिया हे किन्तु फिर अधिकरण को नहीं 
ममझा है अतः बताओ कि यहां प्रकरण अनुसार अधिक्रण भला क्या पदार्थ है! ऐसो विनीत शिष्य की 
जिज्ञासा प्रवर्ने पर श्री उमास्वामी महाराज इस अगले सूत्र को कहते हैं। 


ग्रधिकररं जीवाजीवाः ॥॥७॥ 


यहाँ आख्रव के प्रकरण में अधिकरण द्वो रहे तो जीव और अजीब पदार्थ हैं अर्थात्‌-जिस द्रव्य 
का अबलम्ब लेकर आख्रब उपजत्ता है वह द्रव्य यहाँ अधिकरण कहा जाता है यद्यपि जीव द्रव्य के ही 
प्ब॑ आख्॒व होते हैं फिर भी जीव द्रल्य का आश्रय लेकर जो आख्रव उपजता है उसका अधिकरण जीव 
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ओर अजीब द्रव्य को आश्रय मान कर जो कर्मों का आख्रव होता दे उसका अधिकरण अजीब द्रव्य माना 
जाता है न ओर हिंसा, देवपूजा, आदि के उपकरण द्वो रहे अजीबों का अवलम्ब पाकर आख्रव विशेष 
हुआ करते है । 


द्विवचनप्रसंग इति चेन्न, पर्यायापेक्षया बहुत्वनिर्देशत्‌ । नहि जीवद्रव्यसामान्यमजीव . 
द्रव्यसामान्यं वा हिंसाद्पकरणभावेन सांपरायिकास्रवहेतुत्वेनाधिकरणत्वं प्रतिपश्मते केनचित्पर्या- 
येण विशिश्नेव तस्य तथामावश्रतीतेः । 


यहाँ काई पूँछता हे कि जब मूल पदार्थ जीब अजीच दो हैं. तो फिर जीबाजीबो' इस श्कार द्विव- 
चनान्त पद के ही कहने का प्रसंग प्राप्त हुआ गौरबाधायक “जीबाजीबाः” ऐसा बहुवचनान्तपद्‌ सूत्रकार 
ने क्‍यों कह्दा ? प्रन्थकार कह्दते हैं कि यह्‌ प्रसंग तो नहीं देना क्‍यों कि प्योयों की अपेक्षा से यहाँ बहु- 
बचन का निर्देश किया गया है । जज अजीबों की पर्याये ही तो अधिकरण हैं सामान्य जीवद्रब्य अथवा 
... सामान्य अजीब द्रव्य तो हिंसा उपकरण भाव करके सोम्परायिक आख्रव के हेतुपनेसे अधि- 
, क्रणता को प्राप्त नहीं करते हैं. किन्तु किसी न किसी पर्याय से विशिष्ट हो रहे पने करके ही उन जीव 
अजीबों की तथा भाव यानी आखवहेतुद्रव्यत्वेन प्रतीति हो रही है अतः पर्यायों की विवक्षा अनुसार 
बहुबचन कहा गया है । पर्याय अनेक हैं । 


सामानाधिकरण्य तदमेदापंणया जीवाजीवास्तदधिकरणमिति । सर्वथा तदमेदेमेदे 
च सामानाधिकरण्यानुपपत्ति: । 


उन जीव, अजीबों का अधिकरण के साथ अभेद बने रहने की विवक्षा से समान अधिकरण- 
पना बन जाता है । जीब अजीब ही वो उस आखब के अधिकरण हैं उन उद्देश्य ओर विधेयदलों का 
स्वंथा भेद होने पर सामानाधिकरण्य नहीं बन पाता हैं जेसे कि भरतक्षेत्र ओर सिद्धशिका अथवा 
आकाझ और ज्ञान का समानाधिकरणपना नहीं है वथा सत्रथा अभेद होने पर भी समान विभक्ति या 
समान वाच्या्थ अनुसार समानाधिकरणपना नहीं बनता है जैसे कि बुद्धि के साथ ज्ञान का, घट 
के साथ कलश का सामानाधिकरण्य नहीं है तभी तो बेयाकरणों के यहाँ उद्देदय विधेय पदों के अथ में 
कर्थंचित्‌ व्यभिचार अबतेने पर सामानाधिकरण्य लक्षणा कर्मंधारय बृत्ति उपजती हे नोलाम्बरं 
यहाँ नील्पन को छोड़ कर बस्त्रपना धौले बस्त्रों में है और बस्त्रों को छोड़ कर नोलछपना कम्बल, 
स्याही, आदि अन्य पदार्थों में भी ठहर जाता है अथवा नील रंग के नष्ट हो जाने पर भी बस्त्र ठहरा 
रहता है। ज्ञानों का परिवर्तन होते हुये भी आत्मा वह्‌ का वही बना रहता है अतः कथचित्‌ 
भेदाभेद होने से जीवों ओर अजीबों के साथ अधिकरण का सामानाधिकरण्य है । 


तस्वेभिनिर्धारणार्थ: सत्रे सामर्थ्या श्रिर्देश! । तेषु तीवमंदज्ञाताशातभावाधिकरणवी य॑विश्ेषेषु 
यदधिकरणं तस्य जोवाजीवासत्मकस्वेन निर्धारणात्‌ । तदेव दर्शयति । 


चह अधिकरण तो इन जीव अजीवों, करके निधोरण करने के लिये सूत्र में कहा गया है निधा- 
रण जिससे होता है उस के बाचक पद से षष्ठी या सप्तमी विभक्तियाँ होती हैं. यहाँ मी विन? कहे ही 
सामथ्य से तीत्र, मंद आदि पंचम्यन्त पद्‌ को सप्तम्यन्त या पष्ठथन्त बना छिया जाय और त्रथमान्त 
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आस्रवः के स्थान में आख्रवस्यथ यों षष्ठी विभक्ति का विपरिणाम कर लिया जाय तदनुसार यह अथं हो 
जाता है कि उन तीत्रभाव, मन्दभाव, ज्ञातभाव, अज्ञातभाव, अधिकरण बविज्ञेप और बीयविशषप इन में 
जो अधिकरण है उसका जीव, अजीब, स्वरूपने करके निर्धारण किया गया है । जाति, गुण, क्रिया, और 
संज्ञाओं करके समुदाय से एक देश अवयब का जो प्रथक्‌ करना हे वह निर्धारण हैं । तथा उस आख्रव 
के अधिकरण जीव अजीब है। उसी सिद्धान्त को स्वयं प्रन्थकार अग्रिम वात्तिक द्वारा दिखलाते हैं । 


तत्राधिकरणं जीवाजीवा यस्य विशेषतः 
साम्परायिकभेदानां विशेषः प्रतिसूत्रितः ॥१॥ 


उन तीत्र आदि विशेषकों में जिस आख्त्रत्र के विशेष रूप से जीव ओर अजीब अधिकरण हो 
रहे है उस साम्परायिक आखब के भेदों की विशेषता को करने वाला एक प्रतिविशेष इस सूत्र द्वारा कहा 
जा चुका है । 


तदधिकरणं जीवजीवा इति प्रतिपत्तव्य । 
आखब का वह अधिकरण तो जीव और अजीब पदार्थ है इस प्रकार जिज्ञासुओं को इस सूत्र 
द्वारा समझ लना चाहिय । 


तत्राग्र कुतो भिश्वते इत्याह | 


उन जीवाधिकरण और अज्ीबाधिकरण आख्रवों के मध्य म॑ आद्य हो रहे जीबाबिकरण का 
ब्क ७ कि, 
किन-किन हेतुओं से भेद प्राप्त हो जाता है ? इस प्रकार श्रद्धालु शिष्य की जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार 
कभ0 प 
महाराज अग्रिम सूत्र का थों स्पष्ट कह रहे हू । 


श्राद्यं संरभसमारंभारं भयो गकृतकारितानुमतकषाय विशषेस्त्रि- 
स्त्रिस्त्रिश्वतुश्चकशः ॥८॥ 


आदि में होने वाछा जीवाधिरण आख्रव तो संरम्भ, समारम्भ, आरम्भ और योग तथा छकृत, 
कारित, अनुमोदन एवं कषाये इनके विशेषों करके एक एक के प्रति तीन वार पुनः तीन बार पुनः अपि 
तीन बार अनन्तर चार बार गिनती करते हुये एक सौ आठ भेद बाढ्ग हो जाता है । अर्थात्‌-प्रमाद बाल 
जीव का हिंसा, असत्य आदि में प्रयत्न का आवेश करना संरम्भ है। हिंसा आदि के साधनों का अभ्यास 
करना समारम्भ हे | हिंसा आदि का प्रथम प्रारम्भ कर देना आरम्भ है। काय परिस्पन्द, वाक्‌ परिस्पन्द, 
और मनोवलम्ब परिस्पन्द करके योग तीन प्रकार का कहा जा चुका दे । अपनी स्वतंत्रता से किये गये कार्य 
को कृत कहते हैं, दूसरे के प्रयोध की अपेक्षा कर बनाया गया कारित हे, अन्य करके किये जा रहें हिंसा 
आदि का प्रतिषेध नहीं कर अभ्यन्तर में उसकी अनुमोदना करने में लगरहा मानस परिणाम अनुमत 
समझा जाता है । क्रोधादि कषायों को समझाया जा चुका है विशेष का सर्वत्र अन्वय हो रहा हे तीन 
बार संरम्भ, समारम्भ, आरस्मों करके, तीन बार योग बिशेषों के साथ, यथाक्रम से तीन बार कृत, कारित 
अनुमोदना विश्योषों के अनुसार, चार बार कषाय विशेषों करके गणना की अभ्यादृत्ति करते हुये एकसो 
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आठ भेद हो जाते हैं। गोम्मटसार जीवकाण्ड में प्रमाद के प्रकरण में कहे गये संख्या, श्रस्तार, परिवर्तन, 
नष्ट, और समुद्दिष्ट यहाँ भी छगाये जा सकते है । 


आद्यग्रहणमनथकपृत्तरतत्रे परवचनसामर्थ्यात्सिद्धेरिति चेन्न, विस्पशथत्वात्तस्य | तद- 
ग्रहणे हि. प्रतिपत्तिगौरवप्रसंग/ । . परवचनसामर्थ्यादनुमानास्संप्रत्ययात्परशब्दस्येश्वाचिनो5पि 
भाषात्तइचनादागसंप्रत्ययाइसिद्ध: सक्तमिह ग्रहण । 


यहाँ कोई ञंका करता है कि सूत्र में आद्य शब्द का ग्रहण करना व्यथ हे क्‍योंकि आगे कहे 
जाने वाले उत्तरवत्तीं “निवतनानिक्षेप” आदि सूत्र में पर शब्द के कहने की सामथ्य से ही अर्थापत्त्या 
यहाँ आद्य हब्द का अथे सिद्ध हो जाता है । आचाय कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि बिशेषरूपेण 
स्पष्ट करने के लिये इस सूत्र में आद्य पद्‌ का ग्रहण किया गया है.। यदि उस आद्य पद का ग्रहण नहीं 
करते तो कठिनता से प्रतिपत्ति होती अतः अर्थकृत गौरघ हो जाने का प्रसंग आजाबेगा जो कि इष्ट नहीं 
है । देखिये उत्तर सूत्र में परवचन की सामरथ्य से यहाँ अनुमान प्रमाण से ही आद्य शब्द के प्रथम अथ 
की समीचीन ग्रतीति हो सकती थी, यहाँ बिचारिये कि अनुमान प्रमाण की उत्पत्ति में हेतु का उपलम्भ, 
व्याप्रिप्रहण, व्याप्रिस्मरण, पश्चवृत्तित्वज्ञान, निगमन यों अनेक ज्ञान उपजाने पड़ते तव कही विना कहे ही 
आद्य का अर्थ अर्थापत्त्या सिद्ध होता और अनेक स्थूल बुद्धि बाछे शिष्य त। उस अर्थ की प्रतिपत्ति ही 
नही कर पाते अतः पराजुग्ह मे प्रवत रहे सूत्रकार महाराज स्पष्ट प्रतिपत्ति कराने के लिये आद्य अब्द का 
कण्ठोक्त प्रतिपादन कर देते है। एक बात यह भी है कि अगिल सूत्र में इष्ट अर्थ को कहने वाले भी पर 
शब्द का सद्भाव हे अतः उस पर शब्द के कहने से आद्य शब्द के अर्थ की समीचीन प्रतिपत्ति नहीं हो 
सकती हूं इस कारण यहाँ सूत्र में श्री उमास्वामी महाराज ने आशद्य शब्द का ग्रहण बहुत अच्छा कर 
दिया है । 


प्रसादवतः प्रयत्नावेश: प्राणव्यपगेषणादिषु संरंभः, क्रियाया; साधनानां समभ्यासी- 
करण समारम्भः, प्रथमग्रवृत्तिरार भश्चादय आद्यकर्णि द्योतनत्वात्‌। सरभण संरंभः, समारभणं समा- 
रंभः, आरंभणमारंभ इति भावसाधनाः संरंभादयो, योगशब्दो व्याख्यातार्थ: कायवाहूमनःकर्म योग 
हति । कृतवचन॑ कतु; स्वातंज्यप्रतिपत्त्यथ, कारिताभिधान परप्रयोगापेक्षं, अनुमतशब्दः प्रयोक्त- 
मॉनसव्यापारप्रदशनाथः, क्चिन्मौनव॒तिकवत्तस्प वचनप्रयोजकतासंभवात्‌ कायव्यापारे5प्रयोक्‍त्‌- 
त्वान्मानसव्यापारसिड्धेः । 


प्रमाद बाले जीव का स्वपर के प्राणवियोग आदि में जो प्रयत्न का आवेज्ञ (उत्साह विश्वेष) 
होना हे बह संरम्भ है। साध्यभूत क्रिया के साधनों का भर प्रकार अभ्यास करना यानी अनभ्यस्त को 
जो अभ्यस्त करना है वह समारम्भ है | शुभ अशुभ क्रियाओं के करने में प्रथम भ्रव्वात्त करना आरस्भ है । 
च, आइड, प्र, आदिक डउपसर्ग आदि में होने बाली क्रिया के द्योतक ह। जाते है “निपाता घ्योतका भवन्ति” 
आरम्भ गब्द में पड़ा हुआ आड़ निपात आद्य कर्म का योतक है। संरम्भण क्रिया मात्र संरम्भ है सम 
उपसर्ग पूचक रभ धातु से या रभि धातु से भाव में घन्म्‌ प्रत्यय कर संरम्भ शब्द बना लिया जाता है। 
इसी प्रकार समारस्भ मात्र क्रिया करना समारम्भ है यहां भी सम्‌, आकू , उपसर्ग पूवेक रमि धातु से भाव 
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में घञ्म्‌ प्र्यय करके समारम्भ को साथ लिया जाता है। आरम्भ मात्र क्रिया कर देना आरम्भ है। आछ 
पूरक रभ धातु से भाव में घत्म्‌ प्रत्यय कर आरम्भ शब्द का साधन कर लिया जाता हे | यों संरम्भ आदि 
शब्द शुद्ध धात्यथ मात्र को कह रहे भाव साधन है। “कायवाइमनःकर्म योगः” इस सूत्र में योग शब्द 
का अर्थ यों बखाना जा चुका हे कि काय, वचन, मनों के अवल्म्ब से आत्मप्रदेशों का परिस्पन्द होना 
योग है । इस सूत्र में पड़े हुये करत शब्द का निरूपण तो कर्त्ता की स्वतंत्रता की प्रतिपत्ति कराने के लिये है 
अर्थात-आत्मा ने स्वतंत्र होकर उस कार्य को स्वयं किथा हे ओर कारित शब्द का कथन दूसरों के प्रयोग 
की अपेक्षा कर कार्यसिद्धि कराने के लिये है अनुमत शब्द तो प्रयोक्ता के मानसिक व्यापार का प्रदर्शन 
कराने के लिये ह कही कही मौन त्रती पुरुष के समान उस अनुमोदक को वचन बोलने का प्रयोजकपना 
असम्भव है। काय द्वारा व्यापार करने मे प्रयोक्ता नही होने से इसके मानसिक व्यापारों की सिद्धि हो 
जाती हैं । अथाव-जसे चुप होकर आंखो से देख रहा पुरुष उस काय का निषेध नहीं करने से अपने मन 
में उसको अनुमादना करता रहता है यह श़रोर का कोई व्यापार नहीं करता हैं बचन भी नहीं बोलता हे 
केवल मन में अध्यन्तर परिणामों द्वारा उस कार्य के होने देने में अनुमोदन करता रहता हे ये तीन 
त्रिक हुये । 

कपंत्यात्मानामति कपायाः प्रोक्तलक्षणाः । विशेषशव्दस्य प्रत्येक॑ परिसमाप्ति्च॑जिवत्‌, तेन 
संर्भादिविशेषेयोंगविशेष! क्ृतादिविशेषे! कषायविशेषेरेकशः प्रथममधिकरणं भिग्रत इति ब्त्रा्थो 
व्यवतिष्ठते । एतदेवाह । 

चौथा चतुष्क इस प्रकार है कि आत्मा जो कषते रहते हैं यानी आत्मा के स्वाभाविक परिणामों 
की हिंसा करते रहते है इस कारण वे कपाय हैं। कषायों का लक्षण दूसरे अध्याय में बहुत अच्छा कहा जा 
चुका है। “इंद्वादों ढंद्वान्ते च श्रयमाणं पं प्रत्येकममिसंबध्यते ” इस नियम अनुसार यहां इन्द्र के अन्त 
में पड़े हुय विशेष शब्द की प्रत्येक पूब्र पद में परिसमाप्ति कर देनी चाहिये जैसे कि देवदत्त, जिनदत्त, 
गुरुदत्त को भोजन करा दो यहां भोजन क्रिया का उक्त तीनों व्यक्तियों में परिपृण रूप से अन्बय हो जाता 
अथात-प्रत्येक को भर पे भोजन कराया जाता हैं ऐसा नहीं है कि एक के पेट भरने योग्य भाजन को ही 
तीनों में तिहाई तिहाई बांट दिया जाय, तिस कारण संरम्भ आदि बिश्वेषों करके ओर योग विशेषों 
करके तथा कृत आदि विशेषों करके एवं कपायविशेषों करके एक एक प्रति तीन आदि भेद घटित करते 
हुये पहिले जीवाधिकरण आख्रव को भिन्न भिन्न कर लिया जाता हे इस ग्रकार सूत्र का अथ व्यवम्थित हो 
जाता है। इस बात को ही ग्रन्थकार अग्रिमवार्तिकों द्वारा स्पष्ट कह रहे है उसको सावधान होकर सुनिये। 


जीवाजीवाधिकरणं प्रोक्तमाद्य हि भिद्यते । 
संरंभादिभिराख्यातेविशेषेश्चभिरेकशः. ॥१॥ 
योगेस्तन्ननधा भिन्‍न॑ सप्तविशुतिसंख्यक॑ । 
कृतादिभिः पुनश्चेतद्भवेद्ष्टोत्तरं शतं ॥२५॥ 
कषायेभिद्यमानात्मचतुभिरिति  संग्रहः । 
कषायस्थानभेदानां सर्वेषा परमागमे ॥३॥ 
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पूर्बसूत्र करके जीवाधिकरण और अजीवाधिकरण आख्रव बहुत अच्छा कहा जा चुका है उन 
में आदि का जीवाधिकरण तो बखाने गये तीन संरंभ आदि विश्वूषों करके एक-एक प्रति तीन योग विशेषों 
से भिन्न हो रहा सन्‍्ता नौ प्रकार भिन्न हो जाता है। वह नो प्रकार का पुनः कृत आदि विशेपो करके भिन्न 
हो रहा सनन्‍्ता सत्ताईस संख्या वाला हो कर भिन्न हो जाता हे । पुनः यही मत्ताईल संख्या बाला आखस्रव 
स्वयं अपने चार प्रकार के भेदों को प्राप्त हो रही कपायों करके आठ ऊपर सो यानी एक सी आठ प्रकार हो 
कर भेद को प्राप्त हैं जाता है। इस प्रकार कपाय स्थानों के सम्पूर्ण भदों का सबंञ्ञ प्रतिपादित परमोत्क्ृष्ट 
ज़िनागम में संग्रह कर लिया गया है। अर्थांत-कोध,मान, माया, छोभ, चार कपायां के भी अनन्तानुबन्धी 
आदि चार चार भेदो से अथवा असंख्यात लोक प्रमाण कपाय जातियों से गुणा करने पर हुय असंख्यात 
भदों का इन्ही एकसौ आठ में संग्रह कर लिया जाता ह एसा प्ररूपण जन सिद्धान्त मे स्वक्ष आम्नाय 
प्राप्त चला आ रहा है । हि 

जीवाधिकरणं संरंभादिभिस्त्रिमिभिमानं हिंसास्रवस्य तावत्‌ त्रिविधं । हिंसायां संरंभः 
समारंभः आरंभश्चेति | तदेव योगेस्त्रिमिः प्रत्येक भिद्यमानं नवधावधायते कायेन सरंभा वाचा 
सरंभो मनसा संरंभ इति, तथा समारंभस्तथा चारंभ इति। तदेव नवभेद कृतादिभिभिन्‍न सप्तविं- 
शतिसंख्यं कायेन कृतकारितानुमताः संरंमसामारंमार मा), तथा वाचा मनसा चेात | पुनश्चतत्सप्र- 


विंशतिभेदं कषाये: क्राधादिभिश्वतुमिर्भिद्य थानात्मक भवेदष्टोत्तरशतं क्रोधमानमायालाभेः कृतकारिता- 
नुमता; कायवाइमनसा सरंभसमारंभारंभा इति | 

हिंसा अवलम्ब आख्रव॒ के संरंभ आदिक तीनों करके भद को प्राप्त हो रहा सन्‍ता जीवाबि- 
करण तो तीन प्रकार का हे जो कि हिंसा करने मे प्रयत्नावेदा स्वरूप संरस्भ करना और साधनों का 
एकत्रीकरण रूप समारम्भ करना तथा हिंसा में आद्य प्रक्रम स्वरूप आरम्भ करना या तीन प्रकार ह 
बही तीनो प्रकार का जीवाधिकरण तीन योगों करके प्रत्येक भेद को प्राप्त हा ग्हा सन्‍्ता नो प्रकार का यो 
निर्णीत कर लिया जाता हैं कि १ काय करके संरम्भ होना २ वचन करके संरम्भ दोना ३ मन करके संरम्भ 
होना यों तीन संरम्भ हुये तिसीग्रकार » काय करके समारम्भ ५ वचन करके समारभ्भ ६ सन करके 
समारम्भ यों तीन समारम्भ हुये तिस ही ढंग से ७ काय करके आरम्भ ८ वचन करके आरम्भ ९ मन 
करके आरम्भ यों तीन आरम्भ हुये सब मिला कर नो हुये, उन नौऊ भेदों को कूत आदिक के साथ भिन्न- 
भिन्न कर दिया जाय तो कृत के साथ नो और कारित के साथ नो एवं अनुमत के साथ नौयों मत्ताईस 
संख्या बाला जीवाधिकरण आख्रब हुआ। अकेली काय के साथ कृत, कारित, अनुमोदन और संरम्भ, समा- 
रम्भ, आरम्भ को गणना कर देने से नो भेद्‌ हुये तिसी प्रकार बचन ओर मन से भी गणना अध्यावृत्ति 
कर देने पर सत्ताईस भेद हो जाते हैं फिर भी इन सत्ताईस भदों को क्रोधादि चार कपायों के साथ प्रत्यक 
भेद को प्राप्त हो रहे स्वरूप एक सो आठ भद हो जायंगे। क्रोध,मान,माया, लोभों करके कृत, कारित, 
अनुमोदना होती हुई काय, बचन, मनों द्वारा संसम्म, समारम्भ, आरम्भ स्वरूप जीवाधिकरण आख्रव 
है । इनका प्रस्तार पूर्वक परिवतन यों किया जा सकता है कि प्रथम ही सबसे पहिलो के साथ क्रोधादि 
चार कषायों को भुगता दिया जाय पुनः कृत को छोड़ कर कारित पर आज़ाना चाहिये पहचास-अनुमो- 
दना पर संक्रमण कर लिया जाय ये बारह काय योग पर हुये इसी श्रकार बारह बचन योग पर और 
बारह मनोयोग पर लगा कर छत्तीस भेद संमारम्भ के हो जाते हैं। इसी प्रकार छत्तीस भेद समारम्भ 
और छत्तीस भेद आरशब्भ के करते हुये सब एक सौ आठ भेद द्ोजाते है । 
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तथैवानृतादिष्वव्रतेषु योज्यं। एवं कपायस्थानभेदानां सर्वेषां परमागमे संग्रह! 
छृतो भवति। वदष्यश्टोत्तरशत प्रत्येकमसंख्येये! कपायस्थानेः प्रतिभिग्रमानसख्येयमिति 
जीवाधिकरणं व्याख्यातं । 


जिस प्रकार हिंसा अनुकूल आखब में एक सो आठ भेद लगा दिये है तिस ही प्रकार झूंढ, 
चोरी, आदि अब्नतों में भी जोड़ छेना चाहिये । इस हो प्रकार कपायाध्यबसाय स्थान के सम्पूर्ण भदों का 
परमागम में संग्रह कर छिया गया समझा जाता है। वे एकसो आठों भेद भी प्रत्यक के असंख्याते कपाय 
स्थानों करके विशेषतया भद को प्राप्त होरहे सन्‍्ते असंख्यावछोक प्रमाण हो जाते है इस प्रकार जीवा- 
घिकरण का विस्तार से व्याख्यान कर दिया है। अथोत्‌ जगव के अनन्तानन्त कारय म्व॒तंत्रतया 
पुदूगछों करके भी सम्पादित होते है किन्तु वेशेषिक जिन कार्यो का ईश्बर करके किया जाना मान बैठे हैं 
वे सम्पूर्ण काय असंख्यात या अनन्तानन्त आख्रचों के धारी जीबों करके बुद्धिपूवंक या अबुद्धि पू्षक 
बना लिये जाते है छऊ द्रव्यों में अनन्त सामभ्य विद्यमान है । सूर्य, चन्द्रमा, को नीचे भूमि पर उतार 
छेना, घोड़े के सींग उपजा देना, जड़ में ज्ञान धर देना आदि असम्भव कार्या कोन तो ईइबर ही कर 
सकता है आर न कोई जीवात्मा ही या पुदूगल कर सकता हे ईश्वर को स्ंञक्तिमान कहना अलीक है 
अनन्त शक्तिमान्‌ सभी द्रव्य है असख्याती कषाय जातियो अनुमार हुये कर्मो के आख्रबों करके यह 
संसारी जीव चित्र विचित्र कार्यो का सम्पादन कर देता है इसमे आइचय ही क्‍या है ? 


जीव एवं दि तथा परिणाम विशेषकमंणामास्रवतां तत्कारणानां च हिंसादिपरिणामानाम- 
घिकरणतां प्रतिपग्मते न पुनः पुद्गलादिस्तस्य तथापरिणामाभावात्‌ । संरमादीनां था क्रोधाद्ाविष्ट- 
पुरुषकत्‌काणां तदनुरजनादधिकरणामावा नीलपटादिवत्‌ । 


कारण कि यह संसारी जीव ही तिस प्रकार परिणाम विशेषो करके आगमन कर रहे कर्मों का 
ओर उन कर्मो के कारण हो रहे हिंसा, झूंठ, क्रोब, इन्द्रियलोडुपता आदि परिणामों के अधिकरणपन को 
को प्राप्त हो रहा है किन्तु फिर पुद्गलछ द्रव्य, काल द्रव्य आदि तो उन आख््रबित कर्मों के और उनके 
कारण द्िंसा आदि परिणामों के अधिकरण नद्दी है क्योंकि उन पुदूगल आइिकों के तिस प्रकार आख्रब के 
अनुकुछ परिणाम हो जाने का अभाव है । बात यह है कि क्रोघ, असत्यभापण, आदिक से आलीढ होरहे 
स्वतंत्र करता जीवों करके किये गये सरम्भ आदि आख्रवों का उस आत्मा के माथ अनुरंजन हो जाने से 
जीबों के अधिकरणपना बन जाता हैं जसे कि नीूपट, लब॒णमिश्रितव्यंजन आदि है अर्थात-नील रंग से 
रंज्ित कर देने पर जेसे पट नीला हो जाता है आकाश नीला नही होता हे नोंन का अनुराग हो जाने से 
दाल या साग तो नॉन का अधिकरण हा जाते है कसेड़ी, थाली नही । तिसी प्रकर मंरंभ या क्रोध आदि 
का अनुरंजन जीव में हा रहा हे | 


न चैषां जीवविवर्तानामास्रवादिभावे जीवस्य तद्व्याघातः सबंथा तेषां तड्भेदाभावात्‌ । 
नहि नीलगुणस्य नीलिद्रव्यमेवाधिकरणं तत्रेव नीलगप्रत्ययप्रसगात्‌ | नीलः पट इति संग्रत्ययाचु 
पटस्यापि तदधिकरणभावः सिद्धस्तस्थ नीलिद्रव्यानुरंजनान्नोलद्रव्यत्वपरिणामात्तद्भावोपपत्ते; 
कथचिदमभेदसिद्धे! । 


५७६ इलोक-बातिक 


यहाँ कोई ञ्ंका करता है कि जीव के परिणाम हो रहे इन संरम्भ आदिकों को यदि आख्रव 
या उनका कारण आदि होना माना जायेगा तत्र तो जीव के आख्रव आदि होने का उनको व्याघात प्राप्त 
होगा | अर्थात्‌--जीब के परिणामों के जो आखव है वे जीब के आख्रव नहीं कह्टे जा सकते हैं। आचाये 
कहते हैं कि यह नहीं समझ बैठना क्‍योंकि सभी प्रकारों से उन जीव बिवर्तों के उनको भेद नहीं कट्द 
दिया है वे जीव के भी भेद हो सकते है देखिये नील गुण का अधिकरण केबछ नील द्रव्य ही नहीं हे 
जो कि दुकानों पर दस रुपया सेर बिकता हैं यदि नील द्रव्य में ही नील गुण रहता तो उस नीछ रंग के 
डेल ( ढील ) में ही नीलज्ञान के होने का प्रसंग होता अन्यत्र नील का ज्ञान नहीं होसकता था किन्तु 
नील से रंगे हुये चस्त्र में भी “यह नील हे” एसा ज्ञान होता हे तिस कारण “कपड़ा नोछ” ऐसी समीचीन 
प्रतीति हाजाने के कारण कपड़े को भी तो उस नीछ का अधिरणपना सिद्ध हे नोलगुण वाले नीलद्रव्य 
का पीछे रंग देना हो जाने से उस पट के भी नीर द्रव्ययन का परिणाम हो जाता है. अतः पट में उस 
नीछपन के परिणास की उपपत्ति हो गई हे कारण कि नीछ ओर नीलबान में कथंचित्‌ अभेद सम्बन्ध 
की सिद्धि की जा चुकी हे । 


सबंधा तड़्ेंदेईपि पटे संयुक्तनीलीसमवायान्नीलगुणस्य नीलः पट इति प्रत्ययो घटत एचेति 
चेन्न, आत्माकाशादिष्वपि प्रसंगात्‌ । तै्नीलद्रव्यसयोगविशेषाभावाज्न तत्प्सग इति चेत्‌, स को<न्यो 
विशेष! संयोगस्य वथापरिणामात्‌ । तथाहि, परिणामित्वं हि तंतुषु तत्संयुक्त मन्यत्रोपचारात्‌ । 
न च नीलः पट हत्युपचरितः प्रत्ययो5स्खलब्रपत्वाच्छुक्लः पट इति भ्रत्ययवत्‌ तद॒बाधकाभावा- 
विशेषात्‌ । तस्म॒क्त यथा नीलया नीलगुणः पटे नील इति च तस्य तदधिकरणभावस्तथा सरभा- 
दिष्वाख्रवों जीवेष्वास्रव इति वास्रवस्य तेडघिकरणं जीवपरिणामानां जीवग्रहणेन ग्रदणादधिकरणं 
जीवा इृत्युपपत्तेः अन्यथा तत्परिणामाग्रहणप्रसंगादिति । 


यहाँ गुण और गुणी के भेद को मान रहा वशेपिक आक्षेप करता हे कि उन नील और नील- 
वान्‌ का स्वथा भेद मानने पर भा नील रंग से धघुले हुये पानी मे डोब दिये गये बस्त्र में संयुक्त हो गये 
नीली द्रव्य मे नील गुण का समवाय होरहा ह अतः कपड़ा नीला ही है. यह अत्यय संयुक्त समवाय 
सम्बन्ध से सुघटित हो जाता ही हे नीछ गुण नील में रहा और वस्त्र में नील संयुक्त दोरहा है। आचार्य 
कहते है कि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि यों तो आत्मा, आकाश आदि में भी नीलपने के ज्ञान हो जाने 
का प्रसंग आजावेगा नील द्रव्य उन आकाश आदि के साथ संयुक्त होरहा दे अतः संयुक्त समबाय 
सम्बन्ध से वस्त्र के समान आत्मा आदिक भी नीले हो जायेगे जो कि इृष्ट नहीं है । यदि वेशेषिक यों 
कहें कि उन आत्मा, आकाश, आदि के साथ नील द्रव्य का विशेषजाति का संयोग नहीं हे केवल प्राप्ति हो 
जाना मात्र सामान्य संयोग है पट के साथ नील द्रव्य का विशेष संयोग हे जो कि हर, फिटकिरी, पानी 
ओर पट की स्वरुछता आकपकता आदि कारणों से विशेष जाति का दोजाता है अतः आत्मा नील है 
यद्द प्रसंग नहीं आने पाता हे यों काणादों के कहने पर तो हम जैन कहेंगे कि बह संयोग की विशेषता 
भछा तिस प्रकार परिणमन हो जाने के अतिरिक्त दूसरी क्या हो सकती हे ? अथौत्‌ पट की नोल स्वरूप 
परिणति है ओर आत्मा या आकाश को नील परिणति नहीं हे । इसी को स्पष्ट कर और भी यों कह दिया 
जाता है कि कपड़े के तन्तु-तन्तुओं में बह नीली द्रव्य उपचार के सित्राय मुख्य रूप से संयुक्त हो 


छठा-अध्याय ७9७9 


रहा है आत्मा आदि में नील द्रव्य उपचार से संयुक्त है किन्तु पट में संयुक्त होकर वह बंध गया 
है पट नीला है यह ज्ञान उपचरित ( गौण ) नहीं हे क्योंकि यह :तीति स्खलित नही होती है जेसे 
कि धोछा पट है. इस प्रतीति को स्खलित नहीं होने के कारण अनुपचरित माना जाता है बाधक 
प्रमाणों का अभाव जैसे धोला कपड़ा इस प्रतीति में हे बेसा ही नीला कपड़ा इस प्रतीति में भी हे 
कोई अन्तर नहीं हे। अर्थात्‌-बशपिकोंने नील रंग से रंगे हुय कपड़ में नील को उपचरित माना है 
नील कमल में या नीछ मणि में जेसे नील रूप का समवाय है वेसा रंगे हुये नील वस्त्र मे नहीं हे 
“सिंहो माणवकः” “गौर्बाहीकः” “अन्न वे ग्राणा:” के समान “नीलः पटः” भो उपचरित है किन्तु 
आचाय समझाते हैं. कि संयोग होजाने पर पुनः वंध परिणति अनुसार पट में भी नील का समवाय 
होजाता हे किन्तु आत्मा के साथ नील द्रव्य की बंध परिणति नहीं होपाती है तिस कारण यह 
सिद्धान्त बहुत अच्छा कह्दा जा चुका हे कि जिस प्रकार नील -द्रव्य का नील गुण इस पट में भी नील 
बुद्धि को करता हुआ नीला बना देता है इस कारण उस पट को उस नाल का अधिकरणपना प्राप्त हैँ 
तिसी प्रकार संरम्भ आदिकों मे जो आख्रव होरहा दे वह जीवों मे ही आसत्रव है इस कारण जीव के 
परिणाम वे संरम्भ आदिक ही आखस््रव के अधिकरण है या कहने पर भी बे जीव आस््रव के अधिकरण 
हू जाते है “अधकरणं जीवाजीवाः” इस सूत्र मे जीव पद का अहण करने से जीव के परिणामों का 
ग्रहण हो जाता है जीव और जोीब परिणामों मे कथंचित अभेद है अतः जीव भी आख्रवो के अधिकरण 
है यह युक्तिया से सिद्ध हो जाता दे अन्यथा यानी सूत्र अनुसार जीवो को ही पकड़ा जायेगा तो जीबों 
के उन संरम्भ आदि परिणामों का ग्रहण नहीं हो सकने का प्रसंग आजावेगा जो कि इष्ट नहीं है यहां 
तक जीवाधिकरण आखवब का प्रतिपादन कर दिया गया हैं । 


ततः परमधिकरणमाह । 


आदि के जीवाधिकरण आस्रव का निरूपण हो चुका है उससे परले द्वितीय अजीवाधिकरण का 
स्पष्ट प्रतिपादन करने के लिये सूत्रकार इस अग्रिम सूत्र को कहृत है । 


निर्वंतेनानिक्षेपसंयोगनिसर्गा द्विचतुद्वित्रिभेदाः परम्‌ ॥९॥। 


दो भेद वाली निरबंतना और चार भेद वाछा निश्लेप तथा दो भेद वाला संयोग णए्वं तीन भेद 
वाला निसग यों ग्यारह प्रकार का परछा अजीवाधिकरण आस््रव है । अर्थात-जो बनाई जाय वह निबे- 
तना है | निक्षेप का अर्थ स्थापन किया जाना है | जो पिला दिया जाय वह संयोग है और जो प्रवृत्ति 
में आवे वह निसगं है। इस प्रकार इन अजीब अधिकरणों का अवलम्ब पाकर आत्मा के आख्ब उपज्ञता 
है तिस कारण यह अजीवाधिकरण आखबव कहा जाता है। भाव में भो उक्त शब्दों की सिद्धि है । 


अधिकरणमित्यलुबर्तते | निर्वतनादीनां कमसाधन भावों वा सामानाधिकरण्येन वैयाधि- 
करण्येन वाधिकरणसंबंधः कर्थ॑चिड्लेदाभेदोपपत्ते:। द्विचतुद्दिंत्रि मेदा इति इन्द्रपूर्वोंउन्यपदार्थ निर्देश: । 
“अधिकरणं जीवाजीवाः” इस सूत्र से अधिकरण इस पद की अनुषृत्ति कर ली जाती हे जिससे 


कि परला अजीवाधिकरण मूलगुण निबंतना आदि ग्यारह भंदों को धार रहा प्रतीत द्वो जाता है। इस 
सृत्र में पड़े हुये निबेतेना आदि शब्दों की कम में प्रत्यय कर सिद्धि कर ली जाय अथवा भाव में युट , 
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घन , घत्म , घत्म , प्रत्यय कर निवतना आदि शब्दों का साधन कर लिया जाय। समानाधिकरणपने करके 
अथवा व्यधिकरणपने करके उच्द इयद्ऊ का विधेयदल होरहे अधिकरण के साथ सम्बन्ध कर लिया जाय 
क्योंकि स्याद्वाद सिद्धान्त अनुसार उद्देश्य विधेयद््लों का कथचित्‌ भेद अभद आत्मक सम्बन्ध बन रहा 
है | अर्थात्‌-ये निबतना आदि अब्द जब कर्म में प्रत्यय कर साधे गये है तब तो निबंतंना ओर अजोबाधि- 
क्रण का समानाधिकरणपने से अन्बय किया जाता हैं. जो निवंतना बनाई जा चुकी हे वही ता अधि- 
करण द्वोरहा आखत्रव का अवरूम्ब है किन्तु जब निवतंना आदि टब्द भाव में साथे गये सन्‍्ते शुद्ध धातु 
अर्थ को कह रहे है तब व्यधिकरणपने से सम्बन्ध होगा अधिकरण मे निबंतना आदि रहते है यानी 
इन भावों से अधिकरण विशिष्ट होरहा है “द्विचतुद्वित्रिभंदाः” इस पद का विग्रह यां किया जाय, पहिले 
“हे च चत्वारटइच द्वो च त्रयट॒च यों इतरेतर इन्द्र समास कर “ह्विचतुद्वित्रयः यह पद बना लिया जाय पुनः 
द्विचतुद्दि त्रयः भेदाः एवं ते “द्विचतुद्दित्रिभदाई” यो अन्य पदार्थ को प्रधान करने वाली बहुब्रीहिसमासबृत्ति 
करते हुये निर्देश हुआ जान लेना चाहिये । 


कश्चिदाह-परवचनमनर्थक॑ पू्वत्रायचनात्‌, पू्वत्राध्वचनमनथेकमिद खज़े परवचना- 
त्तयोरेकतरवचनादद्वितीयस्यार्थापत्ति सिद्धे! पूर्वपस्‍्योसन्‍्योन्याविनाभावित्वात्‌। न चेयमर्थापत्तिर- 
नैकांतिकी क्चिदृव्यभिचारचोदनात्‌ सर्वत्र व्यभिचारचादनायाः प्रयासमात्रत्वात्‌ परस्परापेक्षयोर 
व्यभिचारात्‌ । 


यहाँ कोई पण्डित लम्बा चौड़ा पूर्व पक्ष उठाकर कह रहा है कि इस सूत्र में पर शब्द का कथन 
करना व्यथ है क्योकि पूवे वत्ती “संरम्भ आदि” सूत्र में आद्य शब्द को कण्ठोक्त किया गया है जब संरम्भ 
आइदिक आदि के जीवाधिकरण है तो बिना कहे ही अर्थापत्ति से या परिशेप न्याय से सिद्ध होजाता हे 
कि निवतंना आदिक दूसरे अजीवाधिकरण है संक्षिप्त सूत्र में ऐसी छोटी छोटी बाते कहा तक कहते 
फिरोगे । अथवा इस सूत्र में यदि पर शब्द का कथन करते हो तो पहिले के “आद्यं संरम्भ” आदि सूत्र 
में आद्य शब्द का निरूपण व्यर्थ है क्‍योंकि उन पर या आय दोनों में से किसी एक का कथन कर देने से 
परिशिष्ट द्वितीय की अर्थापत्ति से ही सिद्धि होजाती है कारण कि पूब और पर दोनों का परस्पर में अवि- 
नाभावसहितपना हे किसी भी एक को कह देने से दूसरे अविनाभावी का बिना कहे ही परिज्ञान हो 
जाता है। कश्चित्‌ के ऊपर यदि कोई यों कहें कि यह अर्थापत्ति तो व्यभिचार दोष बाली हे देखिये 
बादलों के गजने से कदाचित मेघ बरस जाता हे और कभी नहीं भी बरसता है इसी प्रकार काली घटा 
बाले मेघों के घिर जाने पर भी कभी कभो थृष्टि नहीं होपाती ह अज्ञात को ज्ञप्ति कराने वाले या सूचना 
देरहे स्वर, ताराकंप, स्वप्नद्डान, शकुन होना, आंख छहकना, शनि, राहु, दशायें आदि ज्ञापक सूचक 
हेतुओ के व्यभिचार होरहे देखे जाते है भरे घड़ो के मिल जाने पर भी कार्य बिगड़ जाते हैं डेरी सूधी 
आंख लहकने पर भी विपरीत फल मिलता है हथेली के खुजाने पर भी रुपया नहीं मिलता है अतः कोरा- 
अनुमान (अन्दाज) लगाते फिरना उचित नहीं हे । इस कटाक्ष के उत्तर में करिचत्‌ को ओर से यह समा- 
धान ह कि अर्थापत्ति प्रमाण यह व्यभिचार दोष बाला नहीं है किसी किसी अर्थापक्ष्याभास में व्यभिचार 
का प्रइन उठा देने से सभी निर्दोप अर्थापत्तियों में भी व्यभिचार आजाने का कुचोद्य उठाना केवल व्यर्थ 
परिश्रम करते रहना हे वृष्टि उत्पादक घन घटाओं से अबश्य वृष्टि होवेगी यदि कोई नहीं वृष्टि बरसाने 
बालो या आंधी आदि प्रतिबन्धकों बाली मेघ मालाओं को नहीं पहचान सके तो इस अपनी भूल को 
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अथापत्ति के माथे नहीं मढ़ देना चाहिये जो पदार्थ अबिनाभाव अनुसार परस्एर की अपेक्षा को लिये हुए 
अन्यथानुपपन्न है उनमें कभी व्यभिचार नही आता हे अतः इस सूत्र का पर शब्द या पूर्व सूत्र का आद्य 
झब्द व्यथ हे यह कश्चित्‌ का आक्षेप खड़ा रहता है 


पूर्व परयोरंतराले मध्यमस्यापि संभवाज्नाविनाभाव हस्यप्ययुक्तं, मध्यमस्य पूब॑परो- 
(४ छ. पु ५ ४. 
भयापेक्षत्वात्‌ पूवमात्रापेक्षया तस्य परत्वोपपत्तेः परमात्रापेक्षया पूव॑त्वघटनादव्यवहितयों: पूर्व- 
परयोरविनाभावसिद्धिः । 


यहाँ आद्य ओर पर के अविनाभाव को बिगाड़ता हुआ कोई पण्डित थदि कश्चित्‌ के ऊपर 
यह कटाक्ष करे कि पूष और पर के अन्तराल में मध्यम पदार्थ की भी सम्भावना है अतः पूर्व और पर 
का अविनाभाव नहीं ठहरा। कट्िचत्‌ कहते है कि यह कटाक्ष करना भी अयुक्त हू क्योंकि मध्यम तो 
पूब, पर, इन दोनों की अपेक्षा रखता है अतः पूथ पर दोनो के साथ भले ही मध्यम का अविनाभाव 
समझ छिया जाय एतावता पूत आर पर के अविनाभाव में कोई क्षति नही पड़ती हैे। एक बात यह भी 
है कि मध्यम भी पूर्व और पर दोनों में अन्तःप्रविष्ट हो जाता है जैसे कि भूत भविष्य कालछो में बते- 
मान काल गर्मित होजाता है केवलछ पूव को अपेक्षा से उस सध्यम को पर पना हैं ओर केवल पर की 
अपक्षा से मध्यम को पूवपना घटित द्वोरहा हू यो अव्यवहित होरहे पूर्व पर दोनों का ही अविनाभाव 
सिद्धू हुआ अभीतक कठिचन्‌ ही कहे जा रहे है। 


परशब्दस्य संबंधाथेत्वान्नांनथेक्यमित्यपि न साधीयों निवर्त्यामवात्‌ । परसंबधमधिकरण- 
मिति वचन हि स्वसबंधमधिकरण निव्रतेयति न चेह तदस्ति, तथावचनामावात्‌ । एतेन प्रकृष्ट- 
वाचित्व परशब्दस्थ प्रत्युक्त तब्निवस्यस्याप्रकृष्टस्यावचनात्‌ । इृष्टवाचित्वमपि तादुशमेवानिष्टस्य 
निवर्यस्थाभावात्‌ । न च प्रकागतरमस्ति यतो्च्र परवचनमर्थवस्स्थादिति । 


सूत्रकार द्वारा पर दब्द का व्यथ ही निरूपण होजाने पर यदि कोई यों लीपा पारी करे कि 
यह पर झब्द का अ्योग तो सम्बन्ध के लिये हू बिना सम्बन्ध के मारा मारा फिरता | अतः ब्यथ नहीं! हे । 
अर्थात-पर शब्द नही होता तो इस सूत्र का सम्बन्ध नहीं हासकता था “वाक्य तु संबन्धामिव्रेयवद्धून ति । 
अथवः सूत्रकार को निवंतना आदि का अजीवाधिकरण से सम्बन्ध करना है अतः सम्बन्ध करने के 
लिये यहां पर शब्द कहा गया है | कश्चित कहते है कि पर झब्द की साथकता के लिये किया गया यह 
समाधान भी अभिक श्रष्ठ नही हे कक्‍्योक्ति कोई निवृत्ति करने योग्य या व्यवच्छेद द्ोता तब तो किसी 
पद का प्रयोग करना साथक हे | जब यहाँ कोई निर्बंतेनीय नहीं है तो बिना प्रयत्न के हो निवेतेना आदि 
का अजीवाधिकरण के साथ सम्बन्ध जुड़ जायेगा। संरम्भ आदि जीवाधिकरण के साथ इन निबंतना 
आदि के सम्बन्ध होजाने का भय तो रहा नही क्योंकि पृव सूत्र में संरम्भ आदि के साथ आश्यद्ञा 
पहिल से ही लग बंठा हू तिस कारण परिशेष से यहाँ अजोबाधिकरण ही छागू होगा पर ठाब्त व्यर्थ 
पड़ा | बात यह है कि पर शब्द का प्रयोग करने पर पर सम्बन्धी अधिकरण यह कथन करना नियमसे स्व 
के साथ सम्बन्ध कर रहे अधिकरण की तो निवृत्ति कर सकता है अन्य को नही किन्तु यहाँ बह रब 
अधिकरण का प्रकरण द्ी नहीं है क्योंकि तिस प्रकार स्व अधिकरण का कथन नहीं किया गया हैं. । करिचत्‌ 
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ही कहें जा रहे हैं. कि इस उक्त कथन करके यदि पर गब्दको प्रकृष्ट अर्थ का बाचक भी मान लिया 
जाय तो भी उप्त पर शब्द की साथकता का निराकरण हो जाता है क्योंकि उस भ्रकृष्ट से निराछा निव- 
तंनीय अपकृष्ट का तो यहाँ कोई निरूपण नही किया गया है अतः प्रकृष्ठट अथ की अपेक्षा भी पर शब्द 
साथक नहीं होसका | यदि पर शब्द को इप्ठट अथ का वाची माना जाय ता भी वह वसा का बसा ही 
निराकृत होजाता हे क्योंकि यहाँ कोई निवतनीय अनिष्ट नहीं हे | यदि यहां कोई अनिष्ट होता तो उस 
अनिष्ट की निवृत्ति करने के लिय इशष्टबाची पर शब्द का कथन साथक हाता भले ही “पर घास गतः के 
पर का अथ इष्ट कर लिया जाय किन्तु फल कुछ नही निकछा | इनके अतिरिक्त अब काई पर शब्द की साथ- 
क॒ता को पुष्ट करने वाला अन्य प्रकार शोष नहीं रहा हे जिससे कि यह पर शब्द का प्रयोग करना सफल 
होजाता | यहाँ तक कश्चित्‌ पण्डित सूत्रकार के पर शब्द की व्यथता को पुष्ठ कर चुका है । 


सो5प्ययुक्तवादी, परवचनस्यान्याथंत्वात्‌ | परं जीवाधिकरणादजीवाधिकरणमित्यर्थः तेना- 
ग्राज़ीवाधिकरणादिदमपर॑ जीवाधिकरणमिति निवर्तितं स्पात्‌ । जीवाजीवप्रकरणात्तस्सिद्धिरिति 
चेत्‌, ततोउन्यस्याजीवस्यासंभवात्‌ । दृष्टवाचित्वाद्या परशब्दस्य नान्थक्यमनिष्टस्य निवतनादनिष्ट- 
जीवाधिकरणत्वस्य निवेत्यत्वात्‌ । एतदेवाह । 


अब ग्रन्थकार समाधान करते है कि वह बड़ी दर से पर शब्द का अनर्थक कह रहा कडिचत 
पण्डित भी युक्तिपूवंक कहने की ठेव रखने वाला नहीं है क्योंकि पर जब्द का कथन करना यहां 
“अन्य” इस अर्थ के लिये हे जिसका तात्पर्य अर्थ यह निकलता है कि जीवाधिकरण से अरजीवापिकर्ण 
आखव निराला है तिस अन्य अर्थ को कहने वाले पर शब्द करके आदि के जीवाधिकरण से यह अजीवा- 
घिकरण भिन्न हे । इस प्रकार यहां “पर” शब्द का प्रयोग कर देने से जीवाधिकरण आम्रव की निवृत्ति 
कर दी जावेगी, उन संरम्भ आदि से ये निवतंना आदि न्यारे है यह भी पर शब्द करके समझ लिया 
जाय । यदि यहां कोई यो कहें कि “अधिकरण जीवाजीवा:” इस सूत्र अचुसार जीब और अजीब का 
प्रकरण होने से ही उस जीवाधिकरण से अजीबाधिकरण के भिन्न पने की सिद्धि होजावेगी यो कहने पर 
तो ग्रन्थकार कहते है कि उस प्रकरण से तो अजीब को अन्य हो जाने का असम्भव है जीवमे भी 
निवंतना आदिक घटित होजाते है । इस समाधान मे कुछ अस्वरस होने से वा शब्द करके दूसरा 
समाधान करते है कि अथवा इंष्ट का बाचक हाने से पर शब्द का व्यथपना नहीं हू पहिल जो कठिचत्‌ 
ने इस समाधान पर आपेक्ष किया था कि यहां कोई निवर्तनीय नहीं हू उस पर हमारा यह कहना हे 
कि इष्ट बाची पर दब्द करके अनिष्ट की निवृत्ति होरही हू । निवंतना आदि में अनिष्ट होरहे जीवाधिकरण- 
पन की पर करके निषृक्ति कर दी जाती है। इसी बात को ग्रन्थकार अग्रिम वाक्तिक द्वारा यों स्पष्ट कर 
कहते है । एक बात यहां यह भी समझ लेनी चाहिये कि पूरे और पर के अन्तराल में पाया जारहा 
मध्यम पदार्थ भी वस्तुभूत ह छोक या पूर्ण आकाश के मध्यप्रदेश आठ यथार्थ है। भूत और भविष्य काछ 
के बीच में एक समय वर्तमान काल भी सत्याथं हे, कोरा आपेक्षिक नही है । जगत्‌ के छोटे से छोटे कार्ये 
की पूर्ण उत्पत्ति होने में एक समय अबश्य छगजाता है अतः तीत्र गति से चौदह राजू तक या मन्द्‌ 
गति से निकटवर्ती दूसरे श्रदेश तक परमाणु की जाने की क्रिया से परिच्छिन्न हुआ व्यवद्ार काल का 
सच से छोटा अखण्ड अंश एक समय वतंमान काछ वास्तविक है। कल्पित नहीं । 
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ततोउधिकरणं प्रोक्‍त्त पर॑ निवतनादयः । 
दयादिभेदास्तदस्य स्यादजीव|त्मकमेव हि ॥९॥ 


उन पूव सूत्रोक्त संरम्भ आदि जीवाधिकरण से भिन्न होरहें ये निबंतेना आदिक अधिकरण 
सूचकार महाराज करके बहुत अच्छे कहद्दे जा चुके है तिस कारण इस अरजीवाधिकरण के दो, चार आदि 
भेद वाले निबंतना, निश्षेप, आदि नियम से अजीवस्व॒रूप ही है। 


निवर्तना द्विधा, मूलो ततरमेदात्‌ । निश्चेपश्रतुर्धा, अप्रत्यवेक्षणदुःप्रमाजेनसहसाना भोग मैदात्‌ । 
त एते निर्वेतेनादयों दृधादिभेदाः परमाद्रजीवाधिकरणादिश्मधिकरणमस्याजीवात्मकल्वातू। 


मूलगुण निबंतेना अधिकरण और उत्तरगुण निर्वतेनाधिकरण इन भेदों से नि्ेतना दो प्रकार 
की है | मूलगुणनिव्तना अधिकरण के शरीर, बचन, मन, प्राण, और अपानये पांचभेद है तथा काष्ठ, 
पाषाण की मूर्तियां बनाना या स्त्री, पश्नु, पक्षी, मनुष्यों आदि के चित्र निर्माण करना यों उत्तरगुण नि्च- 
तना अधिकरण आख्रव अनेक प्रकार हू तथा अप्रत्यवेक्षितनिश्चेपाधिकरण, दुःप्रमाजननिक्षेपाधिकरण, 
सहसानिक्षपाधिकरण, अनाभोंगनिशक्षेपाधिकरण इन भेदों से निश्षेप चार प्रकारका हू ) जन्तु है या नहीं 
है इस प्रकार चक्षु से नहीं देख कर निशक्षण और कोमछ उपकरण की नही अपेक्षा रखत हुये खोटे प्रमा- 
अंन अनुसार निश्षिप कर देना तथा बिना विचारे सहसा मल, मूत्र, पात्र आदि का निश्षेप कर देना तथेव 
बिना देखे उपकरण आदि का स्थापन कर देना ये निक्षेप अधिकरण है। खाने पीने की वस्तुओं के संयोग 
का अधिकरण और अन्य उपकरण के संयोग का अधिकरण यों दो प्रकार संयोग है। काय, वचन, मन 
इन तीन का निसर्ग यानी मनचाहा कही भी मन चलाना या कुछ भी बचन बोल देना या चाहे जहाँ 
शरीर का निसग कर देना यो तीन प्रकार निसर्गाधिकरण है। ये सब दौ आदि भेद वाले वे निर्ब॑तंना 
आदि तो आदि के जीवाधिकरण से नन्‍यारे या इष्ट होरहे अधिकरण है इनको अजीब आत्मक होने से 
अजीवाधिकरणपना इष्ट किया गया है । 


नन्‍्वेब॑जीवाजीवाधिकरणदविध्यादू द्वावेवास्रवो स्यातां न पुनरिद्रियादयों बहुप्रकाराः 
कथंचिदस्रवाः स्युः सर्वाश्व कषायानपेक्षानपि वा जीवाजीवानाश्रित्य ते प्रवर्तेरन्नित्यारेकाया- 
मिदमाह । 
यहाँ कोई जञंका उठाता है कि इस प्रकार जीवाधिकरण और अजीबाधिकरण यों दो प्रकार अधि- 
करणों के होजाने से आखत्रव भी दो ही होगे फिर इन्द्रिय, कपाय, आदिक बहुत प्रकार के आख्रव तो केसे 
भी नहीं होसकते है अथवा यो छोटे-छोटे काग्णों से आख्रवों के भद्‌ कर दिये जायेगे तो कपायो को नहीं 
अपेक्षा रखने वाले भी जीवों और अजीबों का आश्रय पाकर वे आख्रव प्रवर्त जाबेंगे, इस प्रकार 
आओांका के प्रवतने पर ग्रन्थकार समाधानाथ्थ इस अग्रिम वात्तिक को कहते है । 
जीवाजीवान्सम॒श्रित्य कषायानुभहान्वितान्‌ । 
रथ है] 
आखवा बहुधा भिन्नाः स्युन् णामिद्वियादयः ॥२॥ 


कषायों की सहकारिता से सहित होरहे जीव ओर अजीदों का अच्छा आश्रय छेकर संसारी 
जीबों के इन्द्रिय, कषाय, आदिक हो रह्दे आस्रव बहुत प्रकार के भिन्न-भिन्न हो सकते हैं। अर्थात्‌-अन्त- 
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रंग बहिरंग कारणों अनुसार हुये आस्लरवों के अनेक भेद है। कषाय रहित जीबों के साम्परायिक आखब 
नहीं होने पाता है । 


बहुविधक्रोधादिकषायानु ग्रहीतात्मनां जीवाजीवाधिकरणानां बहुप्रकारत्वोपपत्तेस्तदाश्रिता- 
नामिंद्रियाद्याख्रवाणां बहुप्रकारत्वसिद्धिः | तत एवं युक्तात्मनो5क्रषायवतों वा न तदाख्रवप्रसंगः । 


बहुत प्रकार यहाँ तक कि असंख्याते प्रकार के क्रोध आदि कषायों से अनुम्नह को प्राप्त होरहे 
जीबों के आखत्रव के अवलम्बकारण जीवाधिकरण और अजीवाधिकरण बहुत प्रकार बन रहे है अथवा 
अनेक प्रकार के क्रोधादि कपायों से अनुग्रह।त स्वरूप जीवाधिकरणों और अजीवाधिकरणों का अहुत्त 
प्रकार सहितपना उचित है | जीवाधिकरणो पर जेसे कपायों का अनुग्रह है उसी प्रकार भक्त, पान, उप- 
करण, शरीर आदि पर भी कषायों की सहकारिता है । तभी ये अजीब अधिकरण अनेक आख्रव हो जाते 
है। हाँ, जिन अजीचों पर कषायो का अनुग्रह नही है वे अजीव कथमपरि आखब नहीं है | कपाय रहित 
जीवों के कोई भी जाव या अजीव अधिकरण आख्व नही हू। इस कारण उन अधिकरणों के आशित 
हारहे इन्द्रिय आदि आख्रवों के बहुत प्रकारपन की सिद्धि होजात॑। है । तिस ही कारण से यानी कपायो 
की सहकारिता मिलने पर इन्द्रिय आदि आख्रबों के हाने का नियम होने से मुक्त जीव सिद्ध परसेप्ठिया 
के अथवा कपायोदय से रहित होरहे ग्याहमे, तेरहमे, चोदहमे गुणम्थान वाले अकषाय जीवो के उस 
साम्परायिक आम्रब हो जाने का प्रसंग नहीं आता है । 


कुतस्ते तथा सिद्धा एवेत्याह । 

किस कारण से वे साम्परायिक आम्रव के भढ मान लिये गय इन्द्रिय आदिक तिस प्रकार 
यानी आख्रवभेदपने करके सिद्ध ही है ? बताओ | ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर ग्रन्थकार समाधानार्थ इस 
अगलछी वात्तिक को कहते है । 


बाधकाभावनिर्णी तेस्तथा सर्वत्र स्वदा। 
सर्वेषां स्वेध्वत्सिद्धास्तीव॒यादिविश्ष्टवत्‌ ॥३॥ 


सभी देशों में, सभी काछो में ओर सभी जीवों के तिस प्रकार इन्द्रिय आदि को आखसत्रवपन की 
सिद्धि के बाधक प्रमाणों के अभाव का निर्णय होरहा ह जेसे कि तीतत्च, मन्दत्व, आदि धर्मों से विशिष्ट 
होरहे साम्पराथिक आख्व के भदों का निर्णय होरहा है सभी वादी प्रतिवाद़ियों के यहाँ अपने-अपने 
अभीष्ट पदार्थों को सिद्धि तिर्सा प्रकार यानो 'असम्भवद्वाधकन्वात” होती है | विश्ेषतया परोक्ष पदार्थों 
की सिद्धि तो बाघको का असम्भव होजाने से ही होती है| कोई करोड़पति सेठ अपने सभी रूपयों को 
सबके सम्मुख उछाछता या गिनाता नहीं फिरता है. मानसिक आधियों या पीडाओं को कोई हाथों पर धर 
कर नहीं दिखला देग हे, सभा पापाचार या पुण्याचार सब के प्रत्यक्ष गोचर नहीं होरहे है, द्रव्यों के उदर 
में अनेक स्वभाव, अविभाग अतिच्छेद, परिणमन, छिपे हुये पड़े है णाधकों का असम्भव द्ोजाने से ही 
उनका सद्भाव मान लिया जाता हैं| 


यथैव हि तीत्मंदत्वादिविशिष्टाः सांपरायिकास्र॒वस्थ मेदाः सुनिश्चितासंभवद्‌बाधकप्रमा- 
णत्वात्सिद्वास्तथा जीवाजीवाधिकरणाः स्बस्य तत एवेष्टसिड्रे! । 
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कारण की जिस प्रकार तीत्रत्व, मंदत्व, आदि विज्ञेपणों से सहित होरहे साम्परायिक आख्रच 
के अनेक भेद उस बाधक प्रभमाणों के असम्भवने का अच्छा निर्णय होजाने से सिद्ध है उसी प्रकार जीवा- 
घिकरण अजीवाधिकरण ये भेद भी असम्भवदूबाधक हं।जाने से सिद्ध दोजाते है। सभी बिद्वानों के यहाँ उस 
बाधक प्रमाणों का असम्भव होजाने से ही अपने अभीष्ठट पदार्थों की सिद्धि कर ली जाती है| अर्थातू-- 
कचित्‌, कदाचित्‌ , किसी, एक व्यक्ति को बाधकप्रमाणों का असम्भव ता श्रान्ति ज्ञानों मे भी होजाता ह 
सीप में चांदी का ज्ञान करने वाले पुरुष के उस समय वहां काई बाधक प्रमाण नही उपजता हैं। बहुत से 
व्यक्तियों के कई भ्रान्ति ज्ञानों में तो उस पूरे जन्म में भी बाधा खड़ी नही होता ह्‌ | रेल गाड़ी भ जा रहे 
किसी मनुष्य को कासों में जल का ज्ञान हो गया फिर उस मार्ग से कभी लोटना हुआ ही नहीं जिससे 
कि निणय किया जाता! केई भोली स्त्रियां पीतछ की अंगृठी को सोने की ही जन्म भर समझती रहीं 
बेचने या परखाने का अवसर भी नही मिला। अतः सभी कालछो में, सभा देशों म, और सभी व्यक्तियों 
के, बाधकाभाव को प्रमाणता का प्रयोजक कहा गया है | यहां भी सब स्थानों पर सभी कालछो में सभी 
जोबो के बाधक प्रमाणों का असम्भव हो जाने से साम्परायिक आम्रव के भदों की सिद्धि कर दी गई है । 


एवं भूमा कमंणामाखवों य॑ सामान्येन ख्यापितः सांपरायी । 
तत्सामर्थ्यादन्यमीयापथस्य प्राहुध्व॑स्ताशेषदोषाश्रयस्य ॥४॥ 


यों उक्त प्रकार सामान्य रूप से व्याख्या कर प्रसिद्ध कर दिया गया यह कर्मों का साम्परायिक 
आख्रव बहुत प्रकार का हैं । उस साम्परायिक आख्लरव के कथन की सामथ्य से ही विना कहे यह जान 
लिया जाता है. कि जिसने अनेक दोपों का आख्रवपना नष्ट कर दिया है एसे ईयापथ के आख्रव को 
सूत्रकार महाराज बहुत अच्छा भिन्न कह रहे है। अर्थात--यदि कोई यो कह्े कि “इन्द्रियकपाया/ 
आदि इस सूत्र स प्रारम्भ कर पांच सूत्रों मे श्री उमास्वार्मी महाराज ने साम्परायिक आख्ब का ही 
विस्तृत निरूपण किया ह दूसरे ईयापथ आख्रव के भेदों का कोई व्याख्यान नहीं किया है, इस पर प्रन्थकार 
का कहना है कि अनेक कारण या विशेषणो से जितने साम्परायिक के भेद हो जाते है उतने ईयापथ के 
नहीं | ग्यारहमे, बारहमे, तेरहमे, गुणस्थानों में केबछ साताबेदनीय कर्म का एक समय स्थिति वाल्य 
आम्रव होता है जो कि राग, द्वप, मोह, अज्ञान, अदान, नोचाचरण, भवधारण करना. शरीर रचना 
करना आदि दोषों से रहित है अतः परिशेष न्याय से ही जान लिया जाता हैं कि सूत्रकार ,साम्परायिक 
से ईर्यापथ को भिन्न कह रहे है जो प्रमेय अर्थापत्ति से छब्ध हो जाता है उसको थाड़ झब्दो द्वारा अपरि- 
मित अथ को कहने वाले सूत्रो करके कण्ठोक्त करना समुचित नहीं हे । ग्रन्थकार ने इसी ग्हस्थ को इस 
शाल्नी वृत्त द्वारा ध्वनित कर दिया है । 


यथोक्त प्रकारेण सकषायस्यात्मनः सामान्यतास्यथास्रवस्य ख्यापने सामर्थ्यादकपायस्य 
तैरीयापथास्रवसिद्धिरिति न तत्र खत्नकारा: सत्रितवंतः, सामथ्यसिद्धस्य सत्रणे फलामावादतिप्र- 
सक्तेरच । विशेषः पुनरी्यापथास्रवस्थाकषाययोगविशेषादबोद्धव्यः । 

कषाय सहित जीवों के होरहे सामान्य रूप से आम्नाय अनुसार पूत्र कथित प्रकारों करके 


साम्परायिक आखव का विज्ञापन कर चुकने पर बिना कहे ही सामथ्य से उन्हीं सूत्रो करके कपाय रहित 
ज़ीव के ईयापथ आख्रव की सिद्धि होजाती हे इस कारण सूत्रकार श्री उम्ास्वामी महाराज वहाँ सूत्रों 
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द्वारा ईयापथ का निरूपण नहीं कर चुके हैं। अर्थात-ईर्यापथ का व्याख्यान करने के लिये न्यारे सूत्रो के 
बनाने की आवश्यकता नहीं हे । शब्दों को सामथ्य से ही जो पदार्थ अर्थापत्ति या परिशेष द्वारा सिद्ध 
हो जाता है उसको सूत्रों करके सूचन करने में काई फल विशेष नहीं है । दूसरा दोष यो भी है. यो बड़ा 
भारी अतिप्रसंग भी होजायेगा अथोत-छोटे-छोटे प्रमेयों को भी यदि सूत्रा करके कद्दा जायेगा तो क्रिया, 
कारक सभी पदों का प्रयोग करना अनिवाय होगा अनुवृत्ति, आकषण, अध्याह्वर, अधिकार, उपस्कार, 
इनके द्वारा प्राप्त होचुके अथोंको कहने के लिय भी सूत्र में अनेक पदो का प्रयोग करना पड़ेगा यों सूत्र 
क्या वह विस्तृत टीकाग्रन्थ बन जायेगा, पुनरक्त दोषों की भरमार आपड़ेगी अतः सामथ्य से सिद्ध होरहे 
पदार्थ के लिये मुनि का कर्म मोनब्रत ही श्रष्ठ हे। श्री माणिक्यनन्दि आचाये ने बहुत अच्छा लिखा है 
“तत्परमभिधीयमान साध्यसाधने संदेहयति' व्यथे अधिक बोलना अच्छा नही हे, गम्भार अल्प उच्चारण 
करने से ही बचनों की शक्तियाँ रक्षित रहती है उदात्त अथे वाले पद्‌ की विशद व्याख्या कर चेथरा कर 
देने से श्रोताओं की ऊहापोह्द शालिनों बुद्धि का बिकास नहीं हाने पाता हैं अन्न का कुटकर, पिस कर, मड़ कर, 
सिककर, झुरकुट होचुका है फिर भी रोटी, पूड़ी, पुआ, गुझा, आदि को पुनः झिला लोढी करके बट कर 
या खल्लड़ से कूट कर खाने वालो का वह आनन्द नही आ पाता हूं जो कि म्वकीय दॉतों से चबाकर, 
छार मिलाते हुये भोक्ता को आम्वादन का सुख मिलता हू हाँ दन्तरहित बुड़ों की बात न्‍्यारो हैं। अतः 
ईयापथ को विशप रूप से कहने की सूत्रकार ने आवशयकत। नहीं समझी हू । ईयापथ आम्रच के विशेषों 
को गुनः कषायरह्वित पन और योगों को विशेषताओं से समझ लेना चाहिये। बड़ी अवगाइना बाले या 
प्रकृष्ट परिस्पन्दबाले मुनि के अधिक सातावेदनीय कम प्रदेशों का आख््रव होगा, मन्द योग होने पर अल्प 
ईयापथ आख्रव होगा । कषायों की उपशान्ति और क्षीणता से भी सम्भवतः ईयापथ मे अन्तर पड़ जाय 
जैसे कि ग्यारहमे या बारहमे गुणस्थान वाले मुनि की निजरा मे अन्तर हे । 


इति पष्ठाध्यायस्य प्रथममाहिकम्‌ 
इस प्रकार छठमे अध्याय का प्रकरणों का समुदाय स्वरूप प्रथम आहिक यहाँ तक परि- 
पूर्ण हुआ | 
बीज़ांकुरवदनादी भावद्रव्यास्॒वा मिथो हेतू। 
संक्लेशविशुद्धय जो भ्रमति भवे जीव आत्मसात्कुर्वन्‌ ॥१॥ 


सामान्य रूप से कर्मों के आख्रवो के भेदों को सूत्रकार कह्द चुके है। अब कोई जिज्ञासु पूँछता 
है कि सम्पूर्ण साम्परायिक आख्रवों को आत्मा क्या एक ही भ्रकार के प्रणिधान करके उपाजन कर छेता 
है?! अथवा क्या अनेक कर्मो के आखत्रवणाथ आत्मा के विदश्येप व्यापार होते है ? बताओ ऐसी जिज्ञासा 
प्रवतने पर कर्मों के विशेष आखजभेदों के हेतुभूत आत्मपरिणामों की विवेचना करते हुय सूत्रकार प्रथम 
हो आदि के ज्ञानावरण और दशनावरण कर्मों के आख्रव भंदों की प्रतिपत्ति कराने के लिये इस सूत्र को 
कहते हैं । 


तत्प्रदोषनिन्ह॒वमात्सर्यात रायासादनोपघाताज्ञानदर्शनावर- 
रणायो: ॥१०॥ 
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उन ज्ञान और दशनों में किये गये प्रदोष, निहव, मात्सये, अन्तराय, आसादन, और उपघात 
ये ज्ञानावरण और द्श्षनावरण कर्मों के आख्रव हैं। अर्थात्‌-अपने या दूसरों के ज्ञान और दश्नों में 
अथवा ज्ञानवान्‌ , दृश नवान्‌ , जींबों में एवं ज्ञान था दर्शन के कारणों मे जो प्रदोष आदि किये जायेगे 
उनसे ज्ञानावरण और दञनावरण कर्मों का आख्रव द्वोगा यानी ज्ञानावरण ओर दशनावरण कर्मों में 
अनुभाग रस अधिक पड़गा, दूपितआत्मा को पिशुनता ( चुगली करना ) परिणति तो ५दोष हे जैसे कि 
कोई पुरुष ज्ञानवान , दशनवान पुरुषों की या सज्जनों के ज्ञान दशन गुणों की प्रशसा कर रहा हू उसको 
सुन कर अन्य कोई खोटा पुरुष पिशुनता दोष अनुसार उन सदूगुणों की अशंसा नहीं करता है यह्द पिशु- 
नतापूर्ण बड़ा भारी दोप प्रदाप है। ज्ञान दर्शन अथवा इनके साधन पुस्तक, विद्यालय, चश्मा, अच्जन 
आदि के विद्यमान होने पर भी “नहीं जानता हूँ नही हैं”' इत्यादि कथन कर देना निहृब है । देने योग्य 
भो अभ्यस्त विज्ञान को किसो निन्यकारणवड दूसरे को जो नहीं देना है. बह मात्सये हैं। ज्ञान का 
व्यवच्छेद करना अन्तराय है। प्रशस्त ज्ञान का बचन, कायों करके विनय गुण कीतन प्रकाशन नहीं 
करना आसादन है । प्रञ्नमस्त ज्ञान में दूषण छगा देना जपघात हे । ये छः दोप यदि ज्ञान में होंगे तो ज्ञाना- 
वरण के ओर मत्ताठाचन आत्मक दश्नन में होंगे तो दह्नावरण कर्म का आख्रब कराने वाले समझे 
जायेगे । 

आख्रवा इति सबंधः । के पुनः प्रदोषादयों ज्ञानदशनयोरित्युच्यते--कस्यचित्तत्कीत॑नानंत- 
रमनभिव्याहरतों5त:पेशुन्यं प्रदोषप, परातिसंधानतो व्यपलापो निहवः, यावदुयाथावर्रेयस्याप्रदान 
मात्सय॑ विच्छेदकरणमतरायः, वाकायाभ्यां ज्ञानवजनमासादानं, प्रशस्तस्यापि दृषणम्रुपघातः । 
न चासादनमेव स्याहपणं सतो विनयाद्नुष्ठानलक्षणलात्‌ । 


“आखवा:"” इस दब्द का यहाँ “तत्प्रदोपनिह्ववमात्सयां तरायासादनोंपघाताः” के साथ सम्बन्ध 
कर छेना चाहिये “सोपस्काराणि वाक्यानि” वाक्य अपने छः कारक या यथायोग्य न्यून कारकों के अर्थ 
की प्रतिपत्ति कराने के छिये अश्रुयमाण, उपयोगी, शब्दों का यहां वहां से आकषण कर छते है चाहे तो 
“स आख्रवः” इस सूत्र से भी आमख्रव शब्द का मण्डूकप्छुति न्याय अनुसार सम्बन्ध किया जा सकता द्दे 
अतः उन ज्ञान और दद्ञनों के ब्रिपय में हुये प्रदोष, निहव, मात्सये, अन्तराय, आसादून, ओर उपघात 
ये ज्ञानावरण एवं दशनावरण कर्मो के आख्व है यह इस सूत्र का अर्थ होजात' है । कोई जिज्ञासु पूँछता 
हू कि वे ज्ञान ओर दर्शन में होने वाले प्रदोष आदि फिर कोन से है ? जो ऊि ज्ञानावरण ओर दह्नावरण 
के आख्रवक हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार यों समाधान कहते है। साक्षात्‌ या परम्परया 
मोक्र प्राप्ति के कारण होरहे उन ज्ञानों या दर्शनों का कीतन करने पर पश्चात्‌ किसी एक असहिष्णु कषाय- 
बान्‌, पिशुनता की टेव रखने वाले, जीवका अन्तरंग में पिशुनतास्वरूप परिणाम अ्रदोष हूं। दूसरे के किसी 
छोटे से निमित्त का अभिप्राय कर ज्ञान का अपलाप ( होते हुये मुकर जाना ) करना निहव है। जो कुछ 
भी जिस भी किसी प्रकार से देने योग्य ज्ञान या दर्शन का अच्छा दान नहीं करना मात्मय है। 
अर्थात्‌--स्व4 ज्ञान का अच्छा अभ्याप्त कर लिया हे वह ज्ञान दूसरों को देने योग्य भी है कोई गोप्य 
या गहंणीय नहीं हे विनीत अभिलापुक पात्र भी ज्ञानदान योग्य उपस्थित हैं ऐसी दशा में जो ज्ञान को 
नही दिया जाता हे वह मात्सये ( ईषों डाह ) है । अपनी कलुषता से समीचोन ज्ञानों के विच्छेद का 
कर देना अन्तराय हे । प्रशस्त ज्ञान का काय या बचन कर के वजन करना आसादन हे। प्रश्गंसाप्राप्त 
भी ज्ञान को दृषण छगा देना उपघात है। यदि यहां कोई यों ज्ञका उठावे कि ऐसा लक्षण करने पर तो 
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डपधात विचारा आसादन दृषण ही हुआ, आचाये कहते हैं कि यह नहीं कह सकते हो क्योंकि ज्ञान 
गुण को प्रशस्त जानते हुये भी विनय प्रकाश, प्रज्नंसावचन आदि नहीं करना आसादन का छक्षण हे और 
उपघात तो ज्ञान इसका “अज्ञान या कुज्ञान ही है” इस प्रकार सम्यग्ज्ञान के नाश कर देने का अभिप्राय 
रखना है। यों प्रदोष आदि के निर्दोष लक्षण है । 


तदिति ज्ञानद्शनयोः प्रतिनिर्देशः सामर्थ्यादन्यस्पाश्रुते! । ज्ञानद्शनावरणयोरास्रवास्त- 
5 + ० के 0 |.» 
त्यदोषादयों ज्ञानदशनप्रदोषादय इत्यभिसंबंधात्‌ । समासे गुणीभ्रूतयोरपि श्ञानदशनयोराथेंन 
न्‍्यायेन प्रधानत्वात्‌ तच्छब्देन परामश्ोंपपत्तिः । 


सूत्र में पड़े हुये पूव परामर्शक तत्‌ शब्द करके ज्ञान और दश्ञन का स्मृति पूवंक कथन हो 
जाता है । कण्ठोक्त विधेयदल में पड़ें हुये “ज्ञानदर्शनावरणयोः” इस शब्द की सामथ्य से उद्द इय दल के 
तत्‌ शब्द द्वारा ज्ञान दर्शनों का प्रतिनिदेश हो जाता हे । पूत्रे सूत्र मे कह्े गये निव॒तंना आदि का नहीं। 
क्योंकि श्रोत और अनुमित में श्रोत विधि बलवान्‌ है यहां अन्य किसे शब्द का प्रकरणोपयोगी भ्रुतज्ञान 
के अनुकूल श्रवण नहीं हो रहा है। उनके प्रदोष आदि अर्थात्‌-ज्ञान और दर्जन के प्रदोप आदिक तो 
ज्ञानावरण ओर दर्शनावरण के आख्व है। इस प्रकार पदों का उद्द उय विधेय दलों अनुसार सम्बन्ध हो 
जाने से बिना कहे सामश्य करके तत्‌ पद्‌ के निर्दिष्ट अथे ज्ञान और दृशन समझ लिये जाते है । यद्यपि 
“ज्ञानदर्शनावरणयो:” इस समासघटित पद मे ज्ञान ओर दर्शन गौण हो चुके है क्योंकि “ज्ञानं च दर्षनं 
च ज्ञानदश ने,ज्ञानद्श नयोः आवरणे इति ज्ञानदर्शनावरणे” यों इन्द्र समास करते हुये पुनः तत्पुरपसमास 
मे उत्तर पदाथ प्रधान हो जाता है और पूरब पदाथ गोण हां जाते है तथापि प्रकरण प्राप्त अथ् सम्बन्धी 
न्याय करके ज्ञान और दशन की प्रधानता हे । न्याय श्ञाम्त्र मे शब्द सम्बन्धी न्याय करके तन्पुरुष सभास 
के उत्तरपद की हा प्रधानता विवक्षित नहीं हैं अतः तत शब्द करके ज्ञान ओर दर्शन का परामझ होना 
बन जाता है जो ज्ञान या ज्ञानवान अथवा ज्ञान साधन का अवरूम्ब लेकर प्रदोप आदि किये गये है वे 
ज्ञानावग्ण कर्मों के आगमन हेतु है और सामान्ग सत्ता आलोचनस्वरूप -दर्शन या दृश्नवाल जीव 
अथवा दशन के साधनों का अवलम्ब लेकर प्रदोप आदि किये जायेगे वे दर्शनावरण कर्मो का आख्रव 
करावेगे। ये प्रदोष आदि उपलक्षण है अन्य भी आचार्य, उपाध्याय, पाठक, गुरुओं के साथ झन्र भाव, अकाल 
में अध्ययन करना, अरुचि पूवक पढ़ना, पढते हुये भी आलम्य करना, आदर नहीं रखते हुपे तत्त्वार्थ 
सुनना, अपने कुत्सित पक्ष को पकड़े रहना, सत्पक्ष को छोड़ देना, कपट से ज्ञानाभ्यास करना, पाण्डित्य 
का कोरा अभिमान करना, आदिक भी ज्ञानावरण के आख््रव हैं इसी प्रकार देव या गुरू के दशन में 
मात्सय करना, किसी के दर्शन मे अन्तराय डालना, आंखों को हानि पहुंचाना, दीघ निद्रा, आहुस्य, 
सम्यग्दृष्टि को दूषण लगाना, आदि दशनावरण के आख्रव माने जाते हैं । 


सामान्यतः सर्वकर्मास्रवस्येंद्रियात्रतादिूपस्य वचनादिह भूयो5पि तत्कथन पुनरुक्तमेवे- 
त्यारेकायामिदसुच्यते । 


यहाँ कोई आज्ञंका उठाता है कि सामान्य रूप से सम्पूर्ण कर्म एकसौ बीसों के आख्रव इन्द्रिय, 
अग्रत, आदि स्वरूप का कथन पहिले ही “इन्द्रियकषाया” आदि सूत्र करके कर दिया है फिर भी इस सूत्र 
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करके उन आख्रवों का कथन करना तो पुनरुक्त दोप ही है इस प्रकार आशंका प्रवतने पर ग्न्थकार श्री 
विद्यानन्द स्वामी करके यह समाधान कहा जाता हे । 


विशेषेण पुनज्ञानदएयावरणयोमेताः । 
तत्यदोषादयः पुसामासूवास्ते5नुभागगाः ॥१॥ 


विजंप करके सूत्रकार द्वारा जीबों के फिर ज्ञानावरण और दशनावरण कर्मा के आम्नव हरहे 
जो तत्मदोष, तन्निन्हव, आदिक माने जा चुके है वे सब आस्त्रव अनुभाग को भ्राप्त होरह सन्‍्ते समझ लेने 
चाहिये। भावार्थ--तत्प्रदोष आदि करके ज्ञानावरण आदि का आख्त्रव होरहे अवसर पर अन्य भा बेद- 
नीय आदि कम आते रहते है किन्तु प्रदोष आदि के होने पर ज्ञानावरण कर्मों से अनुभाग अधिक पड़ेगा 
शोप कर्मों मे न्‍्यून अनुभाग बंध होगा अतः प्रदोष आदि करके ज्ञानावरण कर्मों के प्रकृतिबथ ओर प्रदेञ 
बंध होजाने का नियम नहीं है फिर भी अनुभाग बंध का नियम कर देने से तप्दोप आदि ओर ज्ञाना- 
चरण आदि कर्सो के आखत्रव का काय कारण भाव विचार लिया जाता है । 


सामान्यताउमिहितानामस्याखवाणां पुनरमिधान विशेषतः प्रत्येक शानावरणादीनामशनाम- 

[4 0 नम बह को ० | २० &) 
प्यास्रवप्रतिपत्त्यथंम्‌ । एते वास्रवाः सर्वेडनुभागगाः प्रतिपत्तव्याः कषायास्रवत्वात्‌ | पुंसामिति 
बचनात्‌ प्रधानादिव्युदासः । 


यद्यपि सामान्य से आख्रत्रों को कहा जा चुका हू फिर भी उनका इस छठे अध्याय में दशमे 
सृत्र से प्रारम्भ फर सत्ताईसमे सूत्र तक विशेष रूप से कथन करना तो प्रत्येक ज्ञानावरण आदि आठो 
कर्मो के भी आखब होने की प्रतिर्पात्त कराने के लिय है । य विशोप रूप से कहे जा रहे सभी आस््रव अनु- 
भाग वंघ के अनुकूल शक्ति को प्राप्त कर रहे समझ लेने चाहिये क्योकि “ठिदि अणुभागा कसाअदो होति” 
प्रदोष, शोक, साया, आदि कपायो अनुसार हुये ये आख्रव है| कपायों का प्रभाव कर्मों की अनुभाग थाक्ति 
पर पडता है अतः व्यभिचार या अतिप्रसंग दोष को स्थान नहीं मिल पाता है। इस वात्तिक मे “पुर्सा” 
यानी ज्ञीबों के आखत्रव होना माना गया है अतः “पुंसाँ" इस कथन से प्रधान (प्रकृति या अवस्तुभूत 
संतान आदि के आस्त्रव होने का निराकरण कर ढिया है । अथोत-कपिल मतानुयायी आत्मा को सवदा 
शुद्धनिरंजन स्वीकार करते है। सक्त्वगुण, रजों गुण, तमोगुण, स्वरूप प्रकृति के हैं। आस्रव के बंब, संसार, 
मोक्ष, य व्यवस्थाय स्वीकर करते है | बोद्ध सन्‍्तान के आखत्रव होना कद्दते है। यहाँ जीबों के कर्मो का 
आख्रव कह देने से इनका निराकरण होजाता हे । 


कथं पुनस्ते तथावरणकर्मास्रवहेतव इत्युपपत्तिमाह । 


अब यहाँ कोई तकीं पूछता हे कि वे प्रदोष आदि फिर उन आवरण कर्मो के आगमन हेतु 
भला किस प्रकार समझे जा सकते हैं ? या किस प्रमाण से उनका हेतुहेतुमड्भाव निर्णीत कर लिय। जाय! 
बताओ । इस प्रकार तकणा उपस्थित होने पर प्रन्थकार उसकी युक्ति पूबक सिद्धि करे देते है. । 


यतद्रदोषादयों ये ते तदावरणपुद्गलान । 
नराक्नयंति बीभत्सुप्रदोषाद्या यथा करान्‌ ॥२॥ 


9८८ इलोक-वातिक 


जिस बिषय के जो प्रदोष आदि होंगे वे उस विपय का आवरण करने वाले पुद्गलों को 
कषायवान्‌ आत्मा के निकट प्राप्त करा देते है जिस भ्रकार कि हिंसक या जुग़ुप्सित पदार्थ में हुये प्रदोष 
आदिक इन हाथों को वहाँ ले जाते हैं। अर्थात्‌-“जीवस्य ज्ञानबविषयकप्रदोषादयः (पक्ष) ज्ञानावरणादि- 
पुदूगछान जीवान्नयन्ति (साध्यं) ज्ञानादिप्रदोपत्वान्‌ (हेतुः) ये यत्दोपादयः ते तदाबरणपुदूगछान जीवा- 
न्‍नयन्ति ( हिकर्क णिल्‌ प्रापणे धातु ) यथा बीभस्सुप्रदोषाद्याः करान नथन्ति (व्याप्तिपृवकमु॒दाहरणम) 
जीव के ज्ञानादि विपयों में होरहे प्रदोप, निहव, आदिक (पक्ष) संसारी आत्मा में ज्ञानावरण आदि 
पुद्‌गलों को भाप्त करा देते है (साध्य) क्‍योंकि ज्ञान आदि में हुये ये प्रदोष आदि है (हेतु) जो जिसमें 
प्रदोष आदि हुये है वे उस उस गुण का आवरण करने वाले पुदूगलो को जीबों से चुपटा दत्त हैं व्याप्ति) 
जैस कि ग्लानियुक्त पदार्थ मे हुये प्रदोप आदि अपनी नाक या आँख के निकट हाथों को प्राप्त करा देते 
हूँ (अन्बय दृष्टान्त) । लज्जायुक्त स्त्री लब्जा कराने वाले पुरुष को देख कर झट हाथ उठा कर अपना 
धूंघट खींच लेती है | ग्लानि कारक, भयकारक, हिसक या अतीव अग्राह्मपदा्थ मे प्रदोप, निहृष, आदि 
हांजात है तब कपायवान्‌ आत्मा झीघ्र अपने हाथों को अपने पास खीच छेता है या हाथ से उन घृणित 
पदार्थों को ढंक देता दे यों अनुमान श्रमाण से इस सूत्रोक्त सिद्धान्त की उपपत्ति कर दी गई है । 


ये यत्प्रदोषादयस्ते तदावरणपुद्गलानात्मनी ढोकयति यथा बीभस्सुम्वशरीरप्रदेशप्रदोपादयः 
करादीन । ज्ञानदशनविषयाइव कस्यचित्प्रदोषादय इत्यत्र न तावदमिड्ठी हेतुः क्चिन्कदाचित्प्र- 
दोषादीनां प्रतीतिसिद्धत्वात्‌ । नाप्यनैकांतिकों विपक्षदृत्यमावात्‌ । अशुद्धधादिपूतिगधिविषये; प्रदो- 
पादिभिस्तदन्यप्राणिविषयकराद्रावरणाढौकनहेतुभिव्य भिचारीति चेन्न, प्राणसंबंधदगंधपुद्गल- 
प्रदोषादिहेतुकत्वात्‌ तत्पिधायककराद्रावरणढोकनस्य, दोपाद्यम्ावे तदधिष्ठानसभूतवाद्याशुच्या- 
दिगंधप्रदोषानुपपत्ते! | तद्दिषयत्वपरिशानायोगात्‌ तदन्यविषयवत्‌ । 


जो जिस विपय में प्रदोष आदि हुये है वे उस विषय का आवरण करने वाले पुद्गढों को जीबों 
के पास ल जाते है जिस प्रकार कि जुगुप्सित अपने शरीर के प्रदोपों में हुयी प्रदोप, निद्चव, आदि परि- 
णवियां अपने हाथ, पांव, आदि को उस स्थान पर ले जाती है ज्ञान ओर दश्ञन विपय में हुय किसी जीव 
के प्रदोष आदि है इस कारण उस जीव के निकट ज्ञानावरण, दर्शनावरण पुदुगढों क। आम्रव करा 
देते है इस प्रकार पांच अबयबी वाला यह अनुमान है। इस अनुमान में कहा गया हेतु असिद्धदेत्वाभास 
तो नही है क्योंकि किसी न किसी कपायवान आत्मा में कभी न कर्भा पिशुनता आदि दोषों की प्रतीति 
हो जाना सिद्ध हैं अतः प्रदोष आदिकों का सद्भाव पाया जाता हँतु प्रदुष्ट आत्मा में रहता हू अतः स्व- 
रूपासिद्ध नहीं हे । यद्विषय प्रदोषादित्व यह हेतु व्यभिचारी भी नही है क्योंकि विपक्ष मे बत्ति हाजाने का 
अभाव हैँ जो कपाय रहित जीव आवरण पुदूगल्ों का आख्रव नहीं करते है उन में प्रदोप आदि नहीं पाये 
जाते है। यदि यहां कोई यो कह्टे कि अशुद्धि प्रस्त, छृणित आदि दुर्गन्ध विषयों में हुये प्रदोष आदिक 
तो उनसे अन्य प्राणियों के विषयभूत हाथ आदि आबरणो के प्राप्त करने के कारण हो रहे है अतः इन 
अनिष्ट गंध वाले पदार्थों में हुये भ्दोप आदिकों करके जैनों का हेतु व्यभिचारी हुआ । ग्रन्थकार कहते हैं 
कि यह्द तो नहीं कहना क्योंकि प्राण इन्द्रिय म॑ सम्बन्धी होंगये दुगन्धी पुदूगछ विषय में हुय प्दोष 
आदिक ही उस घ्राण को ढकने वाले हाथ, वस्त्र, आदि आवरणों की गति प्ररणा कराने के द्वेतु है दोष 
आदिकों के नही होने पर उनके आश्रय से उत्पन्न हुये बहिरंग अशुद्ध आदि गंधों में अ्रदोष हो जाना नहीं 
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बन सकता है कारण कि उन प्रदेशों की अधिकरणभूत विषयता के परिन्ञान का अयोग हे जैसे कि उससे 
भिन्न पड़े हुये दूरवत्ती उदासीन विपयो में प्रदोष आदि नहीं उपजते है। भावाथ--किसी आश्षेपक ने 
यहाँ उक्त हतु का उन प्रदोष आदि से व्यभिचार उठाया था जो कि अश्द्ध दुगनन्‍्ध, घृणित, मल्मृत्र, आदि 
पुद्गलों मे प्रदोष आदि हुये है क्योकि वे प्रदोष आदि तो है किन्तु दुर्गेन्ध मल मूत्र आदि में कोई पुद्गलों 
का आखस््रव नहीं होता हे ओर न हाथ, पांव, आवरण ही उन पुदूगछों में आसत्रवित होजाते है प्रत्युत उन 
दुर्ग न्थ पदार्थों से भिन्न होरहे प्राणियों के हाथ, पांव, आदि मे गतियां डन से होजाती है | कोई व्यक्ति 
तो दुर्गन्ध पदार्थों से घृणा कर भाग जाता है, कोई हाथ को नाक से लगा लेता है। इस व्यभिचार का 
निवारण करने के लिये ग्रन्थकार ने यों कहा हे कि दुर्गन्‍्ध पदार्थ के अंश नाक में आये है तभी अन्य 
प्राणियों के हाथ, पांव, आदि मे क्रिया होकर अपनी नाक को उन से ढक लिया गया है अपने घृणा 
आहि दोपो के बिना बाद्य पदार्थ में प्रदोष आदि नहीं होपाते है, घृणा नहीं करनेवाले या दुर्गन्ध में 
निवास करने वाले जीवों को उस पदार्थ के अनिष्ट गन्धपन का परिज्ञान नहीं होने पाता है अतः यह 
बात सिद्ध होजाती है. कि जिस आत्मा के जिस विपय में प्रदोष आदि हंंगे उस आत्मा को उस 
विघय के आवारक पुदगलों का समागम करा ही देवेगे, मात्सय करने से शरीर के अबयबों मे क्रिया 
होजातो ह जैसे कि समझाने वाले वक्ता को श्रोताओं या प्रमेब अथवा आवेश के अनुसार चेष्टाये कग्नी 
पड़ती हैं। आसादन और उपधात करने पर टेढ़े मेढ़े हाथ, पांव, नसे, हृदय की धड़कन आदि क्रियायें 
करते हुये पोदूगलिक अवयबो में प्ररणा होजाती है | क्रोध करने बाला जीव झट, छाठी, बेत आदि को 
पकडता हे या क्रोध पात्र पर थप्पड़ या घूंसा सार देता है। गुणी पुरुषो को देख कर बिनीत पुरुष झीघ्र 
हाथ जोड़ता हैं, मम्तक नवाता है कई बार किसी किसी जीव को ऐसा बिचार होज़ाता है कि में अमुक 
पुरुष को नमस्कार या उसकी विनय क्रिया नहीं करूंगा किन्तु वह प्रभावश्ञाली, उत्तमणं, गुणगरिष्ठ, 
उपकारी पुरुष को जब सन्‍्मुख पाजाता है तो बिना चाहे भी उसको ब्रिनीत और नतमस्तक होना पड़ता 
है | मनोज्ञ या गुप्त अंगों के प्रकट होजाने की सम्भावना होजाने पर झट अपना हाथ उनको ढक लेता 
है, मनुष्य के पेट में साजी मक्खी के चले जाने पर उदराशय उसको अपनी क्रिया करके फंक देता हे 
बमन हाज़ाती ह हाँ चिरेया, छपकली को के नही होती हे । छींक या जंभाई आने पर कई मनुष्य नाक, 
मुंह से हाथ लगा लेते है। अधिक प्यास छगने पर ओठों पर जीभ फेर ली जाती हं। तीत्र भूख्ख ओर 
प्यास में यह लोलपी जीव अन्न, पान, पदार्था को शीघ्र खीच लेता हे। भगवान के सम्मुख भक्तिव 
प्राणी नृल्य करने छग जाता ह । मुख पर मक्खी के बेठते ही उसके उड़ाने का प्रयत्न किया जाता है। गीछे 
खत में पड़ हुये वीज मे जन्म ले गया जीव यहां वहां से अपने वनस्पतिकाय शरीर उपभोग पदार्थों 
को खींच लेता ह सोने चांदी की खानो के प्रथिवीकायिक जीव अपने शरीर उपयोगी पदार्थों या ह जारो- 
कोस दूरवर्ती चादी, साने की घिस कर गिरगयी चूर का आकषण कर लेते है, सोता हुआ युवा पुरुष 
जाड़ा रूगने पर निकट रक्खे हुये वम्त्र को खींच कर ओढ लेता हूं, भूंखा बालक माता के स्तनों की आर 
मुंह कर दूध को चुस कर खींच छेता हूं, माता ग्रमब॒श बच्च को चुपटा लेती हू । जगत्‌ मे कपाय चित्र 
विचित्र कार्यो को कर रही हैं। प्रकरण मे यही कहना है कि प्रदोष आदिक उस जाँच के ज्ञानावरण 
आदि का आखब करा देवेगे, उक्त द्वेतु में कोई व्यभिचार दोष नही हू । 


तत एवं न विरुद्ध सबंथा विपक्षावृत्तेरविरुद्धोपपत्तेः | विपक्षे बाधकप्रमाणाभावात्सदिग्ध- 
विपक्षव्यावृत्तिको5यं हेतुग्ति चेन्न, साध्याभावे साधनाभावप्रतिपादनात्‌ । 
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तिस ही कारण से यानी विपक्ष में बृत्ति नहीं होने से यह हेतु विरुद्ध हेत्वाभास भी नहीं हे क्‍्यों- 
कि एक देशस्वेन या सर्वेदेशस्वेन सभी प्रकारों से विपक्ष मे हेतु का बतना नहीं होने के कारण अबिरुद्ध 
होना बन जाता हे । यहाँ उक्त हेतु को सदिग्ध व्यभिचारी बनाता हुआ कोई चोंद्य उठाता ह कि विपक्ष 
में बते जाने के बाधक अभाव हो जाने से यह हेतु सदिग्धविपक्षव्यावृत्तिक 6 “संदिग्धा विपक्षे व्यावृत्ति- 
यस्‍्य” जिस द्वेतु का विपक्ष से व्यावृत्ति होना संदेह प्राप्त हे छोक मे किसी पुरुष या स्त्री के विषय में 
व्यभिचार का संदेह हो जाना.भी एक दोप माना गया है उसाप्रकार झाम्त्र में हेतु का संदिग्धव्यमि- 
चार दोष हे । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि साध्य का अभाव होने पर विपक्ष में 
साधन के अभाव बने रहने का प्रतिपादन किया जा चुका हैं। अथाव--जिस आत्मा सम जिन गुणों के 
आबरण करने वाले पुदूगलो का समागम नही होरहा हे उस आत्मा मे उन गुणो के दृषक प्रदोष आदि- 
को का अभाव है यो व्यतिरेक व्याप्ति अनुसार हेतु का विपक्ष मे नहीं वतना म्वरूप त्रह्मचर्य गुण निर्णीत 
हो चुका है । 


यम्य यहिपयाः प्रदोषादयस्तस्य तद्विषयास्तदविधेव न पुनम्तदावर्णपुद्गलः सिद्धथेत्‌ 
ततो न तत्प्रदोषादिभ्यों शानदशनयोगवरणपुद्गलग्रसिद्धरिति न शकनीय, तदावरणस्थ कर्मणः 
पौद्गलिकत्वमाधनात्‌ । कर्थ॑ मू्ते कर्मामूतस्थ ज्ञानादेशवरणमिति चेत, तदविद्याद्यमृर्त कथमिति 
समः पर्यनुयोगः । यथव मृर्तस्यावारकत्वे ज्ञानादीनां शरीरमावारक विश्रसज्य तथवामतेस्य 
सद्भावे तेषां गगनमावारकमासज्येत । तदविरुद्धत्वान्न तत्तदावारकमिति चेत, तत एवं शरीरमांप 
तह्विरुद्धस्येव तदावारकत्वसिद्धे । 


यहाँ अद्याह्वेतवादी अपने स्वपक्ष का अवधारण करते है कि जिस जीव के जिस विषय मेहों 
रहे प्रदोप, निन्‍्हव, आदि दोप हैं उसके उन विपयो का आबरण कर रही तो अविदधा ही है. किन्तु फिर 
उन गुणों का आवरण करने बाला काई कामणम्कन्थ स्वरूप पुदूगल सिद्ध नहीं हं। पायगा तिस कारण 
उन ज्ञान या दशन मे हुये प्रदोष आढिकों से ज्ञान ओर दर्शन का आवरण करने बाले ज्ञानावरण 
पुदूगलो की श्रसिद्धि नहीं हों सकती है। आचाय कहते है कि अद्व तबादियों को छदय में ऐसी 
शंका नहीं रखनी चाहिये क्‍योंकि उन ज्ञान आदि का आवरण करने वाले कर्मो का पुद्गल 
द्रव्य से निर्मितपना साथा जा चुका हे। “अप्रतीबाते” सूत्र के विवरण मे “कमपुदगलपययायों 
जीवस्य प्रतिप्यते परतंत््यनिमित्तत्वात्कारागारदिवधवत्‌” ,यों कम को पोदगलिक सिद्ध कर 
दिया है ओर भी कई स्थछों पर कर्मों का पुदूगलात्मकपना निर्णीत कर दिया है। आगे 
भी “सकषायत्वाज्जाबः” आदि सूत्र के अलंकार में “पुदूगछाः कर्मणों योग्य: केचित मूताथेयोगत+, 
पच्यमानत्वतः शालिबीजादिबदितीरितं” आदि कहा जावेगा। यदि अद्व तबादी यो कहें कि 
अमूत हो रहे ज्ञान, दर्शन, आदि का आवरण करने बाला भला मूत कर्म क्रिस प्रकार हो सकता है ? 
मूत सूथ के ही मूत बादल आवारक हो सकते है घर की भीते या छते बिचारी मृतंशरीर, भूषणों, 
बस्त्रों को छिपा छेती हैं आकाश को नहीं! यों वेदान्तियों के कहने पर तो हम जेन भी चोद्य 
उठावेंगे कि आपके यहाँ वे अविद्या, भेदविज्ञान, मोह, आदिक भला अमृत हो रहे किस प्रकार एकत्वन्नान 
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प्रतिभासाह् त, आदि का आवरण कर देते है ? बताओ | यों आप अद्वे तबादियों के ऊपर भी हम जैनों की 
ओर से बेसा का वेसा ही समान पयंनुयोग उठा दिया जा सकता हैं कोई अन्तर नहीं है जिस ही प्रकार 
तुम अद्ठ तवादी यह अभियोग उठाओगे कि मूत को यदि ज्ञान आदिकों का आवारक होना माना जायेगा 
तो जीव सम्बन्धी शरीर की भी ज्ञान आदिको के आवारकपने का विशेषतया प्रसग आजावेगा "'दरीर॑ 
पुस्तकादिक वा ज्ञानादेराबारक स्यात मूतंत्वात्कामंणस्कंधवर्त्‌” अतः अमृत का आवरण करनवाला मूत्ते 
नहीं हो सकता हे यह सिद्धान्त मान लो, तिस ही प्रकार हम जैन भी तुम्हारे ऊपर यह्‌ प्रसंग उठा सकते 
हैं कि अर्मूत अविद्या आदि का सद्भाव होन पर ज्ञान आदिकों का आवरण होना मानोगे तो अमृत 
आकाश को भी उन ज्ञान आदिको के आवारकपन का चारों ओर से प्रसंग आजावेगा अथवा अमूते 
ज्ञान का दूसरा अमूर्त ज्ञान आवारक बन बैठेगा “गगनादिक ज्ञानान्तरं च ज्ञानादेरावारक स्थात अमूत्ते- 
त्वात्‌ अविद्यावन” जो कि तुमन इष्टठ नहीं क्रिया ह । यदि आप अद्व तवादी या कहें कि गगन आदिक 
तो उन ज्ञान आदिकों के विरुद्ध नही है. अतः वे उनके आवरण नहीं हो सकते है यों कहन पर तो हम 
जेन भी कह देंगे कि तिस ही कारण से यानी ज्ञनादिक का विरोधों नहीं होन से मूत शरीर भी ज्ञान 
आदि का आवारक नही ह जो उन ज्ञान आदि से विरूद्ध पदार्थ होगा डसी को उन ज्ञान आदिको के 
आवारकपन को सिद्धि है। भावाथ--अपन प्रासाद में भीते, किवाड़, सीकच, सांकलछे ओर सिपाही है तथा 
काराग्रह में भो बेस ही भीत आदि है किन्तु व अपने विरुद्ध है ओर अपने घर के सीकच आदि अविरुद्ध है 
मित्र या सनेही सम्बन्धी भा अपन बंधु को रोक लेता ह। राजकमंचारी भी अपराधी को रोके रहत हैं 
किन्तु इन दोनों म॑ं महान अन्तर है। वस्तुतः देखा जाय तो शरीर भी एक छोटे प्रकार का आवाग्क हें । 
हिसऊ क्रूर जीवों के झरीरों अनुसार संयमपालन नहीं हो सकता है । अपन दारगर के वन्धन अनुसार 
म्त्रियों की आत्मा भी स्वच्ि पद का नहीं पा सकती है । भावना होत हुय भी देव-देवियो के शरीर संयम 
नही पलने देत है । रोग ग्रस्त शरीर अनक्त अछचन उपनाता हे । अनेक प्राणियों के आत्माओं की समानता 
होने पर भो उनके न्यारे न्‍्यार शरोरों की परवद्गता से भिन्न-भिन्न प्रकार जघन्यविचार उपजत रहते 
ह । बल्लानिक पण्डित भी शरोर आकृति के अनुसार तादआ भावों का उपजना आवश्यक मानते है वे बीर 
क्रर,विशप ज्ञानी, पुरुषों के मस्तक, हृदय, के अवयवो को देखते है मोल लेलते है । आयुष्य कम द्वारा झरीर 

कैद कर दिया गया आत्मा स्वतंत्र या चाहे जहाँ नहीं जा पाता हे । हमें सबंत्र शरीर को छाद कर जाना 
पड़ता है । अतीब स्थूल् पुरुष सम्मेद शिखर जी की वन्दना पावों चछ कर नहीं कर पाता है। भोजन 
या गयन के छिये भले ही झ़रीर को साथ ले लिया जाय किन्तु ज्ञानाभ्यास सामायिक, सयमपालन 
आदि क्रियाआ के लिय यह भारो शरीर हमें खींचना, ढोना, पड़ता हे हाँ समितिपालन, शञ्ञास्त्रश्रवण 
तीथगमन, आ।हारदान, दीक्षाधारण, तपन्‍््चरण आदि कतब्यों में शरीर उपयोगी पड़ता ह इस कारण यह 
ज्ञानादिकों का आवारक नही माना गया है। अन्यद्रष्ट कारणों में अन्बयव्यभिचार और व्यतिरेकव्यभि: 
चार आज़ान से अन्यथानुपपत्ति के बल पर पौदूगलिक कर्मों को ही ज्ञान आदि का आवारकपना सिद्ध 
हो जाता हैं । 


स्यान्मतं ज्ञानादेबतमानस्य सतोध्प्यविद्याद्युदये तिरोधानात्तदेव तद्िरुद्ध तदावरणं युक्त 
न पुनः पौद्गलिक कर्म तस्य तद्विरुद्वत्वासिद्धेरिति । तदसत्‌ तस्यापि तद्विरुद्धतवप्रतीतेः सुरादि- 
द्रव्यवद्‌ । 

सम्भवतः अद्वेतबादियों का यह भी मन्तव्य होवे कि आत्मा में सत्ता रूप से विद्यमान द्वोरहे 
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भी ज्ञान आदिकों का अविद्या आदि का उदय हो जाने पर तिरोभाव होजाता हे । जैसे कि डिब्बी में रत्न 
का तिरोधान हा गया हे | सांख्य भी आविर्भाव, तिरोभाव, को स्वीकार करते है उत्पाद, बिनाझ, को नही। 
“नासतो विद्यते भावों नाभावों विद्यते सतः” आत्मा में सत्‌ हो रहे ज्ञान का ही अविद्या, अहंकार, 
ममता, तबता, विवेकाख्याति आदि से आवरण हो गया हैं अतः वे अविद्या आदिक ही उन ज्ञान आदिकों 
के विरुद्ध होरहे सन्‍्ते उनके आवरण समुचित कहे जा सकते है किन्तु फिर जेनों के यहां माने गये 
पौदूगल्िक कर्मों को आवरण कहना युक्त नहीं क्योकि उन पौदूगलिक कर्मों को उन ज्ञान आदिकों का 
विरोधीपना सिद्ध नही हे. जेसे कि शरीर, पुस्तक, उपनेन्र ( चइमा ), विद्यालय, भोजन, ब्राह्मो, बादाम, 
आदि पौद्गलिक पदार्थ ज्ञान के विरोधी नही है । यों कह चुकने पर आचार्य बोलते है कि अद्वेतबादियों 
का वह मन्तव्य प्रश्ंसनीय नहीं हू कारण कि मदिरा, भांग, आदि द्रव्यो के समान उन पौद्गलिक कर्मो 
को भी उन ज्ञान आिकों के विरोधीपन की प्रतीति होरही है सभी पुद्गल न तो ज्ञान के सहायक है 
और बिरोधी भी नहीं है | हां, नियत पुद्गल ज्ञान के सहायक भी है ओर कोई कोई ज्लान के विरोधी भी 
हैं। अनेक पुदूगल। से सम्यग्दग् न ज्ञान चारित्रों को सहायता प्राप्त होती है ओर कितने ही पौद्गलिकपदार्थों 
से मिथ्याटअन ज्ञान चारित्रां को सहकारिता मिलती है | कोई एकान्त नही हैं | ज्ञानावरण आदि पोदूगलिक 
कर्म अबञ्य ही ज्ञानादि गुणों के आवारक है यह्‌ निर्णीत विषय हैं । 


ननु मदिरादिद्रव्यमविद्यादिविकारस्य मदस्य ज्ञानादिविगेधिनो जनकत्वात्‌ परपस्या 
तह्विरुद्धं न साक्षादिति चेत्‌, पीद्गलिक कर्म तथेव ताइरुद्ठमस्तु तस्यापि विज्ञानबिरुद्गाज्ञानादि- 
हेतुत्वात्‌ तस्य भावावरणत्वात्‌ । न च द्रव्यावरणापाये भावावरणसभवे5॑तिप्रसगात्‌ । युक्तस्यात- 
स्प्राप्तरपि वारणात्‌ । तस्य सम्यग्शानसात्मीभावे मिथ्याज्ञानादेरत्यतमुच्छेदात्तस्थोदये तदात्मनों 
भावावरणस्य सद्भावात्‌ | 


वे ही पण्डित पुनः अपने पक्ष का अवधारण करते है कि मदिरा, भाग, गांजा, आदि द्रव्य तो 
ज्ञान ग्वस्थता, विचाग्शालिता, आदि के विराधी होग्हे और अविद्या, नप्ना, आदि विकारों के धारा मद 
के जनक होने के कारण परम्परा करके उन ज्ञानादि के बिरोधी है । मदिरा आदि द्रव्य अव्यबहित रूप से 
ज्ञानादि के विराधी नहीं है। अर्थात-मदिरा आदिक द्रव्य पहिले अविद्या आदि विकार स्वरूप मद 
को उपजाते है ओर बह मद पुनः ज्ञान आदि की उत्पत्ति में विराध ठानता है अतः अविदय्या आदि को 
ही आवरण मानो, पौद्गलिक कर्म को नही | यो स्वपक्ष को पुष्ट कर रहे अन्यवादियों के कह चुकने पर 
प्रन्थकार कहते है कि तब्र तो पुद्गल द्रव्य से उपादेय हुआ कम भी तिस ही कारण यानी ज्ञान आदि के 
साथ विरोध ठान देने से उन ज्ञान आदिकों का विरोधी सिद्ध हो जाओ क्योंकि उन कर्मो को भी विज्ञान 
के विरुद्ध होरहे अज्ञान आदि का द्वेतुपना प्राप्त है । भाव आवरण स्वरूप ही वह अज्ञान हे द्रव्य आवरण 
होरहे पौदूगलिक कर्मों का अभाव मानने पर अज्ञान, राग, देप, आदि भाव आबरणों का होना नहीं 
सम्भवता दे अति प्रसंग हो जायेगा। मुक्त जीब्र के भी उन अज्ञानादिकों की अप्राप्ति का निवारण हो 
जायेगा अर्थाव--द्रव्य आवरणो के बिना भी यदि भाव आवरण होने लगे तो कर्म विनिर्मुक्त सिद्ध पर- 
मेष्ठी के भी अज्ञान, राग, ढ पविकार बन बेठेंगे। वेशेषिकों ने योगज प्रत्यक्ष के दो भेद किये हैं “बोगजो 
द्विविधः भोक्तः युक्तयुअ्जानभेदतः। युक्तस्थ सर्वेदाभानं चिन्तासहकृताउपरः” युक्त के कोई अविद्या या 


छठा-अध्याय हर 


अज्ञान का सम्बन्ध नहीं माना है अतः युक्त ऐसा पाठ भी हो तो कोई क्षति नही है क्‍योंकि डस मुक्त 
था युक्त जीव के सम्यरज्ञान के साथ तदात्मकपना हो जाने पर मिथ्याज्ञान, राग आदि का अत्यन्त 
उच्छेद हो गया हे | व्तमानकाल में किंचित्‌ भी मिथ्याज्ञान नही हैं, भविष्य में भी सिथ्याज्ञान कथमपि 
नहीं उपज सकेगा यही मिथ्याज्ञान आदि का अत्यन्त उच्छेद हे। उन द्रव्यावरण। का उदय होने पर 
उस समय आत्मा के अज्ञान, क्राध, आदि भावावरण का सद्भाव पाया जाता हैं अतः सिद्ध होता हे कि 
प्रवाह से प्रचल रहे ज्ञान आदि का अविद्या के उदय होने पर निरोध हो जाने से जैसे उस अविद्या को 
ज्ञान आदि का बिरोधी मान लिया जाता हे उसी प्रकार पोद्गलिक कर्म को भी ज्ञान आदि से विरुद्ध 
मान लिया जाय | मदिरा, अपध्य भोजन, आदि पुदूगछ इसके दृष्टान्त है। आत्मा के द्रव्य स्वरूप आवरण 
छग रहे है तभी भाव आत्मक आवरणां का सद्भाव पाया जाता हे | अज्ञान आदि दोप और ज्ञानावरणादि 
द्रव्य कर्मों का हेतुहेनुमद्भाव अनादिकाछ से बीजांकुरवत चला आ रहा है "दोपाबरणयोहानिर्निशेषास्य- 
तिशायनात्‌” इस देवागमस्तात्र की कारिका का विवरण करते हुये ग्रन्थकार ने अष्टसह्त्री में इस 
“कायकारण भाव" को अच्छा समझा दिया है । 
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कुतो द्रव्यावरणमिद्धिरिति चेत्‌, नात्मनो भिथ्याज्ञानादिः परदृगलविशेषसंबंधनिबंधन- 
स्तत्स्रभावान्यथा भावस्वर मावत्वादुन्मत्तका दिहेतुको न्मा दा दिवदित्यनुमानात्‌ू । मिथ्याज्ञानादिहेतु- 
कापरमिथ्याज्ञानव्यमिचारान्नेदमनुमान॑ं समीचीनमिति चेन्न, तस्थापि परापरपोद्गलिककर्मोदये 
सत्येव भावात्‌ तदभावे तदलुपपत्तेः । परापरोन्मत्तकादिस्ससद्भावे तत्कृतोन्मादादिसंतानवत्‌। 
कामिन्यादिभावेनोद्व तरुन्भादादिभिरनेकांत इति चेन्न, तेषामपि परंपरया तन्वीमनोहरंगनि- 
७ ६; कब 0 ७. + 
रीक्षणादिनिय धन त्वात्‌ तदभावे तदनुपपत्तेः, ततो युक्तमेव तद्‌ ज्ञानदशनप्रदोषादीनां तदावरणकर्मा- 
खसवत्ववचन युक्ति सड्धावाद्रा पका भावाच्च तादुशान्यवचनवत्‌ | 
यहाँ कोई आशक्षपकर्तो पण्डित पूंछता है कि जेनो के यहां द्रव्य आवरणों की सिद्धि भा किस 
प्रमाण से करी जायेगा ? बताआ यो प्रउन होने पर हम उत्तर करते है कि संसारी अत्मा के हारह मिथ्या- 
ज्ञान, अहंकार, दुःख, भय, आदिक तो ( पक्ष ) विशेष जाति के पुदूगलों के सम्बन्ध को कारण मानकर 
उपजे है ( साध्य ) आत्मा के उन सम्यग्जान, मादेव, अतीन्द्रिय, सुख आदि म्ब॒भावों से अन्यप्रकार के 
वेभाविक भावों स्वरूप होने से ( हेतु ) उन्‍्मत्त कराने गले धत्रा, चण्डू, मद्य, आदिक हेतुओ से उपजे 
न्मत्तता, चक्कर आना, तमारा, मद, आदि के समान ( अन्बयदृष्टान्त । इस अनुमान से द्रव्य आवरणो 
की सिद्धि कर दी जातो है | यदि यहाँ कोई इस अनुमान में यों दोप लगाये कि मिश्याज्नान, राग, द्व ष, 
आदि हेतुओ करके उपजे दूसरे भिश्याज्ञानों से व्यभिचार हो जायेगा अर्थात--दूसरे मिश्याज्ञानो में 
हेतु तो रह गया किन्तु पुदूगछ विज्षेपों से उपजता स्त्ररूप साध्य नहीं रहा वहां पहिले के मिथ्याज्ञानों से 
( भावावर्णों से ) दूसरे मिथ्याज्ञान उपजे है । कमी द्व से 5 प, दुःख स दुःख, क्रोध स क्राध, अज्ञान 
से अन्नान की धाराये चलती जाती है | इनमे पोदूगलिक कम कारण नही पड़ते है अतः व्यभिचार दोप 
हो जाने के कारण यह जैनों का अनुमान समीचान नही हे । श्री विद्याननस्द आचाय कहते हैं. कि यह तो 
नहीं कहना क्‍योंकि वे दूसरे, तीसरे मिथ्याज्नान भी उत्तरोत्तर पोद्गलिक कर्मों का डदय होते रहते सन्ते 
ही उपजे है यदि आत्मा में धारा प्रवाह रूप से उदय प्राप्त हो रहे वे पौदूगलिक कर्म नहों होते तो उन 
मिथ्याझानों की उत्पत्ति होना नही बन सकता था जैसे कि उत्तरोत्तर परिपाक प्राप्त हो रद्दे उन्‍्मादक 
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धतूरे आदि के रस की लहरों का सद्भाव होने पर ही उन द्रव्यों से किये गये उन्माद आदि की सन्‍्तान बड़ी 
देरतक बनो रहती है | एक रोग से और भी कई रोग उपज जाते दे यहां भी अभ्यन्तर पोद्गलिक वात, पित्त, 
कफ, दोषों से ही। उन रोगों की उत्पत्ति हुई मानी जातो है। भूख से भूंख ओर उससे भी अधिक भूंख 
अथवा प्यास के उपर प्यास जो लगती है इनमे भा उत्तरोत्तर पोद्गलिक पित्ताग्निका संधुक्षण होते रहना 
अन्तरंग कारण हे। पुनरपि कोई व्यभिचार दोप उठाता है कि कामिनी, सम्पत्ति, सिंह, आदि भावों 
में हुये राग, द्वेष, परिणामों करके उत्पन्न हुये उन्माद ईपा, भय, आदि करके व्यभिचार हुआ। ग्रन्थकार 
कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि वे उनन्‍्माद आदिक भी परम्परा करके सुन्दरी, तनन्‍्वी, स्त्री के मनोहर 
अंगो का समोह निरीक्षण करना आदि को कारण मान कर उपजे है। उन मनोहर अगो के सकपाय निरीक्षण 
आदि का अभाष हाने पर उन उनन्‍्माद आदि को उत्पत्ति हाना नहीं बन पाता है। मुनियो या बालकों के स्त्री 
सर्प, धन, आदिसे वे भाव नही उपजते है अतः उन्मत्तक पुरुष को भले ही हृदय हारिणी कामिनी में हुई अभि 
लाषासे साक्षात्‌ उन्‍्माद, चिन्ता, गुण कथन, उद्गंग, सम्प्रछयप, आदिक हाव कन्तु उनका परम्परया कारण 
पौद्गलिक कामिनीपिण्ड ही हे। जैन सिद्धान्त तो यहाँ इस प्रकार है कि अनेक कार्यो को चलाकर 
आत्मा अपने प्रमादों अनुसार करता है उससे कमबन्ध होता है । कामिनी को देखने पर कामुक के पूर्वो 
पार्जित कर्मों का उदय आजाने से उन्‍्माद आदि कामचष्टाय होने लग जाती है । संसारी जीव के प्रतिक्षण 
पूर्वोपार्जित शुभ अजश्ञुभ कर्मों का उदय बना रहता है। द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, इन निमित्तों को पाकर 
पौद्गलिक कर्मों की बेसी बेसी रस देने योग्य परिणतियां होजाती है जैसे कि भोजन, पान, पदार्थों 
का पित्ताप्मि, स्वरुछबायु वाला प्रदेश, नीरोग शरीर, व्यायाम, पाचनचूण, अथवा दूषित जल, बात, 
पित्त, कफ, के दोष, निकृष्ठवायु, रूग्ण शरीर, विषमकाछरू, रोगम्थान, चिन्ता, आदि निमित्तों अनुसार 
नाना प्रकार के विपाकों को धार रहा परिणमन हाजाता हैे। अतः ज्ञान आदि के विशेधी पीद्गलिक 
द्रव्य ही आवरण मानने पड़ते है अविद्या नहीं। नेयायिक या वदपिक के यहां माने गये धरम, अधम 
संज्ञक गुण भी आत्मा को परतंत्र नही कर सकते है जो जिसका गुण हू वह उसको परतंत्र नही कर 
सकते है । तिस कारण उक्त सूत्र द्वारा श्रीउमास्वामी महाराज का यह निरूपण करना यक्त ही हे कि उन 
ज्ञान या दशन में हय प्रदोष, निह्क् आदिक उन उन ज्ञान दशनों का आवरण करने वाले कर्मो के 
आखस््रव है क्योंकि सृत्रकार के इस सिद्धान्तवचन मे युक्तियां का सद्भाव है तथा बाधक प्रमाणों का अभाव 

जैसे कि तिस प्रकार के युक्त ओर निर्बाध अन्य वचनो का कहना समुचित हे। ग्रन्थकार ने अपनी 
विद्वत्ता से यह भी एक अनुमान बना दिया ह कि सूतन्रकार के अन्य बचनों समान (दृष्टान्त) इस सूत्र का 
निरूपण भा (पक्ष) युक्ति पूण और निर्बाध होने के कारण (द्वेतु) समुचित ही हे ,साध्य) ॥ 


अथासद्टग्राश्नवस्तचनाथ माह । 


ज्ञानावरण और दर्शनावरण के पश्चात वेदनोय कर्म का नाम निर्देश दे । वेदनीय कर्म के सद्ृद्य 
ओर असद्व्द्य दो भेद है। अनुकूलवेदनीय होरहे लौकिक सुख का कारण सह य है और असद्व थ का उदय 
गीने पर जीबों के प्रतिकूल वेदनीय दुःख उपजत हैं अब असद्ठ थ कर्म के आख्रव की सूचना देने के लिये 
श्रीउमास्वामी सहाराज उस अग्रिम सूत्र को कह रहे है । 


दुःखशोकतापाक्रंदनवधपरिदेवनान्यात्मपरो भयस्थान्यसद्देद्य- 
स्य ॥११॥ 
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स्वयं अपने में या पर में अथवा दोनों में स्थित हो रहे दुःख, शोक, ताप, आक्रंदन, बंध, 
परिदेवन, ये परिणतियाँ असातावेदनीय कम के आख्रव हैं | संसारी जीव का पीड़ा स्वरूप परिणाम दुःख 
है | अनुप्रह करने वाले चेतन या अचेतन पदाथ के सम्बन्ध का विच्छेद होने पर दीनता परिणाम शोक 
हे । तिरस्कार आदि को निमित्त पाकर हुये कलुषित परिणाम वाले जीव का मानसिक पहचाताप करना 
ताप कहा जाता है । परिताप से उत्पन्न हुये बहुत रोना, आंसू डालना, विछाप करना, अंग विकार आदि 
करके प्रकट क्रन्दन करना आक्रन्दन हे। आयु:प्राण, इन्द्रियप्राण, बलप्राण और इवासोच्छवास भ्राण का 
वियोग कर देना वध है , संक्लेश परिणामों का अवलम्ब कर गुणस्मरण पूर्वक बखानते हुये जो स्वयं 
ओर दूसरों को अनुग्रह करने की अभिलाषा कराने बाला दयनीय रोना दे वह परिदेवन हे । ये स्व में 
होय या क्रोप आदि के आवेश्ञ से दूसरे में उपजा दिये जाय अथवा कषाय वश्ज दोनों में उपज जांय 
तब असद्गद्य कम का प्रकृत जीव के आस््रव हो जाता दे । 


पीड़ालक्षण; परिणामों दृःखं, तच्चासद्ेद्योदये सति विरोधि द्रव्याद्यपनिपातात्‌ । अलुग्राह- 
कबांधवादिविच्छेदे मोहकमंविशेषोदयादसद्रेश्ये च वैकलव्यविशेषः शोक), स च बांधवादिगता- 
शयस्य जीवस्य चित्तखेदलक्षणः प्रसिद्ध एवं | परिवादादिनिमित्तादाविलांतःकरणस्य तीवानुशय- 
यस्तापः, स चासद्व द्योदये क्रोधादिविशेषोदये च सत्युपपण्मते । परितापजाश्रुपातप्रचुरविलापांग- 
विक्रारभिव्यक्त क्रंदन, तचचासदेग्रोदये कपायविषयोदये च प्रजायते । आयुरिंद्रियबलप्राणवियोग- 
करण वधः, सो5्प्यसद्ेद्योदये च सति प्रत्येतव्यः । संक्लेशप्रवर्ण स्वपरानुग्रहणं हा नाथ नाथेत्य- 
नुकंपाप्रायं परिदेवन, तच्चासद्वे्रोदये मोहोदयें च सति बोद्धव्यं । 


पोड़ा स्वरूप परिणति दुःख कहा जाता हे । वह दुःख तो असदूवे्य कम का उदय होते सन्‍्ते 
विरोधी द्रव्य आदि का प्रसंग मिल जाने से उपज जाता है । अनुग्रहद करने वाले बन्धुजन, इृष्ट पदार्थ 
आदि का वियोग हो जाने पर सोहनीय कर्म का विशेष होरहे शोक का उदय होने से ओर पूर्व संचित 
असातावेदनीय का उदय होते सन्‍्ते हुआ विक्छब परिणाम झोक है । बांधव आदि में जिस जीव का 
अभिप्राय संसक्त होरहा है उस बन्धुजन का वियोग हो जाने पर जीव के चित्त को खेद होजाना स्वरूप 
बह शोक प्रसिद्ध ही हे । निदा, तिरस्कार, पराभव आदि निमित्तों से हुये कछ्ुषित अन्तःकरण के धारी 
जीब का तीत्र पदचात्ताप करना ताप हे तथा उस ताप का होना अन्तरंग में असद्वेद्य कर्म का उदय होने 
पर ओर चारित्रमोहनीय को क्रोध आदि विशेष प्रकृतियों का उदय हो जाने पर बन जाता है । परिताप 
से उपजे प्रचुर अश्रपात वाले विछाप, अंग विकार आदि करके प्रकट चिल्लाना आक्रन्दन हे | बह आक्र- 
न्दन अन्तरंग में पूर्व संचित असदूवेद्य का उदय होने पर ओर कषाय विशेष का उदय होते सन्‍्ते ठीक 
उपज जाता है । आयुः, इन्द्रिय, बल, श्वासोच्छवास, इन प्राणों का वियोग करना बध हे । वह बध भी 
असद्वेदनीय कर्म का उदय होते सन्‍्ते हो जाना समझ छेना चाहिये। तथा संक्‍लेश परिणामों में तत्पर 
होरहा ओर अपने या दूसरों को अनुग्रह कराने वाला एवं हाय नाथ कहाँ गये, हाय नाथ कहां हो, इस 
प्रकार बहुभाग अनुकम्पा को ढिये हुये प्रछाप करना परिदेवन कहा गया है। ओर तैसे ही बह परिदेवन 
भी आत्मा में असदूवेद्नीय कर्म का उदय होने पर और मोइनीय कमे का उदय होते उपज रहा समझ 
लेना चाहिये । 


४५६ इलोक-वार्तिक 


तदेवं शोकादीनामसदेग्योदयापेक्षत्वादृदुःखजाती यस्वे5पि दूःखात्पुथर्बचन मोहविशेषोदया- 
पेक्षत्वाद्‌ तद्िशेषप्रतिपादनार्थस्वाद्‌ पर्यायार्थादेशाद्मेदोपपत्तेश्व नानर्थकप्रुत्पेक्षणीयं । तथैवाक्षेपस- 
माधानवचनात्‌ वार्तिककारदें:खजातीयत्वात्सबेंपां प्रथणवचनमिति चेन्न कतिपयविशेषसंबंधेन 
जात्याख्यानात कथंचिदन्यत्वोपपत्तेश्चेति । 


तिस कारण इस प्रकार यद्यपि संचित अमद्वेदनीय कर्म के उदय की अपेक्षा रखने वाले होने से 
ये शोक, ताप, आदिक सभी दुःख की ही विशेष जातियां हैं अतः सूत्र में दुःख का ग्रहण कर देने से ही 
सभी दुःख जातियों का संग्रह हो जाता है इन शोक आदिऊ का प्रथक्‌ ग्रहण करना व्यथ पड़ता हैं तथापि 
विशेष-विशेष मोहनीय कर्म के उदय की अपेक्षा रखने से और उन दुःखों के कतिपय विशेष भेदों के 
प्रतिपादन स्वरूप प्रयोजन होने से तथा पर्यायार्थिक नय अनुसार निरूपण कर देने की अपेक्षा भेद बन 
गया दाने से सूत्रकार ने शोक आदि का दुःख से प्रथक्‌ प्ररूपण कर दिया हू। अतः शोक आदि का 
उरूचारण व्यर्थ है यह बठेठाले उत्प्रक्षा नहीं कर लेनी चाहिये, राजवात्तिक अन्थ को बनाने वाछे श्री अक- 
लंकदेव महाराज ने तिम ही प्रकार आक्षेप का समाधान किया है । राजवाक्तिक श्रन्थ की इस प्रकार 
बात्तिक ह “दुःखजातीयत्वात्‌ सर्वपां प्रथणवचनमिति चेन्न कतिपयविशेषसम्बन्धेन तज्जात्याख्यानात 
दुःखों की जाति के विशेष होने से सम्पूणे झोक आदिको का प्रथक्‌ निरूपण करना व्यथे ह। श्री अकलंकदेव 
महाराज कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि दुःख की झितनी ही एक बिद्येप व्यक्तियों का सम्बन्ध 
करके उस दुःख जाति का सूत्र में सूचन कर दिया गया ह जैसे कि “गोः” कह देने पर यदि काई भोला 
पुरुष उन विशप व्यक्तियों को नही समझता है तो उसको समझाने के लिये खण्ड गाय, मुण्ड गाय, धोन्‍टी 
गाय आदि कह दिया जाता है । इसी सम्बन्ध में राजवात्तिककार की दूसरी बात्तिक यह ह कि “कथचिद- 
न्यत्वोपपत्त ३च” सामान्य से विश्वेपों का कथंचित्‌ अन्यपना बन रहा हे जेसे कि रूपबान द्रव्य था सूत 
द्रव्य की अपेक्षा मत्तिका से घट, कपाल आदि विशेष अभिन्न है और नियत आकृति और नियत अथ- 
क्रिया, न्‍्यारी संज्ञा, स्वलक्षण प्रयोजन आदि की अपेक्षा सामान्य सृतक्तिका से घट, कपाल, आदि भिन्न 
हैं. तिसी प्रकार सामान्य को अपेक्षा दुःख से आदि अभिन्न हैं तथा प्रतिनियत कारण, नियत विषय, 
विश्ञेष प्रतिकूलताय आदि की अपेक्षा साधारण दुःख से असाधारण शोक आदि भिन्न भी है अतः सूत्र- 
कार करके शोक आदि का न्यारा प्रतिपादन करना समुचित है । 


दुःखादीनां करत्रांदिसाधनभावः पर्यायिपर्याययोर्भदोपपत्तेः | तयोरमेदे ताबदास्मैव दुःख- 
परिणामात्मको दुःखयताति दुःखं, भेदे तु दुःखयत्यनेनास्मिन्वा दुःखमिति, सन्मात्रकभने दूःखनं 
दुःखमिति । 


यह भी श्री अकलंक देव महाराज का वारस्तिक है “दुःखादीनां कत्त्रोदिसाधनभावः पर्यायि- 
पर्याययोमदाभेद विवक्षोपपत्त :' दुःख, शोक, आदि शब्दों की कर्ता, कम, करण, अधिकरण और भाव 
में सिद्धि करते हुये उनके वाच्य का सद्भाव जान छेना चाहिये क्योकि पर्यायवान्‌ और पर्याय के भेद 
और अभेद की विवक्षा बन रही है । जिस समय पर्यायवान और पर्याय का अभेद मानना विवक्षित 
होगा तब तो दुःख परिणति स्वरूप हो रहा आत्मा ही दुःख हे । कारण कि चुरादि गण की “दुःख 
तल्क्रियायां” धातु से कर्वा में अच अत्यय कर दुःख शब्द को बना लिया गया है। दुःखयति इति दुःख 
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जो स्वतंत्रतया तदात्मक होकर दुःख परिणत है वह आत्मा ही दुःख है | हाँ जिस समय पर्यायवान्‌ और 
पर्याय के भेद की विव्रश्षा हे तब तो दुःख क्रिया जिस करके की जा रही हे अथवा दुःख क्रिया जहाँ हो 
रही हे वह दुःख हे इस प्रकार करण अथवा अधिकर्ण में भी अच्‌ प्रत्यय कर दुःख शब्द को सिद्धि 
कर ली जाती है । “विवक्षातः कारकप्वृत्त:” विवक्षा से कारक प्रवत्त जाते हैं सुन्दर पुस्तक स्वयं 
पढ़ती हे, पुस्तक को पढ़ता है, पुस्तक करके पढता है, पुम्तक से पढ़ता हे, पुस्तक में पढता हे । यों विवश्ञा 
अनुसार कारकों की प्रवृत्ति है । विवक्षा भी कारण बिना यों ही अंटसंट नहीं बन बेठती है । नियत 
प्राणियों में ही अपने पुत्र, पिता, पत्नी, पति, जामाता, गुरु आडढि विवक्षा की जा सकती है। मन चाहे जिस 
किसी में नहीं | विवक्षा के अवलम्ब भिन्न-भिन्न परिणमन हैं। इसी हउ7्रकार सूक्ष्म दृष्टि से विचारने पर 
पुस्तक और अध्येता के विशिष्ट परिणमन ही उनमें न्यारे-न्यारे कारकों की विवक्षा का योग करा देते है 
दुःख पर्याय और दुःख पर्याय वाले की अभेद विवक्षा और भेद विवक्षा अनुसार कठेवाच्य, करणवाच्य, 
आदिक अर्थो में प्रसिद्ध होरहा दुःख शब्द व्याकरण द्वारा व्युत्पन्न कर लिया जाता है। तथा शुद्ध क्रिया 
स्वरूप अथ के सत्तामात्र का कथन करने पर दुःखन दुःखं यो भाव मे निरुक्ति करते हुये दुःख शब्द को 
साध लिया जाता हे एवं भूत नय जसे गो, शुक्ल, जीव, आदि शब्दों के भी अथों को गमनात्‌; शुवि- 
भवनात्‌ , जीवनात , यो क्रियाओं की ओर ढुहूका छे जाती है उसी प्रकार “सन्मात्र' भाव,हलूगं स्या- 
दसप्रक्त तु कारकेः, घात्वथे; केबल; शुद्धों भाव इत्यभिधीयते” यह भाव वाच्य अत्यय भी सन्मात्र कहने 
में शब्द को खीच ले जाती है सब की अन्‍्तरंग भित्तियां पदार्थों की सूक्ष्म परिणतियां है। किसी अकमेक 
धातु से भी कऋदन्त में करमं बाच्य प्रत्यय हो सकते है। 


शाकादिष्यपि कतृकरणाधिकरण भावसाधनल्ं प्रत्येयं | 


दुःख शब्द के समान झोंक, ताप, आक्रंदन, वध, परिदेवन, आदि शब्दों में भी कतो, करण, 
अधिकरण, और भाव में प्रत्यय कर सिद्धि हो जाना जान लिया ज्ञा, अथीत--भ्वादिगण की “आुचि 
झोके” इस थातु से करता में घन प्रत्यय कर शोक शब्द को बना लिया जाय | इष्ट वियोग जन्य दुः्ख 
विश्ेप परिणति का स्वतंत्र कर्ता आत्मा शोक हू । शोचति इति शोकः एवं शुच्यते अनेन अस्मिन्‌ बा इति शोक, 
शोचनसात्र वा ओकः, यो निरुक्ति भी की जा सकती हे | यद्यपि भाव और कम का व्याकरण मे विरोध 
सा दिखलाया गया हे सकमंक धातुओ से कम में प्रत्यय हो सकते हैं और अकमंक धातुओं से भाव में 
प्रत्यय हो सकते है “छः कमंणि च भावे चाकम केम्यः” (पाणिनीय व्याकरण) तथापि पचन॑, गमन॑, पठन॑, 
दोहन, नयन॑ आदि सकर्मक धातुओं से भी भाव में युट्‌ प्रत्यय छाये गये हैं। इसी प्रकार अकमंक घातुओं 
से भी कर्म की विवक्षा होने पर कर्म वाच्य प्रत्यय छाये जा सकते हैं । जब यह नियम कर दिया गया है 
कि विवक्षाओं अनुसार कर्ता, कम, भाव, अधिकरणपन का आरोप होसकता है तो स्याह्वाद सिद्धान्त में 
कोई दोप ही नहीं आपाता दे । ये सब आरोप पदार्थों के अनेक बहिरंग, अन्तरंग, निमित्तों अनुसार हुये 
सूक्ष्म परिणमनों पर अवलम्बित है “यावन्ति पररूपाणि तावन्त्येब प्रत्यात्मं स्वभावान्तराणि तथा 
परिणामात्‌” । इसी प्रकार “तप दाह” या “तप उपतापे” धातु से कर्ता, करण, आदि में घत्म्‌ प्रत्यय 
कर ताप शब्द को साध लिया जाय तथा “क्रदि आह्ाने रोदने च” या “क्रदि बेक्लव्ये” घातु से कतो आदि 
अर्थों का ग्योतक युट्‌ प्रत्यय कर आक्रन्दन शब्द का निर्वेचन कर लिया जाय, एवं भ्वादि गण की “बघ” 
धातु या अदादि गण को “दहन हिंसागत्यो/” धातु से वध आदेश करते हुये कर्ता आदि में वध शब्द को 


छ्८ इलोक-बार्तिक 


बना छिग्य जाय, परि उपसर्ग पूर्वक दिब धातु से कर्त्ता आदि में ल्युद्‌ प्रत्यय कर परिदेवन शब्द साधु 
सिद्ध कर लिया जाय | 


तदेकांतावधारणो5नुपपञ्नमन्यतरेकांतसंग्रहात। पर्यायैकांते हि दुःखादिचित्तस्य कतृत्वसंग्रह 
करणादित्वसंग्रहो वा स्यान्न पुनस्तदुभयसंग्रहः । तत्र कठेत्वसंग्रहस्तावदयुक्तः करणाग्रभावे तदसंभ- 
वात्‌ । मनः करण संतानो5घिकरणमित्युभयसंग्रहो5पि श्रेयान्‌, कठेकाले स्वथमसतः पू्विज्ञान- 
रक्षणस्य मनसः करणत्वायोगाव्‌ पण्णामनंतरातीतं विज्ञाने यद्धि तनमन इति वचनात्‌ । संतानों 
न वस्तु ततो5घिकरणत्वानुपपत्ते: खरविषाणवत्‌ | 


यदि दुःख आदिकों की कर्ता ही या कम ही में निरुक्ति कर सिद्धि कर देने के एकान्त का अब- 
धारण किया जावेगा तो अभिभश्रेत अर्थ की उपपत्ति नहीं हो सकती हैं क्यो कि एकान्तवादियों ने पर्याय 
ओर द्रव्य आत्मक बस्तु के दोनों अंशों में से एक ही एकान्त का समीचीनतया ग्रहण कर रक्खा है । देखिये 
केवल पर्याय का ही एकान्त लिया जायगा तब तो दुःख, शोक, आदि स्वरूप चित्त को कत्तापने का संग्रह 
हो सकेगा अथवा दुःख आदि चित्त को करण, अधिकरण, आदिपने का संग्रह हो सकेग। किन्तु फिर उन 
दोनों का संग्रह तो नहीं हो सकेगा । अब यह विचारना हे कि उनमें पहिझछा कर्तापने का संग्रह करना 
तो अयुक्त है क्‍योंकि पर्याय एकान्त में आत्म द्रव्य के बिना कर्तापने का संग्रह नहीं हो सकता है | करण 
आदि का अभाव होने पर उस कर्त्तापने का असम्भव हे । बौद्धों के यहाँ क्षणिक पक्ष अनुसार क्षणभंग 
पर्यायों में कतोपन, करणपन आदि अबस्थाय नहीं बन पाती है। यदि बौद्ध यों कहें कि मन इन्द्रिय 
को करण ओर विज्ञान की सन्‍्तान को अधिकरण मानते हुये यो दोनों का सभ्रह हो जायगा। ग्रन्थ- 
कार करते हैं कि यह उपपत्ति करना भी श्रष्ट नहीं है. क्‍योंकि कत्ती कारक के काल में स्वयं अविद्य- 
मान होरहे पूवकालोन विज्ञान स्वरूप मन के करणपन का अयोग है | आपने जेना के भाव मन समान 
विज्ञान को ही मन माना है। बौद्ध ग्न्‍्धों में इस प्रकार कथन किया गया हे कि छह आयतन या छह 
विज्ञानों के अव्यवहित पूबबर्तती जो विज्ञान है वह मन है । वशेषिकों के मनोद्वव्य समान या जेनो के 
द्रव्यमन समान कोई रबतंत्र मन पदाथ बोद्धों के यहाँ नहीं माना गया हैँ अतः मन;तो करण दो नहीं 
सकता है जब कि कत्तों के समय में पूच क्षणवर्त्ती विज्ञान स्वरूप मन का ध्वंस हो चुका हैं। दूसरा 
विज्ञान की सन्‍्तान को जो अधिकरण कहद्दा गया है वह भी ठीक नहीं पड़ता हू । क्‍योंकि सम्तान कोई 
वस्तुभूत पदारथ नहीं माना गया है पहिले पीछे मरे हुये मुर्दों की पंक्ति जेसे कोई परमार्थ स्वरूप मनुष्यों 
की हे नहीं हे तिस कारण खरविषाण के समान अवस्तुभूत घन्तान को अधिकरणपना नहीं बन 
पाता है। 


चशुरादिकरणं शरीरमधिकरणमित्यपि न श्रेयस्तस्यापि तत्काले स्थित्यभावात्‌ । यदि 
पुनद!खादि चित्त कठे स्वकार्योत्पादने तत्समानसमयवर्त्ति चश्षरादिकरणं शरीरमधिकरणं व्यवहार- 
मात्रात्‌। परमार्थतस्तु न किंचित्कतें करणादि वा भ्रृतिमात्रव्यतिरेकेण भावानां क्रियाकारक- 
त्वायोगात्‌ । भूतियेंषां क्रिया सैव चोधते इति वचनात्‌ । सर्बस्थाकर्ृत्वादिव्याबृत्तेरेव करुन्वा- 


छठा-अध्याय छ००, 


दिव्यवह्दारणादिति मतं, तदपि न दुःखादिचित्तस्थ कश्चक्षुरादिन कतुरणाधिकरणे तस्य बहि्भृत- 
रूपादिज्ञानोत्पतो करणत्ववचनात्‌ । नापि मनस्तस्य दुःखादिचित्तसमानकालासंभवात्‌ । 


यदि बौद्ध यों कहें कि चक्ष आदिक तो करण है दुःख आदि चित्त का अधिकरण शरीर है। 
आचाय॑े कहते हैं कि यह कारकों की उपपत्ति करना भी श्रष्ठ मार्ग नहीं हे क्योकि उन चक्कछ आदि या 
शरीर की भी उस दुःख आदि के काल में स्थिति नहीं है । घट की उत्पत्ति करने में कुछ काल तक ठहरने 
वाले दण्ड, चक्र, भूतल, हीं करण या अधिकरण होते है क्षणिक पदार्थ कुछ कार्यकारी नहीं हैं। यदि 
फिर बौद्धों का यह मन्तव्य होय कि दुःख आदि चित्त ही अपने काय उत्पादन करने में कत्ता हे और 
उस कर्त्ता के उसी समान समय मे वत रहे चक्षुआदि करण है तथा तत्कालीन क्षणिक शरीर अधिकरण 
होजाता हे; केवल व्यवहार से यों कत्ता, करण, अधिकरण भाव है पारमार्थिक रूप से विचारा जाय 
तब तो न कोई कर्ता है और न कोई करण, अधिकरण आदि है | जैनों के यहाँ भी निर्चय अनुसार कोई 
भिन्न-भिन्न कारकों की व्यवस्था नहीं।मानी गयी है । केवल क्षण-शक्षण में होते रहने के सिवाय पदार्थों 
को क्रिया के कारकपन का अयोग हे । हम बौद्धों के यहां ग्रन्थो मे ऐसा कथन पाया जाता हैं. कि जिन 
पदार्थों की क्षण-क्षण में उत्पत्ति होना द्वी क्रिया हे और बह्दी कारक हे तथा वह ही उपजना मात्र व्यव- 
हार में अनेक व्यपदेशों से कहा जाता हे। नैरात्म्यवादी या अन्यापोहमती बोद्धों के यहा अकर्त्तापन 
अकरणपन, आदि की व्यावृत्ति का ही कत्तोपन, करणपन, आदि निद॒श्ञों से व्यवद्दार किया जाता हे। 
यहाँ तक कि सभी विद्वानों के यहां ।अतदूव्यावृत्ति को हो तत्‌ कहा गया है । धनाव्य का अथ “निधन 
नहीं" इतना ही हे। नीरोग का अर्थ “अधिक रोगी नहीं” एतावन्‌ मात्र है। घट का कर्ता कुलाल है 
इसका तातपये यही समझा जाय कि कुम्हार घट का अकर्त्ता नहीं है, यो बौद्धो का मन्तव्य होने पर 
आचाय॑े कहते है कि वह मत भी ठीक नहीं हैँ क्‍योंकि दुःख आदि चित्त स्वरूप कत्तों के चक्ष आदिक 
तो करण और अधिकरण नहीं हो सकते द्दे कारण कि बोढ्धों के यहाँ विज्ञान से बाहर होरहे रूप आदि 
के ज्ञान की उत्पत्ति में उन चक्षु आदि के करणपन का कथन किया गया हे । तथा मन भी करण नहीं 
हो सकता हे क्योंकि दुःख आदि चित्त के उसी समान काल में उस अनन्तर अतीत विज्ञान स्वरूप मन 
का असम्भव हे अतः पर्याय का एकान्त करने पर दुःख, झोक, आदि की कत्तो करण आदि में निरुक्ति 
नही हो! सकती हैं । पहिले अनुभूत किये गये अथ के नष्ट हो चुकने को चिन्त रहदे अन्वयी पुरुष के शोक 
आदिक होते है किन्तु क्षणिकवाद में स्मरण होना नहीं सम्भवता हू स्मरण नहीं होने से शोक आदिक 
नहीं हो सकते हैं । 


ननुरूपादिस्कंधपंचकस्प  युगपद्धावादुःखाद्यनुभवात्मकस्य वेदनास्कंधस्प पूब॑स्य 
कर्तृत्वमुत्तरदुःखाद्यत्पत्तो तस्पैव चाधिकरणत्वं स्वस्थ स्वाधिकरणत्वात्‌ । दुःखादिहेतोब् 
हिरथ विज्ञप्तितकक्षणसथ  वेदनास्कन्धस्य चोत्तरात्कायात्पूवस्थ मनोव्यपदेशमहंतः करणत्वं 
युक्तमेवेति चेन्न, निरन्वयनशष्टस्यथ कतृकरणत्वविरोधात्‌ । स्वकार्यंकाले तदनाशे वा. क्षणमं- 
गविघातः ! 


पुनः बौद्ध अपने पक्ष का अवधारण करते हुये कहते हैं. कि रूपस्कन्ध, वेदनास्कन्ध, विशज्ञानस्कन्ध, 
संज्ञास्कन्ध, संस्कारस्कन्ध, इन रूप आदि पांचों स्कन्धों की युगपत्‌ उत्पत्ति होती रहती है. जब कि 


५०० इलोक-वार्तिक 


पांच विज्ञानों की धारायें चछ रही हैं तो दुःख, शोक, आदि के अनुभन्र स्वरूप पूषे समयवर्त्ती वेदना- 
स्कन्ध को उत्तर समयवत्तों दुःख आदि की उत्पत्ति में कर्नापन है और उसो वेदनास्कन्ध को दुःख 
आदि की उत्पत्ति में अधिकरणपना हे। सब को स्व में अपना-अपना अधिकरणपना प्राप्त हे साथ ही 
दुःख आदि के हेतु होरहे बहिरंग अ्थ विज्ञान स्वरूप वेदनास्कन्ध को करणपना समुचित ही है जो कि 
वेदनास्कन्ध उत्तर समयवत्ती उस कार्य से पत्र समय में बत रहा संता मन इस नाम निर्देश के योग्य 
होरह्दा है । प्रन्थकार कह्दते है कि यद्द तो नहीं कहना क्योकि अन्बय रहित होकर नष्ट हो चुके वेदना- 
स्कन्ध के कत्तापन ओर करणपन का विरोध है | उत्तर समयवरत्ती अपने कार्य के काल मे पूर्व समयवर्त्ती 
उस वेदन|स्कन्ध स्वरूप कर्त्ता या करण का नाश नही माना जावेगा तब तो बौद्ों के यहां पदार्थों के 
क्षण में नष्ट हं। जाने स्वभाव का भंग दहोजायेगा जिसको कि बौद्ध कथमपि सहन नहीं कर सकत है । 


तथैव स्वभावस्य भावस्य स्वात्मैवाधिकरणमित्यप्यसभाव्यं, शक्तिवैचित्ये सति तस्य 
तदुपपत्ते: तस्याघेयत्वशक्त्याधेयता व्यवस्थितेरधिकरणशक्त्या पुनरधिकरणत्वस्थिति; संबृत्या 
के (जे हक के का की 4५ | ४ । 
तदुपपत्तों परमाथंतों न कत्रांदिसिद्धिरिति न दुःखादीनां कर्तादिसाधनत्वं । 


तिस ही प्रकार स्वभाव या भाव का अधिकरण स्वकीय आत्मा ही हे। यह भी बनना बोड़ों 
के यहाँ असम्भव है। हां भावों की शक्तियों का चित्र विचित्रपना होने पर तो उस भाव का स्वयं अधिक- 
रणपना बन जाता हूँ. क्योंकि अपनी आधेयता रूप शक्ति करके उस भाव का आधेयपना व्यवस्थित 
होरहा है. और अधिकरणपन शक्ति करके फिर अधिकरणपना स्व में व्यवस्थित है । तभी तो कांच पानी 
को धार छेता है घाम को नहीं । बस्त्र घाम को रोक छंता है, जल को नहीं। खत्री गर्भ धारण कर छेती है 
पुरुष नही, यों गांठ की वास्तविक परिणति अनुसार आकाह मे निज की आवधेयत्व और अधिकरणत्व 
शक्ति करके ही म्व प्रतिष्ठा बन रहो है । यदि बोद्ध वस्तु शून्य कोरी कल्पना करके उस आधेयपने या 
अधिकरणपन की प्रसिद्धि करेगे तब तो परमाथ रूप से कत्ता आदि की सिद्धि नहीं हो। सकी । इस प्रकार 
घोद्धों के क्षणिकपक्ष में दुःख, शोक, आदि शब्दों की कर्ता, करण, आदि में सिद्धि नहीं होसकती हे । 
यहाँ तक अनित्य एकान्त पक्ष में या प्योय का एकान्त स्वीकार करने पर दुःख आदि शब्दों की निरक्ति 
नहीं बन सकी कह दी गयी हैँ | अब नित्यपन के एकान्त का अवधारण करने में दोप उठात है| 


नित्यत्वैकांतेअपे न तत्सगच्छते निरतिशयात्मनः कठेत्वानभ्युपगमात्‌ । केनचित्सहकारिणा- 
ततो भिन्नस्यातिशयस्य करणे तस्य पूर्वाकर्दृस्वावस्थातोअम्च्युतेः कठेस्वविरोधात्‌ । प्रच्युती वा 
नित्यत्वविघातात्‌ तदमिन्नस्यातिशयस्य करणे तस्येव क्ृतेरनित्यतैव स्थात्‌। करथंचित्तस्य नित्य- 
तायां परमताश्रयणं दुर्निवार | 


सांख्यमतियों के यहाँ नित्यपन के एकान्त पक्ष में भी वह दुःख, झोक, आदि में कर््तापन करण- 
पन्न नहीं संगत हो पाता हैं। क्योकि शक्तियाँ, स्वभाव, परिणतियों स्वरूप अतिशयो से रहित दोरहे 
आत्मा का कतापन स्वीकार नहीं किया गया हे। क्रिया में स्वतंत्र होकर व्यापार कर रहा पदार्थ कर्त्ता 
कहा जाता है | अतिश्नयों से रीता कूटस्थ पदाथे कथमपि क्तों नहीं हो सकता है। किसी एक सद्दकारी 
कारण से उस कर्ता में अतिश्ञय किया माना जावेगा, तो प्रइन उठता है । कि वह अतिशय कर्ता से भिन्न- 
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किया गया है ? या कती से अभिन्न किया गया हे ? प्रथम पक्ष अनुसार सहकारी कारण करके यदि 
कर्ता से भिन्न अतिशय का ऊिया जाना माना जायेगा तो उस कर्त्ता की पूबबर्तिनी अकर्तापन अवस्था से 

युति नहीं होने के कारण कत्तोपन का बिरोध है । जैसे तटस्थ असंख्य पदार्थ उस कत्ता से भिन्न पड़े हुये हैं 
जसी प्रकार वह नया उपजा अतिशय भी निराला पड़ा रहेगा। पहिले का कूटम्थ अकतृपन हट नहीं सकता 
हे । यदि गॉठ के अकठृपन की प्रच्युति मानोगे तो उस कूटस्थ आत्मा के नित्यपन का विधात हुआ जाता 
है । हाँ द्वितीय पक्ष अनुसार सहकारी कारणों करके उस आत्मा से अभिन्न अतिशय का किया जाना 
माना जायेगा तब तो उस कर्ता आत्मा का ही किया जाना होने से आत्मा का अनित्यपना ही हो जावेगा 
इन दक्त दोनों दोषों के निवारणा्थ उस आत्मा का कथंचित्‌ नित्यपना इंष्ट करोगे तब तो दूसरे स्थाद्वा- 
ढियों के मत का आश्रय पकड़ना कथमपि दुःख से भी निबारणीय नहीं हुआ “अध सपंबिल प्रवंश”' न्याय 
स स्पाद्गाद की शरण लेना आवश्यक ह जाता हू तभी तो कहा गया है “दुःखादीनां कन्रादिसाधनभावः 
पयोयिपयाययोभेदाभेदोपपत्तेः 


एतेन प्रधानपरिणामस्य महदादे। करणल्ं प्रत्युक्तं, स्याद्गादानाश्रयणे कस्यचित्परिणा- 
मानुपपत्तेः प्रसाधनात्‌ । तत एवं नाधिकरणत्वं करता वा तस्थेति विचितितं । 


इस उक्त कथन करके सांख्यों के यहाँ माने गये प्रधान के परिणाम हो रहे मह॒त्‌, अहंकार, 
तनन्‍्मात्राय, आदि का करणपना खण्डित कर दिया गया हे कारण कि स्यथाह्वाद सिद्धान्त का आश्रय नहीं 
लेने पर किसी भी पदाथ का परिणाम होना नहीं बनता है । इस को हम कई स्थलों पर भले प्रकार साध- 
चुके है । पूजन आकार का त्याग ओर उत्तर आकार का प्रदण तथा धवत्व स्वरूप परिणामों की उत्पत्ति होना 
नित्यानित्यान्मक पदाथ में बनता है। तिस ही कारण से अर्थात्‌--अनेकान्त का तिरस्कार कर एकान्त 
पक्ष पकड़ लेन स साख्यों के यहाँ उन महत्तत्त आदि का अधिक्रणपना अथवा कमपना नहीं सध सकता 
है इस बात का भी विशेष रूप से चितन कर दिया जा चुका है । 


एतेन स्वतो भिन्नानेकगणस्यात्मनः कतृत्व व्यवच्छिन्नं, नित्यस्यानाधेयाप्रहेयातिशय- 
त्वात्‌ | तत एवं ने मनसः करणत्वं दुखाध्ृत्पत्तो सवथाप्यनित्यत्वप्रसगात्‌ | दुःखाधिकरणत्वम- 
प्यात्मनोअलुपपन्नं पूव तदनधिकरणस्वभावस्यात्यागे तद्विरोधाव, त्यागे नित्यलक्षतेः सवेथापत्ते! । 
ततो&नेकात्मन्येवात्मनि दुःखादीनि संसृतो संभाव्यते नेतरत्र । 


इस उपयुक्त निर्णय करके अपने से सबंधा भिन्न हो रहे अनेक गुणों बाले आत्मा का भी 

तापन निरस्त कर दिया गया हे क्योकि कूटस्थ नित्य पदार्थ के (में) नवीन अतिशयों का आधान नहीं 
होसकता है ओर पूर्व अतिश्यों का परित्याग भी नहीं हो सकता है । अर्थात्‌ू--बेच पिकों के यहाँ सबथा 
नित्य आत्मा के बुद्धि आदि चौदह गुण सबंथा भिन्न माने गये है जब तक आत्मा पूरब अतिज्ञयों का 
त्याग कर उत्तर स्वभाषों को ग्रहण नहीं करेगा तब तक उसके कर्तापन, करणपन, नहीं बन सकत हैं । 
परिणामी जल में तो अग्नि का सन्निधान हो जाने पर ज्ञीत अतिशय की निशवृत्ति और उष्ण अतिशय का 
प्रादुर्भाव होजाता है | नैयायिक था बेशेषिक के यहां आत्मा को परिणामी नहीं माना गया है। तिस ही 
कारण से दुःख, शोक, आदि की उत्पत्ति में मन भी करण नहीं हो सकता हे क्योंकि करण मानने पर 
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मन को सभी प्रकारों से अनित्यपन का प्रसंग आता है। अनित्य पदार्थ ही पहिली अकरण अबस्था का 
त्याग कर क्रिया के साधकतमपन अबस्था को ले सकता है. तथा कतौपन या करणपन के समान आत्मा 
को दुःखों का अधिकरणपना भी नहीं बन पाता हे क्‍योंकि जब तक पहिले के उस दुःख के अधिकर- 
णपन स्वभाव का त्याग नहीं किया जायगा तब तक उस दुःख के अधिकरणपन स्वभाव 
हो जाने का विरोध है । हां पहिडे के अकतोॉपन, अकरणपन, अनधिकरणपन, स्वभावों का त्याग 
माना जायेगा तब तो वेशेषिकों के यहां सबंधा नित्यपन के नष्ट हो जाने की आपत्ति आजावेगी तिस 
कारण सिद्ध दोजाता हे कि नित्यत्व, अनित्यस्थ आदि अनेक धर्म आत्मक आत्मा में दुःख आदिक 
परणतियां संसार अवस्था में सम्भव रही हैं प्रकृति, बुद्धि, या अपरिणामी आत्मा, नित्यात्मा अथवा अन्य 
जड़ पदार्थों में दुःख, शोक, आदिक परिणाम नही सम्भवत है। 


तान्यात्मपरोभयस्थानि क्रोधाद्यावेशवशाहुबंति स्वधातनवत्‌ स्वदास्यादिताडनवत्‌ 
स्वाधमर्णनिरोधकोत्तमणवच्च । 


क्रोध, अभिमान आदि के आवेश के वश से स्वयं अपने में, पर में और दोनों में वे दुःख 
आदिक परिणाम स्थित हो जाते हैं जेसे कि आत्महत्या करने वाले जीव के स्वयं को तीत्र क्रोध हो जाने 
से अपना घात करना हो जाता है यह रव में स्थित हो रहे क्रोध का उदाहरण हैं। क्रोध के आवेश से 
अपने दासी, भृत्य, आदि का ताड़न कर ज॑से दूसरों में दुःख आदि उपजाये जात है वेसे ही अन्य भी 
परस्थ दुःख आदि है यह परस्थ दुःख आदि का उदाहरण हे। तीसरे उभयस्थ दुःख आदि को यों सम- 
श्िये कि जेसे अपने अधमर्ण (कजदार) को रोक रखन बाला उत्तमर्ण होता है यानी कर्ज देने वाला सेठ 
कं नहीं चुकाने वाले को देर तक चारक बन्धन (बंदीखान) में रोक देता हे एसी क्रिया करने मे दोनों 
को दःख उपजता हे। पाठ को नहीं अभ्यस्त करने वाले उदण्ड छात्र को पीटने पर श्ञान्त प्रकृतिक गुरु और 
शिष्य दोनों को दुःख उपजता हे यों “आत्मपरोभयम्थानि” का विवरण कर लेना चाहिये । 


असदेश्यस्पेत्यत्र विद्यादीनामवगमनाद्र्थत्वादनथंको निर्देश इति चेन्न, विदेश्चेतनार्थस्य 
ग्रहणात्‌ विदेश्वेतनाथें चुरादित्वात्तस्थेदं वेधते इति वेध्चं न पुनरवगमनलाभविचारणसद्भावार्थानां 
वेत्ति-विंदति-विनत्ति-विद्यतीनामन्यतमग्रदणण येनानथंको निर्देशः स्यात्‌ । 


यहाँ कोई आक्षेप करता है कि असच्च तद्ययं इति असद्वद्ं यों यहाँ असद्ग द्य शब्द में विदि, 
विदूलछ आदिक धातुओं के अर्थ अवगमन, छाभ, आदिक है इन में से किसी भी अर्थ का संग्रह करनेपर 
अभीष्ट अथ की संगति नहीं मिल सकतो हे | इस कारण सूत्रकार द्वारा वेद्य शब्द का निर्देश करना 
निरथथक है। ग्रन्थकार कहते हैं. कि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि चेतन अर्थ में बर्त रही बिद्‌ धातु का यहां 
ग्रहण हे (इकस्तिपौ धातुनिदंशे) चेतन अर्थ में व रद्दी विद धातु चुरादि गण की हे। उस धातु से 
ण्यन्त करते हुये कम में निरुक्ति कर पुनः कदन्त में वेद्य शब्द बना लिया जाता है। सातवेदनीय या असा- 
तबेदनीय कर्मों का जीवों को संचेतन होता रहता है इस कारण यह वद्य कर्म है। किन्तु यहाँ फिर विद्‌ 
अवगमने, विदूल छाभे, विद विचारणे, विद्‌ सत्तायां, इन ज्ञान, छाभ, विचारना, सद्भाव अर्थों बाली 
वत्ति (अदादिगण) और विन्द॒ति तुदादिगण) विद॒न्ति या बिन्‍्ते रुधादिगण) विद्यते (दिवादिगण) की 
धातुओं में से किसी एक का भी प्रहण नहीं हे जिससे कि सूत्रकार का निर्देश कर देना व्यर्थ होजाता। 


छठा-अध्याय ५७०३ 
तदमदेद्यमप्रशस्तत्वादनिष्टफलप्रादु भावकारणत्वाच्व विशेष्यते | असच्च तद्वेग्ंं च तदिति । 


जगत्‌ में अनेक प्रकार के दुःखों को देने वाले अप्रह्नंसनीय पदार्थ से अनिष्ट फलो को उपजाने 

बाले बहुत प्रकार के कारण है। तदनुसार अग्रशस्त होने से और अनिष्ट फलों की उत्पत्ति के कारण 

होने से वह असात वेदनीय कर्म विशेष-विशेष प्रकार का होजाता हे जो असत्‌ यानो अप्रशम्त होरहा 

2350 करने योग्य है इस कारण बह्द तो असद्व द्र हें। यों कर्मधारय समास वृत्ति कर लेनी 
चाहिये | 


भ्त्र सत्रे दृ:खामिधानामादो प्रधानत्वात्‌ । तस्य प्राधान्यं तद्विकल्पत्वादितरेषां शोका- 
दीनां । शोकादिग्रहणस्यान्यविकल्पोपलक्षणार्थत्वादन्यसंग्रहः । के प्रुनस्तेउन्यें ? अशुभप्रयोगपैशु- 
न्यप्रपरिवादाः क्पाविहीनत्वं अंगोपांगछेदनतजनसंत्रासनानि | तथा भत्सनतक्षणविशसनबंधन- 
संगेधननिरोधाग्रमदन भेदनवाहनसंघर्षणानि तथा विग्रहे रौक््यविधानं परात्मनिंदाप्रशंसने चेव 
संक्लेशजननमायुवहुमानत्व च सुखलोभात्‌ वह्वारम्मपरिग्रहविश्रंभविधातनेकशीलत्व॑ पापक्रियो- 
पजीवननिःशेषानर्थदण्डकरणानि तद्दानं च परेषां पापचारैजनेश्च सह्द मैत्री तत्सेवासभाषण- 
सव्यवहारात्र संलक्ष्या: | 


इस सूत्र में सब के प्रथम दुःख पद का निदेश करना तो प्रधान होने के कारण हुआ हे क्योंकि 
उस दुःख से न्‍्यारे कह्टे गये शोक्र आदिक तो उसी दुःख के भेद अभेद है । अतः दुःख ही आदि में 
प्रधान बोला जाता है । हाँ ज्ञाक आदि का ग्रहण करना तो दुःख के अन्य संग्रहीत विकल्पों का उपलक्षण 
या ग्रहण करने के लिए है । इस कारण अनुपातों का भी संग्रह होजाता है । दुःख के वे अन्य भेद पभेद 
फिर कोन से है ? इस प्रव्न का उत्तर थों समझिये कि अश्जुभ क्रियाओं का प्रयोग करना, पेशुन्य 
(चुगली) कग्ना, दूसरों की निन्‍्दा तिरस्कार करना, कृपा से रहितपना, अंग या उपांगों का छेदना, 
ताड़ना, अधिक त्रास देना तथा डराबवना, कुत्सित प्रभाव डालना, छीलना, काटना, बांधना, खूब रोक 
देना, जाने आने में बिन्न डालना, आदि करके मदन करना, भेदना, छादना, मार घसीटना, आदि 
है यथा शरीर मे रूखापन छाना था लड़ाई करते हुये प्रकृति में रूखापन ले आना परायी निन्‍दा और 
अपनी प्रज्गंसा ही किये जाना एवं सक्‍लेश उपजावना, आयु को बहुत मानना तथेव सुख के लोभ से बहुत 
आरमस्भपरिग्रह रखना विश्वास को विधात करने को एक टेव रखना, पाप क्रियाअ से आजाविका 
चलाना, सम्पूर्ण अनथ दण्डो को किये जाना तथा डन पापोपदेश आदि को दूसरों के लिये अपण करना, 
उन पापाचारियों को सेवा करना, पापियों के साथ सम्भाषण करना, ओर अधिक व्यवहार से भले प्रकार 
पहिचानने योग्य क्रियाओं का सेवन करना इत्यादि बहुत सी कुत्सित क्रियाओं का शोक आदि पदो द्वारा 
उपलक्षण हो जाता है | 


ते एते दुःखादयः परिणामाः स्वपरोभयस्थाः असद्देग्रस्थ कमंण आखवाः प्रत्येतव्या: । 
प्रपंचतोउन्यत्र तदभिधानात्‌ । 


वे सब ये दुःख शोक आदिक परिणाम यदि स्व में दूसरे में अथवा दोनों में स्थित हो जाते 
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हैं तो असातवेदनीय कर्म के आख्रव होते हैं. ऐसा विइबास कर लेना चाहिये | इस प्रकरण का विस्तार से 
निरूपण अन्य ग्रन्थों में वहाँ वहाँ कह दिया हे | 


अथ दुःखादीनामसद्रेद्यास्तवत्व॑ किमागममात्रसिद्धमाहोस्विदनुमानसिद्धमपीत्याशंकायाम- 
स्पानुमानसिद्धत्वमादर्शयति । 

इस के अनन्तर अब यहाँ किसी की आशंका उठती है कि दुःख झोक आदिक ये असद्वेदनीय 
कमके आखब हैं, क्या यह मन्तवब्य'केबल जेनों के आगम प्रमाण से ही सिद्ध है ? अथवा क्‍या अनुमान 
प्रमाण से भी सिद्ध है ? बताओ । इस प्रकार आगांका द्वोने पर प्रन्थकार इस सूत्र के प्रमेय की अनुमान से 
सिद्धि होजाने को दिखलाते हैं । 


दुःखादीनि यथोक्तानि स्वपरोभयगानि तु। 
आसूवयंति सर्वस्याप्यसातफलपुद्गलान्‌ ॥१॥ 
तज्जातीयात्मसंक्लेशविशेषत्वाद्यथानले । 
प्रवेशादिविधायीनि स्वसंवेद्यानि कानिचित्‌ ॥२॥ 


सबज्ञ आम्नाय अनुसार यथा उक्त चले आये सूत्र में कह्े गये एवं स्वयं पर और उभय में प्राप्त 
होरहे दुःख शोक आदिक तो (पक्ष) असाता फल वाले पुदूगछों का आख्रव कराते है (साध्य) उस-उस 
दुःख आदि जाति वाछे आत्मसंक्लेश विशेष के होने से (हेतु) हम आदि के स्वसंवेदन प्रत्यक्ष द्वारा जाने 
गये कोई-कोई दुःख आदिक जिस प्रकार अग्नि में प्रवेश करना, भुरस जाना, जल मरना आदि क्रियाओं 
को करा देते है (अन्वयदृष्टान्त) यह बात सभी दाशनिकों या छोकिक जनो के यहाँ प्रसिद्ध हे यो अनुमान 
प्रमाण से साथ दिया गया हे । 


दुःखमात्मस्थमसातफलपुद्गलासावि दुःखजातीयात्मसंक्नेशविशेषत्वात्‌ पावकप्रवेशकारि- 
प्रसिद्धदुःखबत्‌ । तथा परत्र दुःखमसातफलपुद्गलाख्रावि तत एवं तद्त्‌, तथोभयस्थं दुःखं विवादा- 
पन्नमसातफलपुद्गलाख्राधि तत एब तद्बत्‌ । एवं शोकतापाक्रंदनवधपरिदेवनान्यात्मपरोभयस्थान्य- 
सातफलपुद्गलाख्रावीष्युत्पादयितुर्जीवस्प दृःखजातीयात्मसंक्रेशविशेषत्वादिषभक्षणादिविधायिशोक- 
तापाक्रंदनवधपरिदेवनवत्‌ इत्यशादशानुमानानि प्रतिपत्तव्यानि । 


उक्त कारिकाओं की टीका इस प्रकार हे कि अपने में स्थित होरहा दुःख (पक्ष। असात फल 
वाले पुदूगलो का आख्ब कर्ता है (साध्यदल) दुःख की जाति वाला विशेष आत्म संक्‍्लेश होने से (हेतु) 
अग्नि में प्रबश कराने वाले प्रसिद्ध होरहे स्वकीय दुःख के समान (अन्वयदृष्टान्त) | भावाथे--स्व॒ तीत्र दुःख 
हो जाने पर जैसे कोई आत्मघाती पुरुष अग्नि में प्रवेश कर चारों ओर से अग्नि का आख्रव कर छेता 
है उसी प्रकार स्वयं को दुःख उपजा कर आत्मा संक्‍्लेश विशेष होने के कारण असातवेदनीय कर्म का 
आख्रव कत्तों है यह आत्मस्थ दुःख करके असातवेदनोय के आखस्रव को साधने वाढा पदिला अनुमान 
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हुआ है। तिस द्वो अकार दूसरों में किया गया दुःख (पक्ष) प्रतिकूलबेदना स्वरूप फल को धारने वाले 
पुदूगलों का आख्रव कराता है (साध्य) तिस ही कारण से यानी पर को दुःख उपजाने की जाति बाले 
विशेष आत्मसंक्लेश के होने से (हेतु) उसी के समान अर्थात--दूसरों को आग में प्रवेश कराने वाले 
लोक प्रसिद्ध हो रहे दुःख के समान (अन्बय दृष्टान्त) यह दूसरा अनुमान हुआ | तथा उभय यानो स्व ओर 
पर दोनों में तिष्ठ रहा दुःख (पक्ष) विवाद में प्राप्त होरहे असात फल वाले पुदूगछों का आख्रावक है 
(साध्य) तत एब अर्थात्‌-म्व॒पर दुःख को उपजाने की जाति बाले विशेष आत्मीय संकक्‍्लेश होने से 
हितु) उसी के समान भावार्थ--स्व, पर, दोनो के अग्नि मे प्रबंश कराने बाले प्रसिद्ध दःख के समान 
(अन्वयदुष्टान्त) | यह तीसरा अनुमान हुआ यों उक्त तीन अनुमानों से स्वस्थ, परस्थ, ओर उभयस्थ 
दुःखों में प्रकृत साध्य को साध दिया है । इसी प्रकार स्वस्थ, परस्थ, और उभयस्थ होरहे शोक, ताप, आक्र- 
न्दन, वध, परिदेवन (पक्ष) शाक आदि को उपजाने वाले जीव के असातफल वाले पुदूगलों का आख्रव 
कराते हैं (साध्य) दृःख की शोक आदि जातिबाले विशेष आत्म संक्लेश होन से (हेतु) विष खा लेना, श्र 
मार लेना, आग छगा देना आदि क्रियाओं को कराने वाले शोक, ताप, आक्रन्दन, वध, परिदेवन के समान 
(अन्बथदृष्टान्त) इस प्रकार अठारह अनुमान समझ लेन चाहिये । अर्थात्‌--तोन अनुमान तो पूबे में प्रकट 
कर दिये गये हैं--१स्वस्थ शोक २ परस्थ शोक ३ उभयस्थझोक ४ स्वस्थ ताप ५ परस्थताप ६ उभयस्थ ताप 
७ स्वस्थ आक्रन्दन ८ परस्थ आक्रन्दन ९. उभयस्थ आक्रन्दन १० स्वम्धवध ११९ परस्थवध १२ उभयस्थ 
वध १३ स्वस्थ परिदेवन १४ परस्थ परिदेवन ९५ 'टभयस्थपरिदेवन इन पन्द्रहों को पक्ष कर उक्त साध्य, 
हेतु, दृष्टान्त, देते हुये पन्द्रह अनुमान बना कर आगम सिद्ध प्रमेय की प्रतिबादियों के सन्‍्मुख अनुमानों 
से सिद्धि कर दी गयी है । अछ भले ही वे व्यभिचार, आदि दोष उठाबे उनकों अबसर दिया जाता है कि- 
न्‍्तु निर्दोष अनुमानों में कोई क्या दाप लगायेगा ? नही। प्रत्युत प्रसन्न होगा | 


न तावदत्र दुःखजातीयात्मसंक्लेशविशेषत्व॑ साधनमसिद्धं । क्राधादुपनीतदृःखादीनां 


विशुड़िरिति विरोधिनां दृःखजातीयात्मसंक्लेशविशेषत्वश्नसिद्धे! | नाप्यनैकांतिक॑ तीथ्थेकराद्ुत्पा- 
दितकायक्लेशादिदुःखेन स्वपरोभयस्थेनाप्यसातफलपुद्गलानाख्रवणादिति न मंतव्यं, तस्या तजा- 
तीयत्वादास्मसंक्रेशविशेषस्वासिद्धे! । तत एवं न तीर्थंकरोपदेशविरोधात्‌ दुःखादीनामसदठेद्याख्रवत्वा- 
युक्तिः, सर्वेपां स्वर्गापवर्गसाधनानां दुःखजातीनां पापाखवत्वप्रसंगात्‌। तपश्नरणागनुष्ठायिनो 
देषाद्रभावाच्च । 


इस अनुमान में कहा गया दःख जाति वाला आत्म संक्‍्लेश विशेष हो जाना हतु असिद्धहेस्वा- 
भास तो नहीं हे क्‍योंकि क्रोध से चला कर प्राप्त कराये गये दुःख आदिको को दुःखजातीय आत्म संक्‍्लेश 
विशेषपना प्रसिद्ध हे जो कि बविशुद्धि इस आत्मीय स्वभाव के विरोधी हो रहे दुःख, शोक, आदि 
है। भावारथ--कषाय प्रयुक्त हुये दुःख, आदिक सब आत्मा की विशुद्धि के विराधा है अतः वे 
संक्लेश विश्ञेष है यों पक्ष में हेतु ठहर गया | तथा उक्त हेतु व्यभिचारी भी नहीं है कारण कि विषक्ष में 
हेतु के ठहर जाने का निश्चय नहीं हे संदेह भी नहीं है। यदि यहाँ कोई यों मान बेठे कि तीथंकर 
भगवान स्वयं तपश्वरण करते हुये अपने में दुःख उपजाते है अन्य दोक्षा लेने बालों को नग्नता, केश 
डपाटना, उपवास आदि के उपदेश देकर दुःख उपजाते हैं, आचार्य महाराज या पण्डित जी आदि स्वयं 
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यम, नियम, कायक्लेश करते हुये दुसरों को भी उन क्रियाओं में प्रवर्ताते हैं अतः स्व पर और उभय में 
स्थित होरहे भो इन तीथंकर, आचाय॑, आदि द्वारा उपजाये गये कायक्लेश, केशलुंच, आदि दुःख्वों करके 
असातफल वाले पुदूगलों का आख्रब नहीं होपाता है यों हेतु के रहते हुये भी साध्य का नहीं ठहरना 
होने से व्यभिचार प्राप्त हुआ । प्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं मान बेठना चाहिये क्योंकि कायक्लेश, 
दीक्षा आदि के उस दुःख की वह जाति ही नहीं हू जो कषाय प्रयुक्त दुःखों को हे अतः वे दुःख आत्मा 
के संक्लेश विशेष ही सिद्ध नहीं हैं। वस्तुतः विचार किया जाय तो कायक्रग, इन्द्रियदूमन, आदि ये दुःख 
ही नहीं हैं तिस ही कारण से उन क्रियाओ द्वारा पाप कर्म का आख्रव नहीं होपाता ह अन्यथा तीथेकर 
महाराज के उपदेश देने के विरोध दोजाने का प्रसंग आजावेगा। सभी दाञ्ञनिको के यहाँ दीक्षा, त्रद्व- 
चर्य, दान, उपवास, आदि का विधान है धम्यध्यान मे छगे हुये जीव के उपवास, केराढुचन, कायक्केश, 
आदि में कोई ठेष नहीं हे अतः ऐसे दःख आदिकों के द्वारा असातवेदर्नीय के आख्रव होने का अयोग 
हे | रोगी को वेश अन्न नहीं खाने देता है, डाक्टर फोड़ा को चीरता है, शिष्य का गुरु ताड़ता है इन 
अनुष्ठानों में संक्रशा विशेष नही है। समाधिमरण कराने वालों को पाप नही छगता हैं.। अन्यथा सभी 
वादी प्रतिवादियों के यहां माने गये स्वर्ग या मोक्ष के साधनों को पाप के आखब होज़ाने का प्रसंग 
आजावेगा, देवपूजा, अकामनिजरा, संयमासंयम, दीक्षा, गुप्तिपाहन आदि साधन एक प्रकार से दुःख 
की जाति वाले भास रहे है किन्तु है नहीं। दूसरी बात यह है कि तपश्चरण, कायक्लश, उपवास आदि 
का अनुष्ठान करने वाले जीव के द्वष, क्रोध, आदि सक्कंशों का अभाव हैं। बस्तुतः तप आदि तो अनु- 
कूल वेदनीय है | चिरकाल से पुत्र की अभिलाषा रखने वाली ख्री को गर्भ बेदना बुरी नहीं लगती हू इसी 
प्रकार भव्य को मुक्ति की लछिप्सा छग रही है । 


आहितप्रसादत्वाउच दुष्टा प्रसन्नमनसामेव स्वपरोभयदुःखाद्युत्पादने पापाख्रवस्वसिद्धेः । 
“ग्रामे पुरे वा विजने जने वा प्रासादझ्ंगे द्रमकोटरे वा । प्रियांगनांकेधय शिलातले वा मनोरतिं 
सौख्यमुदाहरति॥” इति । न च मनोरत्यभावे बुद्धिपूर्व: स्वतंत्र: कचित्तपःकलेशमारभते, विरेधात्‌ । 
ततो न प्रकृतहेतों! तपश्चरणादिभिव्य भिचारः सर्वसंप्रतिपत्ते; । परेषामसद्रेद्रादीनामनिराकरणाच्च 
निरवद्य॑ दुःखादीनामसद्वेद्राखवत्वसाधन । 


एक बात यह भी हे कि तपश्चरण आदि में मुनि को संक्नश नही होकर प्रत्युत आत्मा के स्वाभा- 
बिक प्रसाद की प्राप्ति होती हे अतः पापो का आख्रव नहीं होता है हां दप्ट ओर अप्रसन्नमन बाले जीबों 
के ही स्व पर और उभय को दःख, शोक आदि के उपजाने में पापों का आखस्रव होना सिद्ध है। छोक में 
भी यह बात प्रसिद्ध हे कि चाहे गांव में रहे चाहे नगर में, अथवा निजन एकरान्त में रहे, या जना- 
कोण स्थान में रहे एवं मह॒छों की शिखरों पर बनी हुयी अट्ठाल्काओं में रहे चाहे वृक्ष के पोछे कोंटर 
में रह तथा भले द्वी कोई प्रियस्त्रियों की गोद में ठहरे अथवा शिलछातछ पर आसन जमावे जहां कहीं 
मानसिक रति है वहां ही सुख बखाना जाता है। इस पद्म में श्ंगार ओर ब॑राग्य के बहिभूत साधनों 
की उपेक्षा कर मानसिक लगन को ही सुख माना गया है। वस्तुतः विचारा ज्ञाय तो राग या प्रेम अब- 
स्था में सुख को कल्पना कर बेराग्य सम्बन्धी सुख के साथ उसकी तुलना करना युक्त नहीं है । प्रकरण 
में केवल इतना ही कहना है कि जिस प्रकार दुःखों से पीड़ित होरहे संसारों जीवों की जहां मानसिक 
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रति हे वहां ही सुख हे उसी प्रकार उपवास, केशलोंच आदि क्रियाओं को कर रहे मुनि के मानसिक 
आनन्द का सन्निधान हे अतः दुःखादि नही है । तभी तो कभी-कभी उक्त शुभ क्रियाओं में यदि क्रोध 
आदि प्रमाद हो जाये तो प्रायर्चित्त का विधान करना पड़ता दे अतः तपशचरण आदि करने में साधुओं 
के विशुद्ध मानसिक अनुराग हे । मानसिक रति के बिना कोई भो स्वतत्र जीव बुद्धि पूवंक क्रियाओं को 
कर रहा सन्‍्ता कहीं भी कायक्लेश का आरम्भ नहीं करता हे क्योकि विरोध हं। जहां मानसिक प्रेम 
नहीं दे वहां स्वतंत्र पुरुष को बुद्धि पूर्वक कोई क्रिया ही नहीं दें और जहां बुद्धि पूवक क्रिया हे वहां 
मानसिक अनुराग अबइय है अतः मनोरत्यभाव का तपःक्कश आदि क्रियाओं क साथ बिरोघ है । तिस 
कारण प्रकरण प्राप्त आत्म संक्लेश विशेपत्व हेतु का तपह्चरण कायक्‍लेश आदिकों करके व्यभिचार नहीं 
आता हे । सभी छोकिक या दाझ्ञनिक विद्वानों के यहां उक्त सिद्धान्त की समीचीन ५तिपत्ति द्वारही है । 
दूसरों के यहां भी दुःख, शोक, आदि क्रियाओं से असद्व द्य आदि कुफल वाले पुदूगला के आख्रष होने 
का निराकरण नहीं किया भया हू अतः इस अन्वयदृष्टान्त द्वरा भी दुःख, शोक, आदिको के द्वारा 
अमद्व द्य के आस्रव होने को साधना निर्दोष हे । ह 


असातवेदनीय कर्म का आखब कराने वाले हेतुओं को कह्दा अब सद्व द्र के आस्रावक कोन 
है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को कहते है । 


भूतब्रत्यनुकंपादानसरागसंयमादियोगः क्षांतिः शोचमिति सहेे- 
चस्य ॥१२॥ 


भूत यानी प्राणीमात्र ओर विशेष रूप से ब्रती जीबों में अनुकम्पा करना तथा अनुकम्पा पूर्वक 
दान करना एवं राग सहित संयम पालना आदि यानी संयमासंयम धारण करना, अकाम निर्जरा 
करना, बाल तप करना इन तीन का आदि पद से ग्रहण करना ओर योग धारना, क्षमा पालना, निर्लोभ 
होकर शोच धर्म सेवना, इस प्रकार की शुभ क्रियाये तो सातवेदनीय कमे का आख्रब कराती है। 


आयुर्नामकर्मोद्यवशाह्भवनाद्भूतानि सर्वप्राणिन इत्यथे | वतामिसंबंधिनों वतिनः सागा- 
रानगारभेदाइश्यमाणा; । अनुकंपनमनुकंपा । भरूतानि चर ब्रतिनश्च भूतव्रतिनः तेषामलुकम्पा 
भूतत्रत्यनुकंपा । 'साधनं कृता बहुल'मिति बृत्तिः गले चोपकवत्‌ मयूरव्यंसकादित्वाद्दा । 


आयुःकर्म और नाम कर्म के उदय की अवीनता से जो उन-उन गतियों में उपजते रहते दे वे 
भूत है इसका अथ सम्पूर्ण संसारी प्राणी दै.। अणुत्रतों का ओर महद्दात्रतों का सब ओर से सम्बन्ध रखने 
बाले प्राणी त्रती है जो कि सागार-अनगार के भेद से “अगायनगारइच' इस सूत्र द्वारा दो प्रकार के कहे 
जाने वाले दे | परायी पीड़ा को मानू अपने में ही कर रहे दयादछु पुरुष की अनुकम्पा को यहाँ अनुकम्पा 
समझा जाय | भूतों ओर ब्रतियों यों इतरेतर द्वन्द्र समास कर “भूतत्रतिनः” पद बना लेना चाहिये, 
उन भूतब्नतियों के ऊपर जो अनुकम्पा भाष हे वह भूतत्त्यनुकम्पा हे यहाँ “साधन ऋृता बहुल” इस 
सूत्र द्वारा तत्पुरुष समास किया गया है। जिस भ्रकार कि गले में चोपक (रोग विज्ञेप) ऐसा विभ्रह कर 
तत्युरुष समास कर लिया जाता है । राजवारत्तिक या सवो्ंसिद्धि में यहाँ सप्तम तत्पुरुष किया गया हे। 
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किन्तु इस ग्रन्थ में पष्ठी तत्पुरुष हे फिर भी “साधन कृता बहुल” इस सूत्र द्वारा वृत्ति करने में गल- 
घोपक दृष्टान्त प्रतिकूल नहीं पड़ता है। अथवा “मयूरब्यंसकादयरच” इस सूत्र द्वारा समास कर लिया 
जाय मयूरव्यंसक आदि में आकृति गण होने से “भूतत्रत्यनुकंपा'” भी पढ़ दिया गया है । 


स्वस्य परानुग्रह वुद्ध्यातिसजन दान वक्ष्यमाणं , सांपययनिवारणप्रवणो अक्षीणाशय! सराग!, 
प्राणीद्रियेष्वशुभप्रबूत्तेविंरति: संयम: सरागो वा संयमः स आदियेंपां ते सरागसंयमादयः । संयमा- 
संयमाकामनिजेराबालतपसां वक्ष्यमाणानामादिग्रहणादवरोधतः । निरवशद्यक्रियाविशेषानुष्ठानं योगः 
समाधिरित्यथः । तस्य ग्रदणं कायादिदंडभावनिवृक््यथ । भूतब्रत्यलुकंपा च दानं च सरागसंयमा- 
दयश्रेति ढंदरः तेषां योग: । धर्मप्रणिधानात्क्रोधादिनिधृत्तिः क्षांतिः प्षम्‌ सहने इत्यस्य दिवादिकस्य 
रूप । लोभप्रकाराणाम्ुपरमः शौच, स्वद्रव्यात्यागपरद्रव्यापहरणसांन्यासिकनिह्वादयो लोभप्र- 
काराः तेषाम्पस्मः शौचमिति प्रतीताः । इतिकरणः प्रकाराथः । 


दूसरों के ऊपर अनुप्रह बुद्धि करे अपनी निज वस्तु का त्याग करना दान हैं जो कि आगे 
विस्तार से कह दिया जायगा | दसमे गुणस्थान तक यद्यपि कषाय नष्ट नहीं हुय है अतः बह क्षीण- 
कषाय नहीं हे फिर भी साम्पराय कषायों का निवारण करने में उद्युक्त होरहा है वह पुरुष सराग है । प्राण 
संयम ओर इन्द्रिय संयम को पाछते हुये जीव की प्राणी ओर इन्द्रियों में जो अशुभ भ्रबृत्ति का बिराम 
है बह संयम है | सराग जीव का संयम अथवा सराग स्वरूप जो संयम है वह सराग संयम हे । वह 
सराग संयम जिनके आदि में है वे अनुष्ठान सरागसंयम आदिक है यहाँ। आदि पद के ग्रहण से 
भविष्य में कहे जाने वाले संयमासंयम अकामनिर्जरा बारूतपस्था का अबरोध हैँ. यानी घर लिये 
जाते हैं.। जिस सम्यर्दृष्टि के त्रस वध का त्याग है. ओर स्थावर बध का त्याग नहीं हैँ बह उसका 
संयमासंयम है | अपने अभिप्रायों से विषयों का त्याग नहीं करने वाले जीव के परवत्य होकर भोगों 
का निरोध होना या साम्य भावों से क्लेशों को सहना अकामनिजरा हूँ । अज्ञानी यानी मिथ्यादृष्टी जीवों 
का अग्नितप, ऊँचा हाथ उठाये रखना आदिक बाछतप है, निर्दोष क्रिया विज्ञेपों का अनुष्ठान करना थोग 
है । इसका अथ समाधि है जो कि भछे प्रकार चित्त को एकाग्रतास्वरूप है। काय, वचन आदि के उद्दण्ड 
भावों की निवृत्ति के लिये उस योग का ग्रहण हे । भूतत्रतियों पर अनुकम्पा और दान तथा सराग- 
संयम आदिक यों इतरेतरद्वन्द्र कर उनका योग यों पष्ची तत्पुरुष बृत्ति कर छी जाय | घर्म अनुष्ठानों में 
चित्त की एकाग्रता हो जाने से क्रोध आदि की निवृत्ति हो जाना क्षांति है यह भ्वादिगण में पढ़ी हुई 
क्षमृष सहने धातु से नहीं बना हे किन्तु दिवादिगण में पढ़ी गयी क्षमू सहने इस घातु का बना हुआ 
क्षांति यह रूप है, नहीं तो ष इत्त हो जाने के कारण अड प्रत्यय हो जाने से क्षमा पद बन जाता। छोभ 
के भेद ग्रभेदी का परित्याग करना शौच है | मोह के बड़ा होकर अपने द्रव्य को नहीं त्यागना और पराये 
द्रव्य को हड़पना तथा दूसरों के संन्यास ले जाने पर उनकी धरोहर को पा लेना, न्‍्यासापहार करना 
आदिक छोभ के प्रकार है | उन छोभ के प्रकारों की विरक्ति हो जाना शौच है। इस प्रकार ये सब को 
प्रतीत हो रहे हैं । प्रकार, हेतु, सम्पूणंता आदि कितने ही अर्थों में इतिशब्द का प्रयोग आता है । किन्तु 
यहाँ इति शब्द का प्रयोग करना प्रकार अथ में अभिप्रेत हे। इस प्रकार के अन्य भी शुभ अनुष्लान 
सदूवेदनीय कर्म का आख्रव कराते हैं। 
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वृत्तिप्रयोगप्रसंगो लुघुत्वादिति चेन्न, अन्योपसंग्रह्ार्थत्वातव॒तदकरणस्य । इति करणान- 
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थक्यमिति चेन्न, उभयग्रहणस्य व्यक्त्यथत्वात्‌ | 


यहाँ कोई ञंका उठाता है कि संयमादि योग ओर क्षांति तथा शौच यों द्वन्द्द बृत्ति करते हुये 
“भूतब्त्यलुकम्पादानसरागसयमादियोगक्षांतिशीचानि” ऐसे अ्रयोग का प्रसंग होना चाहिये। इसमें छाघव 
गुण दे । प्रन्थकार कहते है कि यद्द तो नही कहना क्योकि उस समासवृत्ति का नहीं करना तो अन्य 
प्रकारों का संग्रह करने के लिये हे | जसे कि ।कसीने अपने भ्रृत्य को आज्ञा दी कि जल ले आना, फल छे 
आना, भोजन लाना थों प्थक-प्रथक्‌ कहने से सुपारी, इछायची आदि छाने का संग्रह हो जाता है। यदि 
जछ, फल, भोजन, ले आबो यो मिलाकर कह दिया जाता तो इलायची, ताम्बूल आदि का संग्रह नहीं 
हो पाता । ऐसी द्ञा मे पुनः ञंका उठती है कि तब तो इति पद का प्रयोग करना व्यर्थ पड़ा क्‍योंकि 
समास नही करने से ही अन्य प्रकारों का संग्रह हो गया जा कि प्रयोजन इति पद द्वारा साधा गया था, 
आचाय कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि अभिपग्रंत अर्थ को और भी अभिव्यक्त करने के लिये 
दोना का ग्रहण किया गया हे “ह्विबंद्धं सुबद्धं भवति”। स्वतंत्र आचाय महाराज किसी विषय की 
अधिक पुष्टि करते हुये उसको दो वार कहते है । आचाये महाराज़ के चरण ऋमलों में भक्ति रखने 
बारे मुझ्त भाषादाफाकार ने भी कितने ही स्थलों पर दो दो, तीन तीन बार उसी प्रमेय को कहा है । भछे 
हा विद्वानो को उसमे बेयथयं जचते हुये अरुचि होय फिर भी स्थूल बुद्धि वाले श्रोताओ के हितलाभ का 
विचार रखते हुये उसी प्रमेय को दो बार, तीन बार लिखना पड़ा हे । 


के पुनस्ते गृह्ममाणा इच्युपदशेयामः । “अहंत्पूजापरता वैयावृत्योद्यमों विनीतत्वं | आजे- 
वमादवधामिंक जनसेवामित्रभावाद्या:”” । भूतग्रहणादेव सबप्राणिसंप्रतिपत्तेइेत्तिग्रहणमनर्थकमिति 
चेन्न,प्रधानगव्यापनाथत्वादूबतिग्रहणस्य नित्यानित्पात्मकत्वेब्नुकम्पादिसिद्धि्नान्य था। सो5यमशेष- 
भूतव्रस्यनुकंपादिः सद्देध्वस्यास्रवः । कुंतो निश्वीयत इति युक्तिमाइ-- 


अमसमास और इति पद करके ग्रहण किये गये वे अन्य प्रकार फिर कौन से हैं ? इस प्रइन के 
उत्तर में हम यो उस प्रकारों को पद्म द्वारा दिखलाते है-“श्री अरहंत देव भगवान की पूजा करने में।तत्पर 
रहना, बाल, बृद्ध, तपस्वियों की बेयाबृत्य करने में उद्यत रहना, विनय सम्पत्ति रखना, मायाचार का 
त्याग करते हुये परिणाम में सरछता रंखना, अभिमान नहीं करना, धार्मिक जनों को सेवा करना, सब 
जीवों से मित्रभाव रखना, परोपकार करना, आदि का परिग्रहण हो जाता हे । यहाँ कोई शंका पुनः उठाता 
हे कि भूतका अर्थ जगत्‌ के यावत्‌ प्राणी हैं अतः भूत शब्द का ग्रहण करने से ही सम्पूर्ण प्राणियों की 
अच्छो प्रतिपत्ति हो जाती ह । फिर सूत्र में ब्रती शब्द का ग्रहण करना व्यथे पड़ता है। सामान्य तो सभी 
विश्येषा में व्यापता है । आचाय कहत है कि यह तो नहीं कद्दना कारण कि भूतों में ब्रतियों की प्रधानता 
को प्रसिद्ध कराने के लिये सूत्र में प्रथक्‌ रूप से त्रती का कथन किया है। भूतों में जो अनुकम्पा हे उसमें 
ब्रतियों के ऊपर अनुकम्पा करना प्रधान है । सामान्य रूप से सिद्ध होते हुये भी प्रधानता प्रकट करने के 
लिये विशेष का पुनः प्रयोग कर दिया जाता है। जैन सिद्धान्त अनुसार पदार्थों के कथंचित्‌ नित्य और 
फर्थंचित्‌ अनित्य आत्मक होने पर अनुकम्पा, दान, आदि अनुष्ठानों की सिद्धि हो सकती हे अन्यथा 
नहीं | अर्थोत्‌--दया करने बाला या दयापात्र एवं दाता या दानपात्र ये दोनों युगछ अथवा सरागसंयम 
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आदि करने वाले जीव ये स्यात्‌ नित्य अनित्य आत्मक होते हुये परिणामी हैं. अदाता अवस्थाकों छोड़कर 
दाता परिणाम को छे रहा अन्बित आत्मा ही दाता हो सकता हे । यही प्रक्रम पात्र और संयमी आदि 
में छगा लेना | कूटस्थ नित्य अथवा क्षणिकैकान्त पक्ष में अनुकम्पा आदिक नहीं सम्भवत हैं। आत्मा 
को सबबंधा नित्य माना जाय तो विक्रिया नहीं धोने के कारण परिणति नहीं हो सकतो है, कोई दाता भी 
नहीं बन सकता है । इसी प्रकार आत्मा को क्षणिक मानने पर अन्वितपना नहीं होने के कारण अनुकम्पा, 
दान, स्थर्ग प्रापण, आदि नहीं घटित होत है किन्तु द्रव्यरूप से नित्यत्व को ग्रहण कर रहे और पर्यायरूप 
से अनित्यता को प्राप्त हो रहे जीव के अनुकम्पा आदि परिणतियां घटित हो जाती है यों ये प्रसिद्ध हो 
रहे भूतब्रत्यनुकम्पा आदिक सभी सद्देश् कम के आख्रव हैं| यहाँ कोई पूछता है कि इस सूत्रोक्त सिद्धा- 
न्त का किस प्रमाण से निग्बय कर लिया जाता है ? बताओ । यों ही कथन मात्र से तो चाहे जिस किसी 
भी प्रमेय को सिद्धि नहीं हो सकती है. इस प्रकार तार्किकों की जिज्ञासा प्रवतने पर प्रन्थकार अग्रिम 
बार्तिकों द्वारा समीचीन युक्ति को स्पष्ट कह रहे हैं । 


भृतव्रत्यनुकम्पाद सातकारणपुद्गलान । 
जोवस्य ढोकयत्येव॑ विशुद्धय गत्वतो यथा ॥१॥ 
पथ्योषधावबोधादि: प्रसिद्ध: कस्यचिदद्दयोः । 
सदसद्व कर्माण ताहशान्‌ पुद्गलानयं ॥२॥ 


भूत या त्रतियों में जीव के द्वारा किये गये अनुकम्पा, दान, आदिक (पक्ष सात सुख के कारण 
हो रहे पुदूगछो का जीव के निकट गमन करा देते है (साध्यद्ल) इस प्रकार पुण्यात्रव का कारण हा 
रही विशुद्धि का अज्ञ हो जाने से (हेतु) जिस प्रकार कि श्रसिद्ध हो रहे पथ्य भोजन, औषधि, परिज्ञान, 
आदिक पदार्थ किसी-किसी जीव के कल्याण कारक पुदूगलों का आख्रव करा देते है। यह सिद्धान्त 
छोकिक परीक्षक, या वादो प्रतिवादी दोनों के यहाँ प्रसिद्ध है। यह्‌ जीव भो तिस प्रकार के सुख, दःख 
फलबाले सातवेदुनीय ओर असातावेदनीय कर्म स्वरूप पुदूगलों का आखत्रव करता रहता हे । ह 


यथा दुःखादीनि स्वपरोभयस्थानि संक्लेशविशेषत्वाद्‌ दुःखफलानास्रावयन्ति जीवस्थ 
तथा भूतत्रत्यनुकम्पादयः सुखफलान्‌ विशुद्धय गत्वादुभयवादिप्रसिद्धपथ्यौषधावबोधादिवत्‌ । ये ते 
तादुशा दुःख-सुखफलास्ते असद्देश्कमंप्रकृतिविशेषाः सद्देश्कर्मग्रकृतिविशेषाश्रास्माक सिद्धाः कार्य- 
विशेषस्य कारणविशेषाविनाभावित्वात्‌ ॥ 


स्व, पर, ओर उभय, में स्थित हो रहे दुख आदिक जिस प्रकार संक्‍्लेश विशेष होने से जीव 
के दुःख फल देने वाले पुदूगछों का आख्रव कराते हैं ठीक उसी प्रकार भूततब्रतियों के ऊपर की गयीं 
दया, दान, आदिक शुभ क्रियाये बिशुद्धि का अंग होने के कारण सुख फल वाले पुदूगलों का जीब के 
निकट आखव करा देते है जैसे कि दोनों बादी, प्रतिवादियों के यहाँ प्रसिद्ध होरहे पथ्य आहार, औष- 
धिसेवन, यथार्थक्षान, प्रसक्षता, निश्चिन्तता, परमित हास्य,स्वच्छ वायु में टहूलना आदिक शुभ क्रियायें 
सुख उत्पादक पुदूगछों का आगमन कराती हैं. जो वे तिस प्रकार के दःख सुख फल बाले पुद्गल हैं. वे ही 
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हम जैनों के यहाँ पाप स्वरूप असद्वेदनीय कम की विशेष प्रकृतियाँ और पुण्प रूप सदूवेद्य कम की विशेष 
प्रकृतियाँ सिद्ध हैं. क्योंकि विज्वप विशेष कार्यों की उत्पत्ति तो विशेष कारणों के जिना नहीं हो सकती 
है। जिस जिस जाति के अनेक दुःख सुख जाने जा रहे हैं उतनी असंख्य जातियों के असद्वेश और 
सद्वेद्य कम हैं । दोनों प्रकार के वदनीय कर्म के आखस्नावक कारणों को कहकर अब अनन्त संसार के कारण 
हो हा मोहनीय कर्म के आख््रव हेतु का प्रदर्शन कराने के लिये सूत्रकार इस अगले सूत्र को 
कहते हैं। 


केवलिश्रुतसंघधर्मदेववर्रावादों दर्शनमोहस्य ॥१३॥ 


केवली भगवान, श्ञास्त्र, चतुर्विधसंघ, जिनोक्तधम, चतुर्णकायदेब, इनमें अवर्णबाद यानी 
असदूभूत दोषों को लगाना तो दर्शन मोहनीय कम का आख्रव है। 


करणक्रमव्यवधानातिवर्तिज्ञानोपेताः केवलिनः प्रतिपादिता: तदुपदिष्ट बुद्धथतिशयगणधराव- 
धारित श्रुत व्याख्यात॑, रत्नत्रयापेतः श्रमणगणः संघ: । एकस्यासंघत्वमिति चेत्र, अनेकब्॒तगुणसंहन- 
नादेकस्यापि सघस्वसिद्धं! । “सघो गुण सघादों कम्माणविमोक्खदों हवदि संघो । दंसणणाण- 
चरितति सघादितो हवदि सघो ॥”” इति वचनात्‌ । अ्िसालक्षणो धर्मः । देवशब्दो व्याख्याताथ: | 


उपयोग लगाने अनुसार चक्षु आदि इन्द्रियों को प्रवृत्ति के क्रम से होने वा और व्यवधान 
का उल्लंघन करने वाले केवलछज्ञान से सहित हो रहे केबली भगवान्‌ की पूर्ग्रन्थ में प्रतिपत्ति करा दी 
गयी हू | उन केवछी भगवान करके उपदेश किये जा चुके ओर बुद्धि का अतिशय धारने बाल गणधर 
महाराज करके निर्णीत कर यूंथे गय श्रुत का भी व्याख्यान हो चुका हू । सम्यग्दश न, सम्यरज्ञान, सम्यक- 
चारित्र इन तंनों रत्नों से सहित हो रहा साधुओं का समुदाय तो संघ है । यदि यहां कोई यो कटाक्ष 
करे कि जब समुदाय को संघ कहा गया हे ता एक मुनि को संघपना ग्राप्त नही हुआ। आचाय कहते 
कि यह्‌ तो नहीं कहना क्योकि एक मुनि की आत्मा में भी अनेक गुण या ब्रतों का समुदाय है अतः 
अनेक ब्रत या गुणों का सघात होने से एक व्यक्ति का भी संघपना सिद्धू है । शास्त्रों में ऐसा बचन मिलता 
है कि गुणों का संघात संघ है, कर्मों का विमोक्ष हो जाने से संघ होता है, दशन, ज्ञान, चारित्र, इनके समु- 
दाय से भी सघ हाता है | धर्म का लक्षण अहिंसा सुप्रसिद्ध द्वी ह “देवाश्रतुर्णिकाया:” इस सूत्र में देव 
शब्द के अर्थ का व्याख्यान किया जा चुका है। 


अन्तःकलुपदोषादसद्भूतमलोद्भावनमवर्णवादः । पिंडाभ्यवह्ाग्जीवनादिवचन केवलिप, 
मांसमक्षणानवद्याभिधानं श्रुतं, शृद्रत्वाशुचित्वाद्याविर्भावभावनं सबे, निमुणत्वाद्यभिधानं धर्म, 
सुरामांसोपसेवाद्याघोषण देवेध्ववर्णवादों बोद्धब्यः। दशनमोहकरमंण आखवः । दशेनं मोहयति 
मोहनमात्रं वा दर्शनमोहः कर्म तस्यागमनहेतुरित्यथेंः ॥ कथमित्याह--- 


अन्तरंग की कलुषता के दोष से असदूभूत मल या दोषों को प्रकट करना ( झूंठी बुराई करना ) 
अबणवाद है । मुनियों के समान केबछलक्कानी भगवान्‌ भी कोर पिंड बनाकर डटकर आहार कर ही 
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जीबित रहते है, द्रव्य खी फे भी फेवलज्ञान हो जाता है, केवडी मगवान्‌ तूंचो रखते है, केवली के दर्शन, 
ज्ञान ओर चरित्र का भिन्न-भिन्न समय है, इत्यादि कथन करना केवलियों में अवर्णवाद है । शास्र में 
लिखा दिखाकर मांस के भक्षण को निर्दोष कहना, देवी पर चढा हुआ मद्य पवित्र हो जाता हे. तीत्र काम- 
पीड़ित जीवों का सथुन कर छेना दोषाधायक नहीं हैं, रात्रि में भोजन करना बंध है, आपत्तिकाल में 
चोरी की जा सकती हे, वध किया जा सकता है, इत्यादिक पायमय चेट्टाओं को निर्देप पुष्ट करना श्रुत में 
अवणवाद हे | शूदपन, अपविन्रपन आदि कथन करना संघ मे असड्भत दोप प्रकट करना है। गुणरहित- 
पना, पराधीन कारकत्व, निबंछता सम्पादकत्ब, आदि कहते हुए धर्म के सेवन करन बालों को असुर हो 
जाना कहना यह धर्म का अवणवाद हे । देवता मांस खाते है, चन्द्र देव अहिल्या पर आसक्त हुये थे, 
देवी मनुष्यो या खी देवों का परस्पर मेथुन बर्णन करना, असुरो के सींग, लम्ब दानत, आदि विकृत 
संस्थान बखानना इत्यादिक निरूपण देबो में अवर्णबाद हुआ समझना चाहिये । यों उक्त माननोंय वस्तुओं 
में अवर्णवाद करना दर्शन मोहनीय कर्म का आख्रव है । सम्यग्द्शन को मोहित करा रहा अथवा केबछ 
मोह कर देना यह दर्शन मोहनीय कम हैं । उस कर्म के आंगसन का हँतु केवली आदिक का अवर्णबाद 
। यह इस सूत्र अनुसार आख्रव का अर्थ है। यहाँ कोई पूंछता है कि उक्त सूत्र का अर्थ किस प्रकार 
युक्तियों से सिद्ध हुआ ? बताओ । ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तन पर ग्रन्थकार उत्तर बात्तिकों को कहत है। 


केवल्यादिषु यो वणवादः स्यादाश्नये (स्तरों) नृर्णा । 

स॒ स्थाहशुनमोहस्य. त्वाश्रद्धानकारिणः ॥१॥ 
आखवो यो हि यत्र स्याद्दाधारे यदास्थितों । 
यत्रणेतरि. चावर्णवादः  श्रद्धानघात्यलों ॥२५॥ 
श्रोत्रियस्य यथा मद्ये तदाधारादिकेषु च। 
प्रतीतो5लो तथा तत्ते ततो दशनमोहकृत्‌ ॥३२॥ 


केवल ज्ञानी, शास्त्र आदि में अबलंब लेकर जो अबर्णवाद है ( पक्ष ) वह जीबो के तत्त्वों मे 
अश्रद्धान कराने वाले दशन मोहनीय कर्म का आखवहेतु है ( साध्य ) जिस कारण कि जो-जो जिसमें 
और जिस का आधार या आश्रय लेकर उपजे हुये पदार्थ में तथा जिस शास्त्र अनुसार श्रद्धा कर प्रतिज्ञा 
करने बाले जीबों मे एवं जिसके बनाये हुये पदार्थ में अवर्णवाद लगाया जाता हैं वह उस विषय के 
श्रद्धान का घात कर देता है। ( अन्बयव्याप्ति ) जिस प्रकार कमंकाण्डी श्रोत्रिय ब्राह्मण के मद्य में और 
उसके आधार भाजन में, उस मद्य के बनाने वाले आदि में बह श्रद्धान का घातक प्रतीत हो रहा है। 
( अन्ययदृष्टान्त )। तिसी प्रकार जीव आदि तत्त्व या तस्तों के प्रणता आदि में अबर्णवाद किया गया 
( उपनय ) तिस कारण द्ञन मोहनीय कम का आख़ब करने वाले केवी आदिका अबणवाद है। 


मा हे यों पॉँच अवयब वाले अनुमान प्रमाण करके उक्त सूत्र का अर्थ युक्ति सहित पुष्ट कर 
या गया है । 


यो यत्र यदाश्रये यत्मतिज्ञाने यत्मणेतरि चावर्णवादः स तत्र तदाश्रये तत्मतिज्ञाने तत्म- 
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णेतरि च श्रद्धानघातद्वेतुन्‌ ५दृगलानास्रावयति, यथा श्रोत्रियस्य मद्ये तद्भाण्डे तत्प्रतिज्ञाने तत्यणे- 
तरि श्रद्धानघातहेतुन्नासिकादिपिधायककरादीनू, तथा च कस्यचिज्जीवादितस्वप्रणेतरि केबलिनि 
तदाभ्रये च श्रुते तत्म्रतिज्ञापिनि च संघे तत्मतिपादिते च धर्में देवेष्‌ चावणणवादस्तस्मात्तथेति 
प्रत्येतव्यम्‌ | 


जो जिसमें और जिसके आश्रय में तथा जिसके अनुसार प्रतिज्ञा करने वालो में एवं जिस 
प्रणेता के समझाये गये पदार्थ भें अबणबाद है वह अबणबाद उस ग्रणेता में और उसके आश्रय में 
अथवा उसका आश्रय घारने वाले में तथा उसके अनुसार प्रतिज्ञा करने वाले में एवं उसके प्रणयन प्राप्त 
में श्रद्धान होने के घातक हेतु होरहे पुदूगलों का आस््रव कराता है। जैसे कि श्रोत्रिय ब्राह्मण के हुये मद्य 
( शराब ) में, उसके बतंन मे, उसको अंगीकार करने वाले में ओर उसके प्रणेता में श्रद्धान घात के ह्वेतु 
होरद्दे नासिका आदि को ढंकने वाले हाथ, आँख आदि का आख््रव कराते हे ( व्याप्रिपूवकदृष्टान्त ) यों 
तिसी प्रकार किसी-किसी जीव आइि तत्त्वों के परणेता केबली भगवान्‌ में और उनके आश्रय होरहे श्रुत में 
तथा उनके अंगांकृत संघ में एवं च उन केवली के द्वारा समझाये गये धर्म ओर देवों में अबर्णबाद है ( उप- 
नय )। तिस कारण से उक्त प्रतिज्ञावाक्य ठीक तिसी प्रकार हे अथात्‌ केबली आदि में किया गया अवर्ण वाद 
अवश्य ही उस दोषी जीब के दक्षन माह का आख््रव करा देता है | यों प्रतीति कर छेनी चाहिये । 


... दशन माहनीय ओर चारित्रमोहनीय ये मोहनीय कर्म के दो भेद है । तिनमें दर्शन मोहनीय 
कर्म के आखत्रव का कारण कट्दा जा चुका है। अब चारित्र मोहनीय कम के आख्रवहेतु का प्रतिपादन 
करने के लिये श्री उमास्वामि महाराज अग्रिम सूत्र को कह्दते है । 


कषायोदयात्तोवपरिणामश्चारित्रमोहस्य ॥१४॥ 


..कपाय के उदय से आत्मा की तीत्र परिणति हो जाना तो चारित्र मोहनीय कर्म का आखव 
हेतु है । 
द्रव्यादिनिमित्ततशात्कमंपरिषाक उदयः, तीजकपायशब्दावुक्तार्थों, चरित्र मोहयति 
मोहनमात्र वा मोह: । कपायस्योदयात्तीव्रः परिणामश्रारित्रमोहस्य कमेण आख्रव इति ब्त्रार्थः । 
कथमित्याह--- 


द्रव्य, भ्रेत्र आदि निमित्तां के वश से कम का परिपाक द्वोना उदय कहा जाता हे। तीत्र शब्द 
ओर कषाय हब्द के अथ को हम पहिले कह चुके हैं। कषायाकषाययोः साम्परायिकेय[पथयोः” इस सूत्र 
के तिबरण में कषाय शब्द का ओर “ठीब्रमंदज्ञावाज्ञातमावाधिकरणवीय विशेषेभ्यम्तद्विशष:” इस 
सूत्र के भाष्य में तोन्न शब्द का अर्थ कहा जा चुका है। “मुह वेचित्ये” इस धातु से मोह शब्द बनाया 
गया है । चारित्र गुण को मोहित कर रद्दा अथवा चारित्र का मोह कर देना मात्र चारित्र मोह है। 
कषाय आत्मक पूर्व संचित कर्मो के उदय से क्रोधादि रूप तात्र परिणति हो जाना चारित्र मोहनोय 
कर्म का आख्रव है यों इस सूत्र का अथे समझा जाय | कोई यहाँ पूँछता हे कि वक्त सिद्धान्त केबद्ध 


णश्४ इलोक-वार्तिक 


आगम के आश्रित है? अथवा क्या उक्त सिद्धान्त को पुष्ट करने के लिये कोई युक्ति भी हे ! यदि दे। 
तो वह फिस प्रकार है ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर अन्थकार अग्रिम वार्त्तिकों को अस्तुत करते है । 


तथा चारित्रमोहस्य कषायोदयतो नृणां। 
स्यात्तीव्रररिणामों य:. ससमागमकारणं ॥१॥ 
यः कषायोदयात्तीत्र: परिणाम: स ढोकयेत्‌ । 
चारित्रधातिन भाव॑ कामोद्र को यथा यतेः ॥२॥ 
कस्यचित्ताहशस्यायं विवादापत्नविम्नहः । 
तस्मात्थेति निर्बाधमनुमानं प्रवर्तते ॥३॥ 


जिस प्रकार जीव के केवलि आदि का अवर्णवाद कर देने से दर्शन मोह का आखव होता है 
तिसी प्रकार कषायों के उदय से हुआ जो तीज्नता को लिये हुये अभिमान, मायाचार आदि परिणाम हैं 
बह जीवों के चारित्र मोहनीय कमे के समागम का कारण है । ( प्रतिशावाक्य ) जो-जो कपायों के उदय 
से तीघ्र परिणाम होगा धह चारित्र गुण का घात करने वाले पदार्थ का आगमन करावेगा जिस प्रकार 
कि पहिले संयमी पुनः हो गये भ्रष्ट किसी-किसी असंय्रमी पुरुष के कामवेदना का तीत्र उदय हो जाना 
चारित्रधातक ख्री, बाठ आदि के साथ रमण करने के भाष का आख्रावक है (अन्वयव्याप्ति पृजेक दृष्टान्त)। 
तिस प्रकार के कपायोदय हेतुक तीत्र परिणाम का घारी यह संसारी जीव विवाद में प्राप्त हा चुके शरीर 
को धार रहा है (उपनय) । तिस कारण बह कषायवान आत्मा तिस प्रकार चारित्रधातक कम का आसत्रव 
हेतु हो जाता द्वे (निगमन) । इस प्रकार बाधा रहित यह अनुमान प्रषत रहा है जो कि सूत्राक्त आगम 
वाक्य का समथेक हे! 


कषायोदयात्तीव्रपरिणामोी विवादापन्नश्चारित्रमोहहेतुपुदूगलसमागमकारणं जीवस्य कपा- 
योदयहदेतुकतीवपरिणामत्वात्‌ कस्यचिद्यतेः कामोद्रेकबत्‌ । न साध्यसाधनविकलो दृशन्तः, कामो- 
द्रेके चारित्र मोइहेतुयोपिदादिपुदूगलसमागमकारणत्वेन व्याप्तस्य कपायोदयद्ेतुकतीव्रपरिणामत्वस्य 
सुप्रसिद्वत्वात्‌ ॥ 


उक्त अनुमान को थों स्पष्ट कर छीजिये कि बादी प्रतिवादियों के;विवाद में प्राप्त हो चुका जो 
कषाय के उद्य से तीघ्र परिणाम होना हे । ( पक्ष ) बह जीब के चारित्र गुण के मोहने में देतु होरहे 
पुदूगलों के समागम का कारण है । ( साध्यदलछ ) पूब में संचित किये गये कपाय आत्मक द्रव्य कर्मों के 
के उदय को हेतु मान कर हुये भावकम स्वरूप तीत्रपरिणाम होने से ( हेतु ) चारित्र भ्रष्ट होगये किसी 
यति के काम वासना के प्रबल उद्दग समान ( अन्वय दृष्टान्त )। यद्द रति क्रिया के तीत्र उद्र क का दृष्टान्त 
जो इस अनुमान में अन्बयदृष्टान्त दिया गया हे। बह साध्य और साधन से रीता नहीं हे क्‍योंकि काम 
का तोघ्च उद्वंग होने पर चारित्रगुण के मोहने में दवेतु दो रह स्त्री, मद्यपान, आदि पुद्गर्ों के समागम के 
कारणपने करके व्याप्त हो रद्दे कषायोदय हंतुक, तीत्रपरिणामोंपने की छोक में अच्छी प्रसिद्धि होरही है । 
समाचोन व्याप्ति से हुआ अनुमान ठीक उतरेगा | | 
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मोहनीय कर्म के आख््रावक हतुओं का निरूपण हो चुका। अब उसके पीछे कह गये आयुष्य 
कम के आखव का हेतु कथन करने योग्य है । उनमें आदि में पड़े हुये नरकआयु 'दुजनं प्रथमं सत्कुर्यात्‌, 
के आसत्रव कारणों का प्रदर्शन करने के लिये यह अगिला सूत्र कद्दा जाता है। 


बह वारंभपरिग्रहत्वं नारकस्यायुष: ॥१५॥ 


बहुत सा प्राणियों के पोड़ा हेतु दोरहा व्यापार स्वरूप आरंभ करना ओर बहुत,मा परिग्रह इकट्ठा 
करना ये नरक आयु के आख्रव हैं। अथोत्‌ किसी-किसी जीब का बहुत आरंभ से सहितपना और बहुत 
परिप्रह से सहितपना नरक सम्बन्धी आयु का आखब हेतु हे । यद्यपि आयुः कर्म का आख्रव सदा नहीं 
होता रहता है । त्रिभाग में होरहे आठ अपकषे काछा में या अंतिम असंक्षेपाद्धा में आयु कम का आख्रव 
होता हे तथापि जब कभी बन्ध होगा तभी उसके आख्रावक हूतुओं के अनुसार ही होगा यह सिद्धान्त 
कथन करना उपयोगी पड़ता है । 


संख्यावैपुल्यवाचिनो बहुशब्दस्य ग्रहणमविशेषात्‌ । आरंभो हैंस्न कर्म, ममेदमिति सं- 
कल्पः परिग्रहः, वह्ारंभः परिग्रहो यस्य स तथा तस्य भावस्तचं, तत्नारकस्पायुषः आख्वः प्रत्येयः, 
एतदेव सोपपत्तिकमाह-- 


संख्या और विपुलता इन दोनों भी अर्थों के बाचक द्वोरद्दे बहुशब्द का यहाँ सूत्र मे अहृण है। 
क्योंकि कोई विशेषता नहीं हे । बहुत संख्या वाला आरंभ या परिप्रह अथवा प्रचुर आरंभ या परिम्रह 
दोनों एक सारिखे संक्लेश परिणाम स्वरूप है। जहां कहीं एक शब्द के दो विरोधी अर्थ आपड़ते हैं बहां 
प्रकरण अनुसार एक ही अथ को पकड़ा जाता हे. किन्तु यहां दोनों अर्थों का प्रहण संभव जाता है। 
हिंसा करने वाले की टेब रखने वाले जाबों का कर्म आरंभ कद्दा जाता है। ये क्षेत्र, धन, धान्य आदिक 
मेरे हैं। इस प्रकार संकल्प करना परिप्रह है । बहुत आरंभ और बहुत परिमप्रद्द जिस जाब के हैं. बह 
जीव तिस प्रकार बह्ारंभपरिग्रह हे । उसका भाव बहारंभ परिप्रहत्व हे । यों दन्द्रगभित बहुब्रीहि 
समास कर पुनः तद्धित का त्व प्रत्यय करते हुये उद्देश्य पद को साध दिया है । वह बहुत आरभ परिश्रहों 
से सहितपना नरक सम्बन्धी आयुः का आख्रव दोरहा विश्वास कर लेने योग्य है । इस ही बात को उप- 
पत्तियों से सहित साधते हुये प्रन्थकार अग्रिम वार्तिक को कद्द रहे हैं । 


नरकस्यायुषो5भीष्टटे. बह्वारंमभलमासूवः । 
भयःपरिग्रहत्वं च रोद्रध्यानातिशायि यत्‌ ॥१॥ 
निद्य धाम नृणां तावत्पापाधाननिबन्धनं । 
सिद्ध' चाण्डालकादीनां धेनुघातविधायिनां ॥२॥ 
बहुत आरम्भ से सहितपना ओर पुष्कल परिप्रह से मूछिंतपना नरक आयु के आख्रव इृष्ट 


किये गये हैं ( प्रतिज्ञा ) जो-जो अतिशय घहित रुद्रध्यान के घारने वाले निंदनोय स्थान है वे-वे जीवों 
के पाप का आधान कराने के कारण ददोरदे तो प्रसिद्ध दी हैं। जेसे कि ब्याई हुई गायों के घात को करने 
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बाले चाण्डाल, यवन, कतिपय यूरोप कासो मलुष्य, सिंह, व्याप्र, आदि जीवों के सिद्ध हैं | व्याप्तिपूषक 
दृष्टान्त ) | 


तत्प्रकषात्पुन सिद्धयेद्धीनधामप्रकृष्टता । 
प्रकषपयन्तासत्प ९ 
तस्य न्तात्तत्प्रक्षंड्यवस्थितिः ॥३॥ 
पापानुष्ठा क्चिद्याति परयन्ततारताम्यतः । 
परिमाणादिवत्तती.. रोद्ध्यानमपश्चिमं ॥४॥ 
तस्यापकषेतो हीनगतेरप्यपक्ृष्टता । 
सिद्धति बहुधाभिन्न॑ नारकायुरुपेयते ॥५॥ 
उस आरम्भ परिग्रह की प्रकषंता से फिर तियच गति से हीन होरहे नरक स्थान की प्रकषंता 


सिद्ध हो ही जावेगी क्योकि उस आरम्भ परिग्रह की प्रकषप्यन्तपन की प्राप्ति से उस हीन स्थान के 
प्रकष की व्यवस्था हो रही हे । 


आरंभ, परिग्रह आदि पापों का अनुष्ठान ( पक्क ) कही न कहीं अंतिम पयत अबस्था को 
प्राप्त हो जाता है. साध्य ) तर तम भावरूप से प्रकष हो जाने से ( हेतु ) परिमाण, दोपहीनता, ज्ञान- 
वृद्धि आदि के समान अन्बय दुष्टांत ५, तिस कारण एक प्रधान रोदर ध्यान नरक आयु का आख्रव 
सिद्ध हो जाता हैं। उस रौद्र ध्यान के अपकर्ष से हीन गति का भी अपकप सिद्ध हो जाता है जिससे 
कि पहिले, दूसरे आदि नरकों की एक, तीन, आदि सागर स्थिति वाले नरक आयुः कर्म का आख्रव 
होता है यो कारणों के अनेक प्रकार होजाने से बहुत प्रकारों से भिन्न होरही नरक आयु का ग्रहण कर 
लिया जाता है। परमाणु से लेकर आकाश पयन्त परिमाण का प्रकपे बढ़ रहा है | गुणस्थानों मे दोष 
कमतो-कमती होरहे है । ज्ञान उत्तरोत्तर बढ़ रहा है । 


नरकआयु का आस्रव कह दिया गया अब क्रमप्राप्त तियक्‌ आयु के आखत्रावक कारणों 
का प्रदर्शन कराने के लिये अग्रिम सूत्र कहा जाता हे । 


माया तेयंग्योनस्थ ॥॥१६॥। 


मायाचार, कुटिछता, या कपट करना ये तियंच योनि के जीवों में संभवन्ते वाली तियंच 
आयु का आख्व है। 


चारित्रमोहोदयात्‌ कुटिलभावों माया । सा कीदृज्ञी ! तैयेग्योनस्थायुष आखव इत्याइ-- 


चारित्र मोहनीय कम के उदय से आत्मा के डपजा कुटिल परिणाम माया कहा जाता है ! यहाँ 
किसी का प्रइन है कि किस प्रकार की वह माया भला तियचयोनि जीबों के उपयोगी तियंक्‌ आयु का 
आज्व हैं ! ऐसी आशंका प्रवतने पर प्रल्थकार उत्तर बार्तिकों को कहते है। 
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माया तेयग्योनस्येत्यायुष: कारणं मता। 
थ 
आतंध्यानाद्विना नात्र स्वाभ्युपायविरोधतः ॥१॥ 


जो माया तियकयोनिसम्बन्धी जीवों की आयुः का आलद्लावक कारण मानी गयी है । वह यहाँ 
प्रकरण में आतंध्यान के बिना नहीं संभवती है | क्योंकि ऐसा नहीं मानने पर अपने स्वीकृत सिद्धान्त से 
दिरोध आजावेगा । अर्थात्‌ आतध्यान से विशिष्ट होरहा मायाचार तियंच आयु का आख्रव करावेगा 
इससे लोक चातुय्यं, सभादक्षता, धर्मप्रभावना के लिये किये गये मायाचार का विवेक हो जाता है । न्याय 
शास्त्र में खण्डन मण्डन करने के लिये कई प्रकार के उपाय रचे जाते है । अभद्र, क्रर, अभिमानी, माया- 
चारी, दम्भी जीवों को धममाग या न्यायमार्ग समझाने के लिये कितनी ही दक्षता4 करनी पड़ती है। 
चोथे, पाँचवें, छठे गुणम्थान वाले जीबों के कतिपय चातुय पाये जाते हैं। हों सातवें से लेकर ऊपरले 
गुणस्थानों में ध्यान निमग्न अवस्था में कोई बुद्धि पू्वक दक्षता का उपयोग नहीं हे । अतः आतंध्यान 
पूवेक हुआ मायाचार तियक्‌ आयु का आख्रव है। जो कि तीत्र मायाचार पहिले, दूसरे इन द॑। गुणस्थानों 
में पाया जा सकता है । 


अपकृष्टं हि. यत्पापध्यानमात्त तदीरित॑ । 
निद्य। धाम तथेवराप्रकृष्टं तेयेग्गतिस्ततः ॥२॥ 
प्रसिदृधमायुषोी. नकप्रधानत्व॑ प्रमाणतः । 
तेयग्योनस्थ सिद्धान्ते दृष्टेष्टा'यामबाधितं ॥३॥ 


जो पापस्वरूप आतंध्यान जिस कारण से अपकृष्ट कहा गया है उसी कारण से वह जीबों का 
निद्मस्थान तिसदी श्रकार समझा जाता है । उस आत्ध्यान से जीवों की तियग्गति हो जाती हैं । सिद्धान्त 
में तियस्योनिसम्बन्धी आयु; का »धान कारण माया कही हे । यह बात प्रमाणों से प्रसिद्ध हे । प्रत्यक्ष 
ओर अनुमान से यह सिद्धान्त अबाधित है । 

अब क्रमप्राप्त मनुष्य सम्बन्धी आयुः के आस््रव हतु का निरूपण करने के लिये अगिला सूत्र 
कह्दा जाता है । 


ग्रल्पारंभपरिग्रहत्वं मानुषस्थ ॥१७॥ 


अल्प आरंभ से सहितपना ओर अल्प परिग्रह से सहितपना तो मनुष्यों की आयु: का आस्रवण 
हतु हे । 

नागकायुरास्रवविपरीतो मालुपस्तस्येत्यथेः । कि तदित्याह-- 

नरक आयु के आख्रव बहुत आरंभ और बहुत परिग्रह से सहितपना है। उस नरकआयु से 
बिपरीत यह मनुष्य आयु है | उसका आख्रव अल्प आरंभ रखना और अल्प परिभ्रदह सहितपना हे | यह 
इस सूत्र का अथ है। कोई पूछता है कि वह अल्प आरंभ परिम्रह सहितपना क्या है ? या कैसा है ? 
यों प्रश्न उतरने पर ग्रन्थकार वार्सिकों द्वारा उत्तर कहते हैं | 
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मानुषस्यायुषो. ज्ञेयमल्पारभत्वमासूवः । 
मिश्नध्यानान्वितमल्पपरिग्रहतपया सह ॥१॥ 
। पक. ५ जप $ 
धमंमात्रेण संमिश्र॑ मानुषीं अप गति । 
सातासातात्मतन्मिश्रफलसंवतिका हि सा॥१२॥ 
धर्माधिक्यात्सुखाधिक्य॑ पापाधिक्यात्पुनन्‌ णां। 
दुःखाधिक्यमिति प्रोक्ता बहुधा मानुषी गतिः ॥३॥ 


अल्पपरिप्रह से युक्तपने करके सहित होरहा ओर केवल पर्म आचरण से भले प्रकार से मिले 
हुये अशुभ और शुभ इन मिश्र ध्यानों से अन्वित होरहा जो अल्पआरंभ सहितपना है वह मलुष्यों 
सम्बन्धी आयु; कम का आस्नरावक है। दया, दान, परोपकार आदि धर्म मात्र करके मिल रहा बह अल्प 
आरंभ और अल्प परिग्रह जीब की मनुष्य सम्बन्धी गति को कर देता है । जिस कारण कि वह मलनुष्य- 
गति साता स्वरूप ओर असातास्वरूप उस मिले हुये फल की संपादिका हैं । धर्म और अधर्म के मिश्रणों 
में यदि धर्म की अधिकता हो जातो है तो उससे राज़ा, सेठ, मक्ल, विद्वान, न्यायाधीश, जमीदार आदि 
मनुष्यों के सुख की अधिकता हो जाती हे ओर दुःख न्यून हो जाता है | हां उस मिश्रण में पाप की 
अधिकता हो जाने से तो फिर मजूर, दास, विधवा, रोगिणी, अधमर्ण आदि मनुष्यों के दुःख को 
अधिकता हो जाती हू । सुख मंद हो जाता है । यों मनुष्य सम्बन्धी गति बहुत प्रकार की उत्तम, मध्यम, 
जघन्य श्रेणी के सुख दुःख बाली भले श्रकार कष्ट दी गयी है। उछुट्डल धनपति यदि तपस्या न करे तो 
उनकी अनगेल पीडक वृत्ति से जन्य पाप का विनाश नहीं हो सकता हे। देवों में सांसारिक सुख की 
प्रधानता है । इष्टवियोग, ईषों, अधीनता, आदि से जो देवों में स्वल्प दुःख उपजता है वह नगण्य है । 
मनुष्यों में सुख दुःख का मिश्रण है। राजा, रईसों को उपरिष्ठात्‌ विशेष सुख दीखता हे । किन्तु उनको 
रोग, अपमान, अपयशा, सनन्‍्तानरहितपन आदिका कुछ न कुछ दुःख सताता रहता हे। पापसेवन भी 
दुःखरूप ही ह। अधिक्ृतों को ताप पहुंचाना भी परिशेष में दुःखरूप हे । निर्धन आ्रामीण शुरुषो को 
त्योहार के दिन या विवाह , सगाई, मेला आदिके अबसर पर छोटे-छोटे कारणों से ही महान्‌ सुख उत्पन्न 
हो जाता हे। पिसनहारी को पोतलछ के छला से जो आनंद आता हे बह महाराणी के रत्न जड़ित 
अंगूठी के सुख से कही अधिक है | हाँ कोई -कोई विशेष पुण्यशाली पुरुष अथवा कतिपय अत्यन्त दरिद्र 
दुःखी पुरुष इसके अपबाद हो सकते है जो कि नगण्य हैं। तियंच गति में बहुभाग दुःख और अल्प- 
भाग सुख हे । राजा, मदहाराजों के कोई हाथी, घोड़े, बेल भले ही कुछ अधिक सुखी होंय या कोई- 
कोई भाड़ेतू घोड़ा या गधे, बेल आदि महान दुःखी होंय किन्तु प्रायः सभी के लिये उपयोगी हो रही 
उत्सगे विधि कतिपय विशेष व्यक्तियों की अपेक्षा नही रखती है | नारकी जीवों में तो मद्दान दुःख ही 
हे । बहाँ सुख का लेश मात्र नहीं है | यहू। प्रकरण में धर्म से मिले हुये मन्‍द अशुभध्यानों से युक्त होरदा 
अल्प आरंभ और अल्प परिग्रह मनुष्य आयु! का आखत्रव बखान दिया गया है । 

कोई जिज्ञासु पूंछता हे कि क्‍या इतना ही मनुष्य आयु का आखसत्रव है ? अथवा कुछ और भी 
कहना दे ? इसके उत्तर में ही मानू सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते हैं। 


स्वभावमादंव च ॥॥१८५॥ 
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स्वभाव से ही यानी प्रकृति से ही गुरु के उपदेश बिना ही जो मदुता हैं अर्थात्‌ मान नहीं 
करना है वह भी मनुष्य सम्बन्धी आयु का आख्रव है । 


उपदेशानपेक्षं मार्दव॑ स्वभावमादव। एकयोगीकरणमिति चेत्‌, ततोःनंतरापेक्षस्वात्‌ एथक- 
रणस्य । तेन देवस्यायुषो3यमास्तरवः प्रतिपादयिष्यते । कीदु् तन्‍्मानुषस्यायुष आखव इत्याइ-- 


उपदेश के बिना ही जेसे व्याप्र, भेड़िया आदि में स्वभाव से क्ररता है उसी प्रकार उपदेश की 
नही अपेक्षा रखता हुआ कोमछ परिणाम भी किन्हीं किन्हीं जीवों में पाया जाता है। उपदेश की नहीं अपेक्षा 
रखता हुआ मृदुपना स्वभावमादंव है। यहाँ कोई आक्षेप करता है कि दो सूत्र बनाने की क्या आवहय- 
क॒ता है ) “अल्पारंभपरिग्रहत्व॑ स्वभावमादंव मानुपस्य” दो योग का इस प्रकार एक योग करना ही 
उपयोगी जचता है । यो आक्षेप करने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि उस मनुष्य आयु के आम्रव से अव्यव- 
हित उत्तर काल में कह्दे जाने बारे देव आयु की अपेक्षा से इस सूत्र को प्रथक्‌ किया गया है। 
तिस कारण यह स्वभाव का मृदुपना देव सबंधी आयु का आख्रव हुआ समझा दिया जावेगा। पुनः कोई 
प्रइन उठाता है कि वह स्वभाव का सृदुपना किस प्रकार का मनुष्य सम्बन्धी आयु का आखव हो 
सकेगा ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार उत्तर वात्तिक को कहते हैं। 


स्वभावमादव॑ चेति हेलख॑तरसमुच्चयः । 
मानुषस्यायुषस्तद्धि मिश्रध्यानोपपादिकम््‌ ॥१॥ 


“स्वभावमादंव च” इस सूत्र में पड़ हुये च शब्द का अथे समुरूचय हैं। इस कारण मनुष्य 
सम्बन्धी आयु के आस्त्रावक होरहे दूसरे हतु का भी समुश्चय हो जाता है । अथवा स्वभावमदुता से मनुष्य 
आयु ओर देव आयु का आम्रव हाना समझा दिया जाता हैँ। साथ ही विनीतस्वभाव, ५कृतिभद्वता, 
सताप, अनसूया, अल्पसक्लेठ, गुरू देवता पूजा आदि कारणों का भी संग्रह हो जाता हे । जब कि वह 
स्वभाव झदुपना ज्ुभ, अशुभ ध्यानों से मिश्रित दोरह ध्यान से अन्बित होकर उपज रहा हो तब मलुष्य 
आयु का आख्रावक हो जायगा अन्यथा नही | 

क्या अल्प आरंभपरिगप्रहसहितपना और स्वभाव मादव ये दो ही मनुष्य आयु के आखव हैं ! 
अथबा क्या अन्य भी मनुष्य आयु का आमख्रव हे ? जो कि उपलक्षण मार्ग से नहीं संग्रह किया जा सके 
ऐसी आश्ञंका प्रवतने पर श्री उमास्वामी महाराज अग्रिम सूत्र को कहते हैं-- 


निःशीलवृतत्वं च सर्वेषाम्‌ ॥१९॥। 


दिग्ब्रत, देशप्रत, अनर्थदण्डत्रत, सामायिक, प्रोषधोपबास, भोगोपभोगपरिमाण, अतिथिसंवि- 
का ४ पाँच 
भाग इन सात शीलों से और अहिसा, सत्य, अचौय, ब्रक्मचये, परिग्रहत्याग इन पाँच ब्रतों से रहितपना 
तो नरक आयु, तिरयक्‌ आयु, मनुष्य आयु और देव आयु इन सभी आयुओ का आल्रावक हेतु है । 


चशब्दो5धिकृतसपुच्चया्थ: । सर्वेषां ग्रहणं सकलाख्रवश्नरतिपक्ष्यथ । देवायुषो5पि प्रसंग 


७५२० इलोक-बार्तिक 
इति चेन्न, अतिक्रांतापेक्षत्वात्‌ । प्रथकरणात्‌ सिद्धे आनर्थक्यमिति चेन्न, भोगभूमिजार्थत्वात्‌ । तेन 
मोगभूमिजानां निःशीलत्रतत्वं देवायुष: आख्रवः सिद्धो भवति | कुत एतदित्याह--- 


इस सूत्र में पढ़ा गया च शब्द तो अधिकार प्राप्त हो रहे अल्पारंभपरिम्रहत्व का समुच्चय करने 
के लिये उपात्त किया गया है। अल्पारंभ परिपग्रह सहितपना मनुष्य आयु का आख््रव है | अथवा शौील ब्रततों से 
रहितपना भी मनुष्य आयु का आख्रावक है | तथा इस सूत्र मे 'सबपां' इस पद का ग्रहण करना तो सम्पूर्ण 
चारों आयुओं के आख्रव की प्रतिर्षात्त कराने के लिये ह। यहाँ कोई बिनीत शिप्य पूछता है कि सभी कह 
देने से तो निःशीलब्रतपने से देवायु के भी आख्रव हो जाने का प्रसंग आजायेगा । ग्रन्थकार कहते है कि 
यह तो न कहना क्योकि सूत्रकार ने अभीतक देव आयु का आख्रव कहा ही नहीं है । नरक आयु, तियंक्‌ 
आयु और मनुप्य आयु इन तीन आयुओं का सूत्रों द्वारा निरूपण हो चुका है । अतः अभी तक अतिक्रान्त 
हो चुकी तीन आयुओ की अपेक्षा सवा पद कहा गया है | ऐसी दशा में देवायु का भ्रहण नहीं हो सकता 
है । पुनः कोई कटाक्ष करता हैं कि इस सूत्र का प्रथक्‌ निरूपण करदेने से ही अतिक्रांत हो चुकीं तीन आयु- 
आओ की अपेक्षा यह सूत्र सिद्ध हो जायगा | पुनः सर्वेपां पद का ग्रहण व्यर्थ है । आचार्य कहते हैं यद्द तो 
नहीं कहना क्योकि सवेषां पद से चारो आयुओं का ग्रहण है | भोगभूमियों में उपजे मनुष्य और तियचों 
के लिये देव आयु का आखव होना यह सूत्र ममझा रहा है । तिम कारण यह सिद्ध हो जाता हे कि 
भोगंभू॑मि में उपजे हुय जौबों का झील त्रत रहिंतपना देवसम्बन्धी आयु का आख्च हेतु है । भोगभूमियाँ 
जीव मरकर भवननत्रिक या सौधर्म, ईशान म्बर्गों में जन्म लेते है । कोई वर्कीो यहाँ आक्षेप करता है कि 
राजाह्ा के समान सूत्रकार के कथनमात्र से उक्त सूत्र का रहम्य जान लिया जाय ? था किसी युक्ति से 
सिद्धान्त को पुष्ट किया जाता हू ? बताओं ? यदि कोई युक्ति है तो किस युक्ति से यह सृत्रोक्त मंतब्य 
सिद्ध किया जाता हे ? प्रमाण संप्लववादिया के यहाँ संवादीज्ञान प्रमाण मान्ता जाता ह। अतः आगमा- 
भ्रित विषय मे युक्ति दे देने पर शोभनीय प्रासाण्य आजाता है । यों कटाक्ष ४वनने पर ग्रन्थकार अग्रिम 
बाच्तिक को कहते है । 


निःशीलब्रतत्व॑ च सर्वेषामायुषामिह । 
2. ( 5 है! 
तत्र सर्वस्य संभतेध्यानस्यासुभुतां श्रितों ॥१॥ 


इस सूत्र में कद्दा गया शीलत्रतों से रहितपना तो (पक्ष ) सभी चारों आयुओं का आखव हेतु 
है ( साध्यदल ) क्‍यों कि जाबों के उस झील ब्रतरहितपने में आम्रव करने पर सभी आतं, रौद्र, धम्य तीनों 
ध्यानों की भले प्रकार उत्पत्ति हो जाती है । ( हेतु ) अथात्‌ जेस रोग रहितपन से मनुप्य कैसी भी भली 
बुरी टेवों में पड़ जाता ह उसी प्रकार झीलब्रतरहितपना भी बहु आरंभ परिग्रह ओर मायाचार तथा 
अल्पारंभपरिग्रह एवं जलूगजितुल्य गोप, सानुकंपद्टदयता आदि से समन्वित हो रहा सनन्‍्ता चारों 
आयुओं का आम्राबक है। इस दुक्षा में यथा योग्य तीनों ध्यानों में से कोई भी एक या दो अथवा शुभ, 
अशुभ से मिला हुआ ध्यान संभव जाता हैं। जो कि विशुद्धि या संक्‍्लेश का अंग हो रहा तीन पुण्य 
आयुओं ओर एक पापस्वरूप नरक आयुः का आखव है | 


ततो यथासंभव सर्वस्यायुषो भवत्यास्रवः ॥ 


छठा-अध्याय ५२१ 


तिस कारण यथायोग्य संभव रहा निःशीलब्रतपना सभी आयुओं का आख्व हेतु हो जाता 
है| फोई कुतक के लिये स्थान नही रहता है । 

अब तक नरकआयु, तियंग्‌ आयु, मनुष्यआयु इन तीन आयुष्य कर्मो के आख््रव की विधि 
कही जा चुकी है | अब चौथी देव आयुका आख्रव हेतु क्या है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतेने पर भगवान्‌ सू त्र- 
कार अप्रिम सूत्रकों कहते हे । 


सरागसंयससंयमासंयमाकामनिरजेराबालतपांसि देवस्य ॥२०॥ 


संसार के कारणों की निवृत्ति प्रति उच्चत होरहा है किन्तु अभीतक कपाय जिसके क्षीण नहीं 
हुये हैं बह पुरुष सराग कहा जाता है । प्राणी और इन्द्रियों में अशुभ प्रकृति का त्याग संयम है | सराग 
पुरुष का संयम सरागसंयम कहा जाता है| छठे गुणस्थान से प्रारंभ कर दठमे तक सराग संयमम्बरूप 
महात्रत है किन्तु देव आयु का आख््रव तो निरतिशय अप्रमत्त सातबे गुणस्थान तक ही माना गया है। 
पांचब गुणस्थान म॑ संभव रहा संय्रमासंयम का अथ श्रावकों का ब्रत ह। अकामनिजरा का तात्पये 
यों ह कि काराग्रह या किसी बंधन विश्लेष में पडा हुआ जीव पराधीन होरहा यद्यपि दुःख सहना नहीं 
चाहता है तथापि भूंक रोके रहना, प्यास का दुःख, घोटक ब्रद्मचय घारण, भूमिशयन, मछधारण, सताप 
प्राप्ति, भोगनिरोध इनकों सह रहा जो थोडी सी कर्मों की निजरा कर रहा है वह अकाम निजरा है । 
यथार्थ प्रतिपत्ति नही होने के कारण अज्ञानी मिथ्यरादृष्टी जीव बाल कहे जाते है। इन बालो का अग्नि- 
प्रवेश, पंचाग्नितप, एक हाथ उठाये रखना, तिरस्कार सहना, एकदंड या तीन दंड छिये फिरना, कान 
फटवाना आदि प्रचुर काय क्लेग वाला ब्रत धारना बालतप कहा जाता हू । सरागसंयम, सयमासंयम, 
अकामनिज रा, वालतप ये चारो क्रियाय चतु।नंकाय सम्बन्धी देवो की आयु के आख्रव हँतु ह । 


व्याख्याताः सरागसयमादयः । कीदुशानि सरागसंयमादीनि दैवमायुः प्रतिपादयती- 
त्याइ-- 


सराग संयम आदि का व्याख्यान किया जा चुका है। यहाँ कोई तक उठाता है कि किस 
प्रकार हो रहे सते ये सराग संयम आदिक उस देव संबंधी आयु के आखत्रव को इस सूत्र द्वारा प्रति- 
पादन कर रहे हैं ? बताओ एसी जिज्ञासा प्रबर्तने पर ग्रन्थकार उत्तर वार्तिक को कहते है ॥ 


तस्येरस्थापि देवस्यायुषः संप्रतिपत्तय । 
धम्यंध्यानान्वितत्देन नान्यथातिप्रसंगतः ॥९॥ 


उस एक भी देव सम्बन्धी आयु के आख्त्रव की समीचीन प्रतिपत्ति कराने के लिए सूत्रकार द्वारा 
यह सूत्र रचा गया है | धम्ये ध्यान से अन्वितपने करके सराग संयम आदिक उस देव आयु के आख्रव 
है अन्यथा नहीं क्योंकि अतिप्रसंग हा जायगा। अथौत्‌ चौथे से सातवें गुणस्थान तक पाये जा रहे 
मुझुय धम्येध्यान और मिथ्यादृष्टियों के भो पाये जारहे परोपकार, दयाभाव, अनशन, सद्धूमंश्रवण, असं- 
कलेश, धर्मबुद्धि पूषक कायक्लेश, रसत्याग, उदासीनता आदि व्यावहारिक धम्यध्यान युक्त सरागसंय- 
माद्क तो देव आयु का आख्रव करायेंगे, हां रोद या आतंध्यान से युक्त हो रहे बालतप आदि से देवायु 


प्र इलोक-वार्तिक 


का आस््रव नहीं दोगा | यही अतिप्रसंग हे कि अन्यथा नरक आयु, तियंग्‌ आयु का कारण भी देवायु 
का आख्रव द्वेतु बन बंठेगा जो कि इष्ट नहीं हे | कोई पूछता है कि क्‍या इतना ही देव सबंधी आयु का 
आज्व द्वेतु दे ! अथवा क्या अन्य भी कोई देवायु का आजख्रावक ४ ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्र- 
कार अग्रिम सूत्र को कहते हैं | 


सम्यकत्वं च ॥॥२१॥ 


तत्त्वाथ श्रद्धानस्थरूप सम्यग्दशन भी देव संबंधी आयु का आख्रव है | 
अविशेषामिधाने5पि सोधर्मादिविशेषगतिः पृथकरणात्सिद्धे! | किमथअ्रशब्द इति चेदृच्यते--- 
इस सूत्र में सम्यक्‌ देव आयु का आख़व हे यों विशेषता सहित सामान्यरूप से यद्यपि कथन 
किया गया है तो भी सौधर्म आदि बमानिक संबंधी आयु के आख्रव की विशेषरूप से ज्ञप्ति हो जाती है । 
सूत्र का प्रथक्‌ निरूपण करने से वक्त मंतव्य को सिद्धि हो जाती हैं क्योकि यदि सम्यकत्व को सामान्य 
रूप से ही देव आयु का आख्रव बखानना इृष्ट होता तो सूत्र का प्थक्‌ कहना व्यर्थ पड़ता पहिले के “सरा- 
गसंयम आदि” सूत्रों में हो सम्यक्त्व को कह दिया जाता | अतः सिद्ध है कि पूर्व सूत्र करके सामान्यरूप से 
-दैब आयु के आख्रव का निरूपण पण किया गया है और इस सूत्र करके कक देवों को आयु का आखवब 
कह्दा गया हैं। सराग संयम और संयमासंयम तो सम्यक्त्व के बिना होते हो नही है. अबः सम्यक्त्व, 
“पसगंर्सेयम और संयमासंयम ये तीन तो वेमानिक देवों की आयु के आख्रव है. तथा अकामनि्जरा और 
बाछूतप ये दो तो भवनत्रिक या वेसानिक इन सभी चतुर्णिकाय देवों को आयु के आख्रव हैं। यहाँ कोई 
” प्रहन उठाता है कि सूत्र में च शब्द कहने का क्‍या प्रयोजन है ? यों प्रझन करने पर तो अंन्थकार द्वारा यह्‌ 
वश्ष्यमाण उत्तर कहा जाता है । 
सम्यक्त्वं चेति तद्धेतु समुश्चयवचोबलातू । 


तस्येकस्यापि देवायुःकारणत्वविनिश्चयः ॥१॥ 


“सम्यक्त्व॑ च” इस सूत्र में उस देव आयु के हेतुओ का समुच्चय करने वाले वचन के बल से 
उस एक सम्यक्त्व को भी देव आयु के कारणपन का विशेषतया निश्चय हो जाता हैं । अर्थात--च शब्द 
करके सरागसंयम आदि का समुश्चय हे | कितु अकेला भी सम्यकत्व देव सम्बन्धी आयुः का आल्नावक 
है। बात यह हैं कि कम भूमि के मनुष्य या तियश्ल जीवो के सम्यकत्व होगा वह बेमानिक देकों में ही 
उपजावेगा हां परभव सम्बन्धी मनुष्य आयु या तियद्व आयु को बांध चुके कर्म भूमिम्थ मनुष्य तियंत्रचों 
का सम्यग्दश न भोगभमि में धर देवेगा इनके अणुब्रत या मद्दाव्रत नहीं हो सकते है। हाँ देवों या नार- 
कियों का सम्यक्त्व तो कमंभमि के मनुष्यों में उत्पादक समझा जाय | 


स्वापवादक॑ सूत्र' केचिद्र॒याचक्षते सति। 
सम्यक्लेे न्यायुषां हेतोविफलस्य प्रसिद्धितः ॥२॥ 
तन्नाप्रच्युतसम्यक्ता जाय॑ते देवनारकाः। 
मनुष्येध्विति नेवेद॑ तद्बाधकमितीतरे ॥३॥ 


छठा-अध्याय प्र 


तन्निःशीलब्रतत्वस्थ॒ न बाधकमिद॑ विदुः । 
स्थादशेषायुषं हेतुभावसिद्धः कुतश्चन ॥४॥ 


कोई-कोई पण्डित इस सूत्र का यों व्याख्यान कर रहे है कि यह सूत्र पहिले कहे गये सभी 
आयुओं के उगस्नव प्रतिपादक सूत्रों का अपवाद करने वाला हे | क्योंकि सम्यक्त्व के होते सन्‍्ते अन्य 
नरक आयु, तियंक्‌ आयु, मनुष्य आयु के कारणों के विफल हो जाने को पसिद्धि है । इसके उत्तर में इतर 
विद्वान्‌ कहते हैं कि वह केचित्‌ का कहना ठीक नहीं हे क्‍यों कि जिनका सम्यक्त्व भला च्युत नहीं होता 
हे ऐसे देव नारकी जीव मरकर मनुष्यों में ही उत्पन्न होते हैं| इस कारण यह सूत्र उस मनुष्यायु के 
आस्रव का बाधक नहीं है | देवो के मनुष्य आयुक्ते बंध की व्युब्छित्ति चोथे गुणस्थान में होती हे । जब 
कि मनुष्यतियचों के मनुष्य आयु की बंध व्युक्छित्ति दूसरे गुणस्थान में हं। जाती है । तिस कारण “नि: 
शील्खतत्वं च सवंषां” सूत्र का यह बाधक नहीं हे । यों इतर पंडित कह रहे है क्‍यों कि झीलत्रत 
रहितपन को किसी न किसी प्रकार से सम्पूर्ण आयुओं के हेतु हो जाने की सिद्धि दो चुको दे ॥ 


प्रथक्सूत्रस्य निर्देशाद्ध तुवमानिकायुषः । 
सम्यक्तवमिति विज्ञेयं संयमारंयमादिवत्‌ ॥५॥ 
इस सूत्र का प्रथक्‌ निरूपण करने से सम्यक्त्य बेमानिक देवों की आयु का हेतु हे । यह समझ 


लेना चाहिये जेसे कि संयमासंयम आदिक वमानिक देवों की आयु का आख्रव कराते हैं | यहाँ आदि पद 
से सराग संयम का ग्रहण हे । 


सम्यग्टष्टेरनंतानुबंधिक्रोधाद्यभावतः । 
जीवेष्वजीवता श्रद्धापायान्मिथ्यात्रहानितः ॥६॥ 
हिंसायास्तत्स्वभावाया निशत्तः शुद्धिवत्तितः । 
प्रकृष्स्यायुषी देवस्यथास्रवो न विरुष्यते ॥७॥ 


सम्यर्दृष्टि जीव के अनन्तानुबंधी क्रोध, मान आदि के कषायों का उदय रूप से अभाव है तथा 
मिथ्यात्व कम के उदय की ह्वाति हो जाने से जीवो में अजीवपन या तक्‍्त्वों में अतक्ष्यपन की श्रद्धा का 
विनाझ हो गया है । अतः उस भिश्याश्रद्धा की टेब अनुसार होने वाली हिंसा की निवृत्ति हो जाने से 
आत्मा की बृत्ति बिशद्ध हो गयी हे | विशद्धू वृत्ति अनुसार सभी आयुओओं में प्रकृष्ट हो रही देव संबंधी 
आयु का आख्रव हो जाना विरुद्ध नहीं पड़ता हूँ | यो युक्तिपूबक सूत्राथं समझा दिया है । 


आयु: कम के अनंतर नामकर्म का निर्देश है। शुभ और अशुभ यों नामकर्म दो प्रकार का है। 
उनमें प्रथम अशुभ नामकर्म के आख्रव की प्रतिपत्ति कराने के लिये श्री उमास्वामों महाराज अग्रिम सूत्र 


को कहते हैं 


प्ध् इलोक-वार्तिक 


योगवक्रता विसंवादनं चाशुभस्य नाम्नः ॥२२॥ 


सनोयोंग, वचन योग और काय याग की कुटिठता तथा अन्यथा प्रतिपादन करना स्वरूप 
बिसंबादन ऐसे-ऐसे कारण अश्युभ नाम कम के आख्रव है | 


कायवाइमनसां कोटिल्येन इत्तियोंगवक्रता, विसंवादनमन्यथा प्रवर्तन । योगवर्रतैवेति 
चेत्‌, सत्यं; कित्वात्मांतरेईपि तद्भावप्रयोजकलात्पूथम्‌ वचन विसंवादनस्य । चशब्द5नुक्तसमु- 
च्चयाथ तेन तजातीयाशेषपरिणामपरिग्रहः | कुताइशुभस्य नाम्नो5यमाखव इत्याह--- 


काय, बचन, मनो की कुटिलपने करके बृत्ति होना योगवक्रता है यथाथ माग से दूसरे ही 
प्रकारों करके दूसरों को प्रवर्तावना विसंबादन है । थदि यहाँ कीई यो आक्षेप करे कि यह विसंबादन 
तो योगवक्कता ही है क्योंकि दूसरों को धोखा देने में स्व के योगों की कुटिछता हो ही जाती है। प्रन्थ- 
कार कहते है कि यों तुम्हारा कहना सत्य हू । ज़ब तक मै उत्तर नहीं देता हूँ तब तक सत्य सारिखा 
ज़चता हैं | उत्तर करने पर आशक्षप की धज्जियां उड़ जायंगी, बात यह हे कि विसंबादन में अवश्य 
योगवक्कता होती है किन्तु दूसरे जीवों में भी उस कौटिल्यभाव का. प्रयोजक होने से विसंबादन का 
पृथक निरूपण किया गया है। काई दूसरा जीव स्वग मोक्ष की साधक क्रियाओं में प्रवत रहा है । 
उसको अपनी विपरीत कायिक, बाचिक, मानसिक चेष्टाओं से धाखा देता हू कि तुम इस प्रकार मत 
करो यों मेरे कथनानुसार करो। ऐसी कुटिलतया अबृत्ति कराना विसंयादन है ।_ अपनी आत्मा में ही 
कुटिलता यागवक्रता कहा जाता ह और दूसरा भ कराया गया कु छवा विसंत्रादन है। यह इन दोनों 
“का भेद हैं। इंस सूत्र में पड़ा हुआ थे” शब्द तो नहीं कहैं"ज चुके कारणों का समुर्चय करने के लिये 
“है तिस च शब्द करके उन योगवक्रता या विसवादन को जाति वाले अश्ञपपरिणामों का परिप्रह हो 
जाता हे अर्थात्‌ च शब्द करके पिशुनता, डमाडोल स्वभाव, झूंठ बांट, नाप बनाना, कृत्रिम सोना, मणि 
रत्न बनाना, झूठी गवाही देना, यत्र, पीज़रा आदि का निर्माण करना, इंट पकाना, कोयला बनाने का 
व्यापार करना, आदि का समुन्चय हो जाता है । यहाँ कोई तक करता हैं कि किस युक्ति से यह अश्भ 
नाम कम का आख्रव होरहा समझ लिमा जाय इस प्रकार तक उपम्थित हाने पर ग्रन्थकार श्री विद्यानन्द्‌ 
स्वामी उत्तर वार्तिक को कहते दे । 


नाम्नो 5शभस्य हेतः स्याद्योगानां वक्रता तथा। 
विसंवादनमन्यस्य शादात्मभेदतः ॥९॥ 


अन्य जीव को संक्लेश उपजाने से और अपने में संक्लेश होने स भेद को प्राप्त हो रहे य यांगों 
की वक्रता तथा विसवादन ता अश्यम नाम कम के हेतु हैं सकते है। संक्छेश हो जाने से पाप कम का बंध 
हो जाना साथा जा चुका है । 


कम नाम कम का आख्व कहा जा चुका है । ऊब शुभ नाम कम का आख्रव क्‍या है ! ऐसी 
जिज्ञामा प्रवतने पर सूत्रकार भगवान्‌ अग्रिम सूत्र को कहते है 


तद्विपरोतं शुभस्य ॥२३॥ 


छठा-अध्याय ५२५ 


उस््र योगबक्रता से विपरीत अर्थात्‌ काय, वचन, मनों का ऋजुकर्म तथा विसंबादन से बिपरीत 
अविसंबादन ये झभ नाम कर्म के आखव हैं। पूव सूत्र के च शब्द की अनुबृत्ति अनुसार उन समुश्चितों के 
विपरीत हो रहे साधर्मियों का दृशन, संसारभीरुता, प्रमादबजंन आदि का भी समुच्यय कर लिया 
जाता हे । 


ऋजुयोगताअविसंवादनं च तह्विपरीतं । कुतस्तद्खिल शुभस्य नाम्नः कारणमित्याह--- 


म , बचन, काय के योगों का ऋजुपना ओर अविसंबादन ये दोनो उस पूब सूत्रोक्त से विपरीत 
है जो कि शुभ नाम कर्म के आख्रव हैं| यहाँ कोई आशक्षेप करता है कि किस ,कारण से वे योगऋजुता 
आदि सम्पूर्ण इस ञभ नाम कम के आखस््रव है ? बताओ | यों तक उपस्थित होने पर ग्रन्थकार वार्तिक द्वारा 
उत्तर कहते है । 


ततस्तह्िपरीतं॑ यरक्तिचित्तत्कारणं विदुः। 
मन: शुभस्य शुद्धात्मविशेषत्वावसायतः ॥१॥ 


तिस कारण उन योग्यवक्रता आदि से जो कुछ भी विपरीत क्रियाये है वे सब शभ नामकर्म 
के कारण है। ऐसा पण्डित समझ रहे हैं ( प्रतिज्ञावाक्य ) क्योंकि आत्मा की विशेष शद्धि का निणय हो 
रहा है | अर्थान विश्वृद्धि के अंग होने से योगों की सररृता आदि से पुण्य स्वरूए शुभ नाम कर्म का 
आश्रव हो जाना न्याय प्राप्त हे। 

अब काई पूँछता ह कि झभनाम कम  आखत्रव को विधि इतनी ही है " अथवा कोई और 
विशेषता है ? ऐसी दर्शा में कहा जाता हे कि जो अनंत अनुपम प्रभाव वाला, अर्चित्य विशेष विभूतियों 
का क्रारण, तीनों छाक में विजय करने वाल्य. यह तोथकर नाम कमे है उसके आख्त्रव की विधि में 
विशेषता है । तिस पर जिज्ञासु पंछता ह कि यदि इस प्रकार है तो उस तीथेंकर नाम कम के आख्रवों 


को शीघ्र कहिये। इस कारण सूत्रकार तीर्थंकर नाम कर्म के आख्रवो का प्ररूपण करने के लिये इस अगिले 
सूत्रकों कहते है । 


दर्शनविशुद्धिविनयसम्पन्नता शीलव्रतेष्वतोचारो 5भी क्ष्ण- 
ज्ञानोपयोगसंवेगी शक्तितस्त्यागतपसी साधुसमाधिवेंयाव॒त्य- 
कररामहुंदाचायंबहुश्रुतप्रवचनभक्ति रावश्यकापरिहा रिर्मार्गं - 
प्रभावना प्रवचनवत्सलत्वमिति तीर्थंकरत्वस्य ॥२४॥ 


भगवान अहत परमेष्ठी द्वारा उपदिष्ट किये गये मोक्षसाग में रुचि होना दशन विशद्धि हे। 
ज्ञान आदि अथवा ज्ञानवान आदि में आदर करना विनयसम्पन्नता ह। अहिसा आदि ब्रतों मे और 
क्षमा आदि शीलो में निर्दोष प्रवृत्ति करना शोलछबत्रतेष्वनतोीचार हे। ज्ञान भावना मे सदा उपयुक्त बने 
रहना अभीक्षणज्ञानोपयोग हूँ । संसार के दुःखों से नित्य भयभीत रहना संवेग है. । दूसरों को प्रीति 
करने बाले स्व का यथाशक्ति त्याग करना दान हे। शक्ति को नहीं छिपाकर मोक्षमार्ग के अविरोधी 
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कायक्लेश का करना तप है | गुणबान्‌ जीवों के ऊपर दुःख पड़ने पर निर्दोष विधि करके उस दुःख का 
परिहार करना बेयावृत्य है। अहंत, आचाय, उपाध्याय और शास्त्र में भावविशुद्धि युक्त अनुराग करना 
भक्ति है। छह आवश्यक क्रियाओं में काछू का अतिक्रमण नहीं कर अवतना आबवश्यकापरिद्ाणि है। 
विलक्षण ज्ञान, उत्कृष्टतपश्चर्या, जिन पूजा आदि विधियों करके जेन धर्म का प्रकाश करना मार्गप्रभावना 
हे। जैसे नयी ब्याई हुयी गाय का अपने बछड़े पर अनुपम स्नेह होता हे उसी प्रकार अपने साधर्मी 
भादयों को देख कर या प्रकृष्ट वचन वाले विद्वानों का पसंग मिलने पर स्लेद्दा्रं चित्त हो जाना प्रवचन- 
बत्सलछता है। ये सोलह कारण सम्पूर्ण होयं अथवा दर्शन विज्वुद्धि के साथ अकेले दुकेले भी दोयं, समी- 
चीन भावना किये गये संते तीथंकर नाम कर्म के आखस््रव हेतु समझ लेने चाहिये। 
के पुनदंशनविशुद्धयादय इत्युच्यते;-- 
कोई शिष्य पूँछता है कि दर्शन विशुद्धि आदिक फिर कौन हैं १ ऐसा प्रइन प्रबर्तने पर ग्रन्थकार 
द्वारा उत्तर बार्तिकों करके समाधान कहा जाता हैं | 
जिनोपदिष्टे नेम्न थ्यमोक्षवत्मेन्यशंकन। 
अनाकांक्षणमप्यत्राम॒त्र चेतत्फलाप्तये ॥१॥ 
विचिकित्सान्यद॒ष्टीनां प्रशंसा संस्तवच्युतिः। 
मोद्यादिरहितत्वं च विशुद्धिः सा दशो मता॥२॥ 
श्री अहत परमेष्ठी भगवान्‌ करके उपदेशे गये निम्नेन्थपना स्वरूप मोक्षमार्ग में जो झकादि 
रहित रुचि करना है बह सम्यग्दर्शन की विशुद्धि मानी गयी है। जिस द्नविश्ुद्धि में सातमय, अथवा 
यह जिनोपदिष्ट तत्त्व हे या नहीं यों ज्ंका का निराकरण कर ढिया जाता है। इह लोक और परलोक 
में अमुक फल को प्राप्ति के छिये भोगोपभोगों की आकांक्षा भी हृद जाती हे। गुणों में प्रीति करते हुये 
ग्लानि को च्युति हो जाती हे | अन्यमिथ्यादृष्टियों की प्रशंसा ओर भी स्तुति को भ्रच्युति हो जावो हें । 
मूढता आदि से रहितपना है। यों निःशंकितत्व, निःकांक्षता, विचिकित्साविरह, अमूढदृष्टिता, उपबृंहण, 
स्थितिकरण, वात्सल्य, प्रभाषना ये आठ अंग पाये जाते है । वह द्शन को विश्युद्धि आम्नायधारा से मान्य 
चली आ रही है । ये असंख्य जीव जिनशासन के अवलम्ब बिना नरक, निगोद, गन में डूबते जारहे 
हैं। इनका उद्धार केसे किया जाय १ इस प्रकार संसार समुद्र से उतारने की तीत्र भावना इसके बनी रहती हे । 
संज्ञानादिषु तदत्सु चादरो 5थानपेक्षया । 
एप विनयेमनिसंमते ०» 
कषायविनिवृत्तिवा मुनिसंमतेः ॥३॥ 
सम्पन्नता समाख्याता मुमुक्षणामशेषतः। 
सददष्व्यादिगुणस्थानव॒तिनां स्वानुरूपतः ॥ ४॥ 
समीचीन ज्ञान. चारित्र, आदि गुणों में ओर उन गुणवाले पुरुषों में किसी श्रयोजन की नहीं 


अपेक्षा करके जो आदर करना है वह विनय है। मुनियों के द्वारा श्रेष्ठ मानी गयी बिनयों करके जो 
सम्पत्तियुक्तता है वह विनयसम्पन्नता अच्छी बखानी गयी है। अथवा अभिमान आदि कषायों की 
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विशेषरूप से निबृत्ति होजाना विनय है। सम्यग्टृष्टि, विरताबविरत, आदि गुणस्थानों में बत रहे सम्पूर्ण मोक्षा 
भिछाषी जाबों को अपने-अपने अनुरूप योग्यता करके बिनय करना आवश्यक माना गया दहै। अथौत्‌ 
जैसे धनसम्पत्ति से युक्त होरहा अभिमानी धनाव्य अपने को सम्पन्न समझता रहता हे उसी प्रकार 
बिनीत पुरुष भी अपनी विनय-सम्पत्ति से सदेव आत्मगोरव युक्त समझे । कदाचित्‌ भा गुरु आदि में 
अबिनय का प्रसंग नही आने देवे । उसकी दृष्टि, शरीर, क्रिया, मनोबृत्ति में सबंदा बिनय झलकता रहे । 


सच्चारित्रविकल्पेषु व्रतशीलेष्वशेषतः । 
निरवय्यानुदत्तियोनतिचारः स॒तेषु वे॥५॥ 
संज्ञानभावनायां तु॒या नित्यमुपयुक्तता। 
ज्ञानोपयोग णवासों तदाभीच्णं प्रसिद्धितः ॥६॥ 


समीचीन चारित्र के भेद-प्रभेद होरहे अहँसादि ब्रतों में ओर उनके परिपालक क्रोधत्याग, 
भीरुन्वत्याग आदि शजीछों म॑ परिप्णरूप से जो निर्दोष शाख्रानुकूल प्रवृत्ति करना है वह निमश्चय कर 
उन गीलब्रतो में अनतीचार कहा जाता है। श्रावकों को दिग्विरति आदि सात शीलों में अतीचार नही 
लगने देना चाहिय । सम्यरज्ञान की भावना में जो नित्य ही उपयुक्त बने रहना हे बह्ी तो उस समय 
अभाक्षण ज्ञानोपयोग प्रसिद्ध होरहा हैं । 


संसारादभीरुताभीदर्ण संवेगः सद्धियां मतः। 
न तु मिथ्यादशां तेषां संसारस्याप्रसिद्धितः ॥७७ 
श्रप्ठ विचारवान पुरुषों की जो संसार से सदा भयभीतता है वह सम्यरज्ञानियों के यहाँ 
बेग माना गया है। मिथ्यादृष्ट्ियों के यहां तो संवेग गुण बनता ही नही हे क्योंकि उन एकान्तवादियों 


के यहा संसारतत्त्व की प्रसिद्धि नहीं हे। पाप से ता वह डरेगा जो पाप को पाप समझेगा | मछू का 
कोड़ा मल में ही आसक्त बना रहता है । 


शुक्तितस्त्याग उद्गीतः प्रीत्या स्वस्यातिसजन । 
नात्मपीडाकर नापि सम्पत्त्यनतिसजनं ॥८॥ 
शक्ति से त्याग वह कह दिया जाता है जो कि प्रीति से अपने घन का परित्याग करना है। 
शक्ति से अधिक दान करने पर अपने को पीडा उपजती है और अत्यल्प देने से कृपणता आती दे अतः 
बह दान अपने को पीडा करने वाला नहीं होना चाहिये। साथ ही सम्पत्ति का अत्याग करना भी नहीं 
होना चाहिये | यथायोग्य दान करना शक्तितस्त्याग हे । 
अनियूहितवीयस्थ सम्यम्मागाविरोधतः । 
कायक्लेशः समाख्यातं विशद्ध॑ शक्तितस्तपः ॥९॥ 
अपने बल, वीय॑ को नहीं छिपारहे पुरुष का समीचीन मोक्षमार्ग के अविरोध से जो काय- 
क्लेश का अनुप्ठान करना है बह पूर्व आचार्यों द्वारा विशुद्ध होरहा शक्तितस्तप अच्छा बखाना जा चुका है । 
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भाण्डागाराग्निसंशांति सम॑ मुनिगणस्य यत्‌ । 
तपःसंरक्षणं साधुसमाधिः स॒उदीरितः ॥१०॥ 


जिस प्रकार सम्पत्ति के भण्डार घर में आग लग जाने पर झीघर हो उसका उपद्यम किया जाता 
है क्‍योंकि अन्य स्थानों की अपेक्षा वह भण्डारा बहुत उपकारक हैं. | इसी के समान मुनि समुदाय के 
निद्ठन्द्ठ तपतश्चरण के ऊपर यदि किसी प्रकार से विघ्न उपस्थित हुआ हाय तब डस तप का जो समी- 
चीनतया रक्षण करना है वह साधुसमाधि कही गयी हे । 


ग्रुणिदु:खनिपाते तु निरवद्यविधानतः। 
तस्यापहरणं प्रोक्तः वेयावृक््यमनिंदितं ॥११॥ 


गुणयाले साधु पुरुषों के ऊपर दुःख पड़ जाने पर निर्दोष विधि से जो उस दुःख का परिहार 
करना है वह तो निंदा रहित हो रहा बेयाबृत्य अच्छा कहा गया है। 


अहत्स्वाचायवरयेंष._ बहुश्रुतयतिष्वपि। 

७ 

जेंने प्रचचने चापि भक्तिः प्रत्युपर्णिता ॥५२॥ 
भावशुद्धयायुता शुख्द्नुरागपर रलं । 
विपयासितचित्तस्याप्यन्यथाभावहानितः ॥१३॥ 


श्री अहत परमेष्टियों में और श्र.्ठ आचाय महाराजों में तथा बहुत आख्ों के जानने वाले 
उपाध्याय यतियों में एवं जिनोक्त प्रवचन यानी शास्त्रों मे भी जो सदा अनुराग में तत्पर होरहे भव्य 
जीबों करके भावजुद्धि से युक्त द्वोग्दी अत्यर्थ भक्ति की जाती है वह अहत आदि की भक्तिति बखानी 
गयी चली आरही है। भक्ति को विशेषता यह हे कि जिन पुरुषों के चित्त मिथ्याज्ञान करके (बपयोस 
को प्राप्त होरहे है उनके अन्य प्रकारों से हारहे मिथ्याभावों की हानि उस भक्ति करके हो जाती है । 


आवश्यकक्रियाणां तु यथाकालं अवतना 
आवश्यकापरिहाणि: षण्णामपि यथागमं ॥१४॥ 


सम्पूर्ण सावद्य क्रियाओं का त्याग कर त्तित्त का एक आत्मानुभत में छगाये रखना सामायिक 
है। चौबीस तोथकरों के गुणों का श्रद्धापूतंक बिचार करना म्तव हैं। दो आसन वाली और बारह 
आवत वाली, तथा चार शिरानति द्वारा नमस्कार वाली, शारीरिकक्रिया करते हुये मन,बचन, कायकी 
शुद्धता पूबक देव, शास्त्र, गुरु की बंदना करना बन्दना है। पहिले लगे हुये दोषों की निवृत्ति करना प्रति- 
क्रमण है। भविष्य में आनेवाले संभाव्यमान दोषों का प्रथम से ही त्याग कर देना प्रत्याख्यान है । 
काछ की मर्यादा कर शरीर में ममत्व भाव की निवुसि कर देना कायोत्सग हे ! इस प्रकार इन छेओं भी 
आवश्यक क्रियाओं का ( में ) यथायोग्य काल में आगम विधि अनुसार त्रबृत्ति करते रहना तो 
आवश्यकापरिद्दाणि हे । 
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मार्गप्रभावना ज्ञानतपो हेत्पूजनादिभिः । 
( » «० 6 
घप्रकाशनं शुद्धधोदधानां परमाथथतः॥१५॥ 


उत्कट' ज्ञान का अभ्यास करना, उम्र तपश्चरण करना, प्रतिष्ठान पूर्वक जिनपृजन करना, 
5 ५ ् 
विज्ञाल चैस्याल्य निर्माण, उद्भट श्ञास्त्राथे, प्रकृष्ट बकतृता, आदि बविधानों करके शुद्ध हृदय बाले बुद्धि- 
एः या, का 
शाढ्टी गा का जो जेन धम का भ्रकाश करना है वह परमाथथे रूप से ठोस मार्ग प्रभावना नाम की 
भावना है । 


वत्सलत्व॑ पुनवेत्से धेनुवत्संप्रकीतितं । 
जेने प्रवचने सम्यकछुदुधान॑ ज्ञानवत्स्वपि ॥१६॥ 


जिस अकार सक्ृनप्रसूता गाय अपने बच्चे में अकृत्रिम स्नेह करती हे उसीप्रकार जिनमतानु- 
यायी अच्छे बचन वाले विद्वानों में ओर समीचीन श्रद्धान ज्ञान बाले साधर्मी पुरुषों में भी जो पुन 
पुनः प्रमोदबहुलूवत्सलता करना है वह प्रवचनबत्सछत्व भावना अच्छी कट्दी गयी हे । 


अथ किमेते दशनविशुद्धधादयः परोडशापि सम्रुदितास्तीर्थकरत्वसंवतकस्य नामकमंणः 
पृण्यास्रवः प्रत्येक वेत्यारेकायामाह-- 


अब यहां कोई जश्ञका उठाता है कि क्‍या ये दुशन विशुद्धि, विनय सम्पन्नता, आदि सोलहों भी 
भावनाय समुदित होकर तीथकरत्व का सम्पादन करने वाले पुण्यस्वरूप नाम कम के आख्रव है ? 
अथवा क्या पोडश भावनाओं में प्रत्येक भो तीथकरत्व पुण्यनाम कम का आख़ब हैं ? बताओ। इस 
प्रकार आशंका उपस्थित होने पर ग्रन्थकार उत्तर को कहते है । 


टग्‌विशुद्धयादयो नाम्नस्तीथक्ृत्तस्य हेतवः । 
समस्ता व्यस्तरूपा वा हग्िशुद्धया समन्विताः ॥१७॥ 
सर्वांतिशायि तत्पुण्य॑ त्रेलोक्याधिपतित्वकृत्‌ । 
प्रवृत्यातिशयादीनां.. निर्वतेकमपीशितुः ॥१८॥ 


समस्त यानी पूरी सोलद्दो अथवा व्यस्त यानो प्रत्येक भी दहन बिशुद्धि आदिक भावनाये 
तीथकरत्व नामकर्म की द्वेतु हैं किन्तु वे दर्शन विश्वुद्धि से भछे प्रकार अन्बित होनी चाहिये। “सम्मेव 
तित्थबन्धों” वह तीथेकरत्व नाम कमे का पुण्य, सम्पूर्ण द्व्यविभूतियों में सब|त्कृष्ट महान अतिशय 
को धारने बाला है और तोनों छोकों को जीत कर तीथंकर भगवान्‌ में शैलोक्‍्य के अधिपतित्व को 
स्थापित करने बाला है। साथ ही अनन्त सामथ्य युक्त दोरहे परमेश्बर जिनेन्द्र देब के प्रवृत्ति करके 
अतिशय आदिकों का सम्पादक भी वह तीथंकरत्व पुण्य है । अर्थात्‌ तेरहमे, चोदहमे गुणस्थानों में 
तीथंकरत्व प्रकृति का उदय है | तीथंकरत्व के साथ अविनाभाव रखने बालो अन्य प्रशस्तप्रकृतियों का 
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उदय तो गर्भ, जन्म अवस्था अंक से ही है जिनोंने पूर्व जन्म में ही तीथकरत्व को बांध लिया है उनको कुछ 
पहिले जन्म से ही वि. होने छग जाती हैं तेरहवें गुणसथान में तो शतयोजन सुमिक्ष, आकाशगमन, 
चनुसुं्नदभेन आदि कितने ही अतिशय उपज जाते हैं। तीथकरत्व का सबसे बढिया काये तो असंख्य जीबों 
को तस्त्वोपदेश देकर सोक्षमार्ग में लगा देना है। तीथकर महारात्र से ही धर्मतीथ की प्रवृत्ति होती हे | 

अत एवं शुभनाम्नः सामान्येनास्रवप्रतिपादनादेव ती्थंकरत्वस्य शुभनामकर्मविशेषास्रव- 
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प्रतिपत्तावषि तत्प्रतिपत्तये ब्त्रमिदमृक्तमाचायें:। सामान्‍्ये5न्तभूतस्याप विशेषार्थिना विशेषस्यानु- 
प्रयोगः कर्तव्य इति न्‍्यायसद्भावात्‌ ॥ 

इस ही कारण से अर्थात्‌ इन संसारी जीवों के लिये महान्‌ उपकारक हाने से सर्बोत्कृष्ट तीथे- 
करत्व का आखावक सबसे बड़ा सूत्र कद्दा है | यद्यपि “तद््‌विपरीत॑ शुभम्य” इस सूत्र द्वारा सामान्य करके 
शुभ नाम कर्म के आख््रव का प्रतिपादन कर देने से हो शुभ नाम कम के विशेष हृरह तीर्थकरत्व कर्म 
आसख्रव की प्रतिपत्ति हो सकती थी तथापि उस सर्वातिआयि पुण्य की प्रतिपत्ति कराने के लिये इस सूत्र 
को आचार्यों ने प्रथत्‌ कह दिया है | सामान्य में अन्तभूत दो चुके विशेष का भी विज्ञप के अभिलापी 
पुरुष करके स्वतंत्रतया उस विशेष का पुनः प्रयोग कर देना चाहिये इस प्रकार के न्याय का सद्भाव है। 
“ब्राह्मणबशिष्ट न्‍्याय'' अथवा “जिनेन्द्रदेवमहावीर” न्याय प्रसिद्ध हैं। इत छोकिकन्याया अनुसार जगदु- 
पकारी और जड़ कर्मों की भी प्रशंसा करा देने बाली तीथंकरत्व प्रकृति का प्रथक्‌ सृत्र द्वारा निरूपण 
करना सहदय सूत्रकार का समुचित प्रयास है । 


नामकर्म के आखसत्रव का कथन कर चुकने पर गोत्र कम का आख्रव वक्‍तव्य हुआ वहां 
/दुजन प्रथमं सत्कुयोत्‌” इस न्याय अनुसार पहिले नीच गात्र के आखत्रव का निरूपण करन के लिये 
श्री उमास्वामी मद्दाराज् अग्रिम सूत्र को कद्दते है । 


परात्मनिदाप्रशंस॑ सदसदगुणच्छादनोदभावने _ च 
नीचेगेत्रस्य ॥२५॥। 

पर की निंदा करना ओर अपनी प्रज्गंसा करना तथा विद्यमान होरह गुणों का ढक देना और 
नहीं विद्यमान होरहे दोषों को प्रकट करना ये सब नाचेर्गोत्र कर्म के आसत्रावक कारण हे । 

दोषोद्धावनेच्छा निंदा, गुणोद्भावनाभिप्रायः प्रशंसा, अनुद्भूतदरात्तता छादनं, प्रतिबंधका- 
भावे प्रकाशितबृत्तितोद्भावन, गूयते तदिति गोत्र, नीचैरिस्यधिकरणप्रधानशब्दः । तदेवं परान्म- 
नोनिंदाग्रशंसे सदसद्गुणयोश्छादनोद्भावने नीचैगत्रिस्यास्रत इति वाक्‍्यार्थ: प्रस्येयः | कुत एत- 
दित्याइ--- 


सत्य अथवा असत्य दोषों के प्रकट करने की इच्छा निंदा कही जाती है | सदूभूत या असदूभूत 
गुणों के प्रकट करने का अभिप्राय रखना प्रशंसा है। अ्सिद्ध नहीं होने देना यानी छिपाये रखने का 
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व्यवहार रखना आच्छादन है। प्रतिबंधक कारण का अभाव होने पर प्रकाशित दो जाने की प्रवृत्ति करना 
उद्भावन हे । जो व्यवहारी पुरुषों करके बोला जारहः है इस कारण बह गोत्र हे | नीचे: यह शब्द अधि- 

करण की प्रधानता रखने वाला है | तिस कारण इस सूत्र वाक्य का अथ इस ५कार समझ छिया जाय 
कि पर की निंदा करना ओर अपनी प्रशंसा करना, दूसरों के सदूगुणो का तिरोभाव करना और अस- 
दुगुणों का आविर्भाव करना ये आत्मा को नीचे स्थान में करने वाले नीचेगोत्र कम के आख्रव है। यहाँ 
कोई तक उठाता है. कि किस युक्ति से ये सूत्रोक्त उद्देश्यविधेयदल संगत दहोरहे है? बताओ । ऐसा चांद 
उपस्थित होने पर ग्रन्थकार इस अग्रिम वार्तिक को कहते है कि-- 


परनिंदादयो नीचेगोंत्रस्यालवर्ण मतं । 
तेषां तदनुरूपत्वादन्यथानुपपत्तितः ॥१॥ 


परनिंदा आदिक तो ( पक्ष ) नीचेगोत्र कम॑ का आखस््रव कराने वाछे मान गये है ( साध्य ) 
क्योंकि उन परनिंदा आदि को उस नीचमगान्र के आखसत्रव करने की अनुकूलता प्राप्त ह। ( हेतु ) अन्यथा 
यानो नीचमगोत्र के आख्लावक होने के बिना उस तदनुकूलता को अमिद्धि हू ५ अविनाभाव प्रदान ) यों 
अनुमान मुद्रा करके सूत्राक्त सिद्धांत पुष्ठ कर दिया है । 


नीचगांत्र का आस््रव कहा ज्ञा चक्रा ह । अब उच्च गोत्र के आखस्रव की विधि क्या ह ? ऐसी 
जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते है 


तद्विपयंयो नीचेव क््यनुत्सेकौ चोत्तरस्य ॥२६॥ 


उन नीचगोत्र के आखत्राबक कारणों से विपरीत होरहे अर्थात्‌ आत्मनिंदा, परप्रञ्मंसा, सदूगुण 
उद्भावन, असदूगुणछादन, तथा गुणी पुरुषों से विनय करते हुये अबनत रहना ओर विज्ञान आदि का 
मद नहीं करना ये उत्तरवर्त्ती यानी उच्चगात्र के आख्त्रावक हेतु 


नीचेगेत्रिस्पास्रवप्रतिनिर्देशा्थस्तच्छब्दः, विपयंयाउन्यथाबृत्तिः, गुरुष्ववनतिर्नीचिश्वेत्ति:, 
अनहंकारताजुत्सेकः । त एते उद्चेगोत्रस्यास्रवा इति समुदायारथ: ॥ कथमित्याह-- 


ततू शब्द पूवपरामशक होता हे। इस सूत्र मे पूर्व सूत्रोक्त नीचैगोत्र के आख््रव कारणों का 
प्रतिनिदश करने के लिये तत्‌ शब्द कहा गया है। अन्य प्रकार करके बृत्ति करना विपयंय है । शुणो से 
उत्कृष्ट हारहे गुरुजनों में विनय करके अवनति यानी नम्न बने रहना नीचेवृत्ति है। विज्ञान, तपश्चयां 
चारित्र आदि गुणों करके उत्कृष्ट हारहे भा सत्पुरुष का जो विज्ञान आदि प्रयुक्त मद नहीं करना हे बह 
अनुत्सेक कहा जाता है। ये सब लोक प्रसिद्ध होरहे कारण उश्चर्गोत्र के आस्नव है । यह इस सूत्र के 
बाक्यों का समुदाय कर अर्थ कर दिया गया हूं। यहाँ कोई चोद्य उठता हे कि आप जनों की बात 
केवल आज्ञा सिद्ध मान ली जाय ? अथवा उक्त सूत्र के अभिमत सिद्धान्त मे कोई युक्ति भी है ? यदि 
है तो बह किस प्रकार है? ऐसी तकणा उपस्थित होने पर ग्रन्थकार इस वशक्ष्यमाण वात्तिक को 


कहते दे । 


ण्रेर इलोक-बार्तिक 


| 
उत्तरस्यास्रवः सिद्धः सामर्थ्यात्तद्िपययः । 
नीचे त्तिरनुत्सेकस्तथैबामलविभ्नहः... ॥१॥ 
जिस ही प्रकार परनिंदा आदिक नीचगोत्र के अनुरूप होरहे नीचमगोत्र के आख्रव हैं. उस ही 

प्रकार उनसे विपरीत होरहे परप्रशंसा आदिक तो उत्तर गोत्र के आखव है। यह बात रा युक्ति का 
प्रतिपादन किये बिना सामथ्य से सिद्ध हो जाती हे। तिस ही प्रकार नीचेबृत्ति और अनुत्सेक भी 
उश्चगोत्र के आख््रव है। उक्त सिद्धान्त का शरीर निर्मल हे कोई दोष नहीं है अथवा निर्दोष साधनों करके 
मनःशुद्धि और आत्मगुद्धि का कारण शरीर को झुद्धि बनाये रखना यह भी उद्चगोत्र का आख्रव है। 


यथेव हि नीचेगेत्रानुरूपी नीचेगोंत्रस्यास्रवः परनिंदादिस्तथोच्चेगत्रानुरूपः परप्रशंसा- 
दिरुच्चेगोत्रस्पेति न कथ्रिहिरोधः । 

कारण कि जिस ही प्रकार नीचगोत्र के अनुकूल होरहे परनिंदा आदिक नीचगोत्र के आखस्रव 
कह दिये हैं। तिम ही प्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेडयों में पाये जारहे ऊँचे गोचरों के अनुरूप हुये परप्रञ्मंसा, 
आत्मनिंदा आदिक तो उच्चगोत्र के आख्ब हैं। यों छोकिक और श्ाद्लीय न्याय से इस सूत्रोक्त सिद्धांत 
का कोई विरोध नहीं आता हे। उक्त वार्तिक में इस सूत्रोक्त का अनुमान बनाया जा सकता है | तके- 
ग्सिक विद्वानों को प्रत्यक्षित या आगमगम्य विषयों में भी अनुमान प्रयोग अभिरूप जचता ह॥ गोत्र- 


कम के अनन्तर निर्दिष्ट किये गये आठवे अन्तराय कम का आख्रव क्‍या है ? ऐसी बुभुत्सा प्रवतने पर 
परोपकारी सूत्रकर इस अग्रिम सूत्र को कद्दते है । 


विध्नकररणमन्तरायस्य ॥२७॥ 
दान आदि शुभ कार्यों में विध्न कर देना अन्तराय कम का आखव है | 
दानादिविहनन विध्नः तस्य करण दानाद्यंतरायस्यास्रवः प्रत्येयः | कुत इत्याइ-- 


दान आदि अर्थात्‌ दान, छाभ, भोग, उपभोग और बीये का विशेषतया हनन करना विध्न है 
जउथ विध्न का करना दानान्तराय, लाभान्तराय आदि अन्तराय कर्मों का आखत्रव कारण होरहा समझ 
छेना चाहिये, किस कारण से या किस युक्ति से इस सूत्र का कहा हुआ विषय पर्यालोचित समझा 
जाय ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर प्रन्थकार उत्तरवरत्ती दो वात्तिकों को कहते है।॥ 
सर्वेस्याप्यंतरायस्यासूबः स्यात्प्राणिनामिह । 
विष्नस्य कारणात्तस्य तथायोग्यत्वनिश्रयात्‌ ॥१॥ 
8 
प्रवतमानदानादि प्रतिषेधस्य भावना । 
आसावको:5न्तरायस्य दृष्टतक्भावना यथा ॥२॥ 
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इन दान, लाभ, आदि में विध्न कर देने से प्राणियों के सभी अन्तराय कर्मों का आख्रव॒ हो 
जायगा ([ प्रतिज्ञा ) तिस अ्कार कार्यकारणभाव की योग्यता का निश्चय होने से / हेतु ) जिस प्रकार कि 
दान आदि में प्रवृत्ति कर रह पुरुष की क्रियाओं में उन दानादि के प्रतिषेध की भावना करना अन्तराय 
कम का आख्लावक हे देखे जा रहे पदार्थ में उसकी भावना करना भी पोद्गलिकपदाथे का आख्रावक 
हे ( दृष्टान्त ) थों निर्दोष अनुमान से वक्त सूत्र का प्रमेय पुष्ठ हो जादा है। विज्ञान की दृष्टि से पोदू- 
गछिक शक्तियों का विचार करो दीन, नादिदा पुरुष मीठे व्यज्लनन की ओर छाछसा से देखता हे, कामुक 
जन सुन्दरी कामिनी की ओर टक८की छगा कर देखता है, सुन्दर बच्चे को दृष्टि लग जातो हे इत्यादि 
रहस्यों का चिन्तन करों । 


इति करणानुषृत्तेः स्वत्रानुक्तसंग्रहः । तेन विध्नकरणजातीयाः क्रियाविशेषा! । प्रभृतस्व॑ 
प्रयच्छति प्रभो स्वल्प्दानोपदेशादयो5पि दानाद्यंतरायास्रवांः प्रसिद्धा भवन्ति | 


“भूतवृत्यनुकम्पा” आदि सूत्र मे इति शब्द उपात्त किया गया है। इति का अर्थ प्रकार है 
यानी इस प्रकार के अन्य भी कारण इन-इन कर्मों के आख्रव हो। सकते है। “देहलीदोपक” न्याय से इति 
शब्द का “तत्प्रदोष “दुःखओक” “कपायोदयान्‌” “बह्वारंभ” “भायातैयग्योनस्य” आदिक सभी कर्मा- 
स्रव॒ के प्रतिपादक सूत्रों में अन्बय हो जात' है। उन-उन सूत्रों में कह गये कारण तो उपलक्षण हैं । प्रकार 
अथ वाले इति झब्द करके प्रदोष आदि के साथ आचाय या उपाध्याय के प्रतिकूल हो जाना, अकाल 
में अध्ययन करना, श्रद्धा नहीं रखना, मिथ्या उपदेश देना, आदि का ग्रहण हो जाता हे । दुःख, शोक, 
आदि के साथ अशुभ प्रयोग, अंगोपांगछेदन, तजन, विश्वासघात, विषमिश्रण, यंत्र, पीजरा बनाना, 
आदि का संग्रह हो जाता है| भूतानुकम्पा आदि के साथ अहंत पूजा, विनण्प्रधानता आदि गुण भी 
पकड़ लिये जाते है। केवलि अवर्णवाद के साथ जेनधम्म में अश्रद्धा, जिनोक्त सिद्धान्त में संडाय रखना, 
समीचीन उपदेश से सबंथा विपरीत ही प्रवृत्ति करना, एकान्त पक्ष का आग्रह किये जाना आदि का 
ग्रहण किया जा सकता है। चारित्रमोंह के आख्रावक हेतुओं मे तपस्वी जनों की निंदा करना, हास्य- 
शीलता, शोकप्रधानता, आदि भी गिन लिये जाते हैं। नरक आयु के कहे गये आसत्रव कारण भी उपलक्षण 
हे । इति शब्द द्वारा शेल भेद सदुश क्रोध करना, प्राणिघात, पर धन हरण, आदि भी ले लिये जाते हैं । 
तियंच आयु का आख्रब माया के कह देने मात्र से, अधर्म का उपदेश, जातिकुलशीलदूषण आदि का 
संग्रह हो जाता है । अल्प आरंभ और अल्पपरिग्रह के साथ ही प्रकृृतिभद्रता, मादेब, आज, बालुका 
राजि के सदृझ् क्रोध करना, अधिक शोलने की टेब नही रखना, उदासीनता आदि भी ग्रहण करने योग्य 
हैं। सराम संयम आदि के साथ सद्धमं श्रमण, प्रोषधोपबास भी संग्रहणीय हैं। योग बक्रता आदि 
सूत्र में च शब्द या इति शब्द करके अस्थिरचित्तस्वभाव, झूंठे नाप-तोल रखना, झूंठ बोलने की टेब, 
अधिक बकवाद, उद्यान बिनाश, आदि का समुच्चय समझ लिया जाय। “तहिपरीतं शुभस्य” इस सूत्र 
में भी धार्मिक दर्शन, संसारभीरुता, प्रमादव्जन आदि अनुक्त भी परणतियों का संग्रह कर लिया जाता 
है। दर्शन विशुद्धि आदि सोलह भावनाये तो नियत ही है। सदा जेनत्व के बढ़ते रहने की भावना 
रखना, परोपकार करना, भ्रश्मस्त कार्यों में आत्मबल बढ़ाना, सम्पूर्ण संसारी जीवों के हित की भावना 
रखना ये परणतियां सोलह कारणों सें हो गर्मित हो जाती है। परनिंदा आदि के साथ जाति अभिमान, 
कुछाभिमान, गुरु का तिर॒स्कार करना, आदि भी पकड़ लिये जाते हैं। उल्चगोत्र के आख्रावक हेतुओं में 
घर्मात्माओं को सेवा, उद्धतता नहीं करना आदि प्रकार भी ले लिये जाते हैं। इस “विष्नकरणमंतरायस्य” 
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सूत्र में भी इति शब्द की अनुबृत्ति है अतः पंचेन्द्रियों के विषय में किसो को विष्न डाल देना, धर्म 
का व्यबच्छेद करना, पात्र को आश्रय न देना, गुद्य अंग को छेदना, आदि अनुक्त पदार्थों का संग्रह हो 
जाता है | जब कि इति शब्द के करने की अनुवृत्ति हो जाने से सभी सूत्रों में अनुक्तों का संग्रह हो रहा है 
तिस कारण बिघ्न करने की जातिवाले जितने भर क्रियाविशेष है उन सत्र का यहां संग्रह कर लिया 
जाता है। कोई राजा, महाराजा या सेठ किसी विद्वान को या परोपकारी धार्मिक पुरुष को यदि बहुत 
सा धन दे रहा है ऐसो दशा में उस दाता को स्वल्प दान करने का उपदेश करना, भांजी मार देना, पात्र 
या धार्मिक स्थान के दोष दिखा देना, आदिक भी दानान्तराय, लछाभान्तराय आदि कर्मों के आखब 
प्रसिद्ध हो जाते हैं। यह निर्णीत विषय हे | 


सो<यं विचित्र: स्वोपात्तकमंवशादात्मनों विकारः श्लौंडातुखत्‌ प्रत्येयः । 


सो यह विचित्र प्रकार का अपने-अपने उपाजजित कर्मों के वश से आत्मा का विकार हो रहा 
है जो कि मदोन्‍्मत्त पुरुष या रोगी पुरुष के समान समझ लिया जाता है। भावाथ “कामादि प्रभव- 
श्रित्रः कमंबंधानुरूपतः। तत्न कर्म स्वह्ेतुभ्यो जीवास्ते शुद्धपशुद्धवतः” श्री समन्‍्तभद्राचाय ने धनी, निर्धन, 
मूखे, पण्डित, यशस्वी, अपयशवाछा, उच्च-नीच, दुःखी-सुखी, कषायी-मन्दकषाय, क्रोधी, मिश्यादृष्टी, 
मनुष्य, तियच आंद चित्र-विचित्र प्रकार का जीव का परिणाम हो रहा सभो पूर्वोपाजित कर्मों अनु- 
सार व्यवस्थित किया हे | यह जीव अपने योग कषायो करके अनेक श्रकार के कर्मों का समय प्रबद्ध 
प्रतिक्षण बांधता रहता है । जब तक वास्तविक रत्नतन्रय की प्राप्ति नहीं होती हे तब तक मोह या कपाय 
के वश यह जीव अनेक विभाव अवस्थाओं को घारता रहता है जिस प्रकार मत्त पुरुष अपनो मिश्या 
रूचि से मद; मोह विश्रमों को करने वाछी मद्रा को पीकर उस मद्य के परिपाक की अधीनता से आत्मा, 
मन, वचन, काय संबंधी अनेक विकारों को धारता रहता ह अथवा जेसे छोछुप रोगी, अपध्य पदार्थों 
को खा-पीकर उनके खोटे परिपाक अनुसार बात, पित्त, कफ के बिकारों को प्राप्त कर छेता हैँ उसी प्रकार 
यह संसारी जीव अपने प्रदोष आदि कारणों से अनुभाग रस को लेकर आये हुये कर्मों अनुसार नट 
के समान अनेक विभाग परणतियों को करता रहता हू । यह कमसिद्धान्त प्रतात कर लेने योग्य दे । 


अनुपदिश्हेतुकत्वादास्रवानियम इति चेन्न, स्वभावाभिव्यंजकत्वाच्छास्रस्य । तत्सिद्धिर- 
तिशयज्ञानदृष्टचात्‌ सर्वाविसंवादाच्चोपालंभनिषृत्ति!। सर्वेषां प्रवादिनामविसंवाद एवं शुभा- 
शुभाखवहेतुषु यथोपवर्णितेषु | कुत इत्याह-- 


यहाँ कोई आशक्षेप उठाता हे कि तत्मदोष, निहव, आदि करके ज्ञानावरण आदि कर्मों के आस्रव 
हो जाने का जो सूत्रकार ने उपदेश दिया हे यह बन नहीं सकता हैं क्‍योंकि इस कार्यकारणभाव में कोई 
हेतु का निर्देश नहीं हे अतः सूत्रों अनुसार किया गया नियम नहीं बन सकेगा, ग्रन्थकार कहते हैं कि 
यह तो नहीं कहना क्योंकि शास्त्र तो पदार्थ के स्वभावों का मात्र प्रकट कर देने वाला है। अग्नि उष्ण हे, 
वायु बह रही है, सूर्य प्रकाश रहा हे बिना हेतु दिये भी इन वाक्यों से वस्तु के स्वभावों की अभिव्यक्ति 
हो जाती है। सच बात तो चह है कि “म्वभावों तकंगोचरः” “अचिन्त्यः कायकारणभावः” “वस्तु निर्षि- 
कल्पक” यों कार्यकारणभाव में कोई तक का अवसर नहीं हैं। सिद्धान्तशास्त्र केवछ स्वभाधों का 
निरूपण कर देते हैं. जिस ग्कार प्रदीप श्ञापक्त घट, वस्त्र आदि के स्वभाव को प्रकट कर देता दे उसी 


छठा-अध्याय ५३५ 


प्रकार शास्त्र भी विद्यमान हो रहे ही अर्थों का प्रकाशक हे पश्चात्‌ बैठा ठाछा कोई छोटी बुद्धिवाला 
गुरुष भी उनके द्वेतुओं को विचारणा कर सकता है । अग्नि क्यो जलाता है ? कि उसमें दाहकत्व शक्ति 
है अन्य में वह शक्ति नहीं हे । शास्त्र के उस सत्‌ पदार्थों के अभिव्यं जकपने की सिद्धि तो यों हो जाती है 
कि युगपत्‌ सम्पूर्ण अर्थों के प्रकाशने में समर्थ हो रहे ओर सातिशय ज्ञान को धार रद्दे श्री अहंत परमेष्नी 
ने उस विषय को देख कर शास्त्र के अर्थ का उपदेश दिया है अतः वक्ता के प्रामाण्य से शास्त्र का 
प्रमाणपना सिद्ध है । एक बात यह भी है कि इस स्वभावों के निरूपण में सभी भ्रवादियों का विसंबाद 
नहीं हे | देखिये वेशेषिक या नैयायिक पण्डित प्ृथ्बी, जल, तेज, बायु, द्रव्यों के स्वभाव फठिनपना, बहना, 
उष्णता, चलन मानते है| रूप का स्वभाव चक्षु से देखा जाना इष्ट किया है। संयोग और विभाग में 
किसी को नहीं अपेक्षा कर कारण हो जाना कम का स्वभाष इष्ट किया है । सांख्य पण्डितों ने सक्त्बगुण, 
रजोंगुण, तमोंगुणों के स्थिति, उत्पाद, बिनाश या असाद, प्रवृत्ति, मोह, ये स्वभाव माने है “अविद्या 
प्रत्ययाः संस्कारा:” आदि बौद्धों को भी स्वभाव मानने पड़ते हैं| अतः सभी पण्डितों का अविसंवाद हो जाने 
से भी उपालंभों | उल्यहनों ) की निवृत्ति हो जाती हे | आम्नायाशुसार सूत्रों में जेसा-जेसा शुभ अशुभ 
कर्मों कु आख्राबक द्वेतुओं का ठीक-ठीक वर्णन किया जा चुका हे उनमें सभी मीमांसक, नेयायिक आदि 
प्रवादियों के यहाँ भी कोई विसंवाद ही नहीं हे । यहां कोई तक उठाता है कि उक्त कर्मों के आस्नावक 
हेतुओं का “कार्यकारणभाव” किस प्रमाण से नियत कर लिया जाय ? ऐसा आग्रह प्रवतने पर प्रन्थ- 
कार इस वारक्तिक को भी युक्तिसंतोषी जनो के प्रति कहे देते हैं.। 


इति प्रत्येकमाख्यातः कमणामासतरवः शुभः । 
पुण्यानामशुभः पापरुपाणां शुद्धयशुद्धितः ॥३॥ 


इस प्रकार इन अठारद्द सूत्रों द्वारा आठ कर्मों में से प्रत्येक-प्रत्येक के आख्रवों को कहद रहे 
सूत्रकार महाराज ने जीवों की शुद्धि से पुण्यकर्मों का शुभ आखसत्रव ओर आत्मा की अशुद्धि से पापस्वरूप 
कर्मों का अशुभ आख्रव होरहा बहुत अच्छा कह दिया है “शुद्धथशुद्धी पुनः शक्ती ते पाक्यापाक्यशक्ति- 
बतू। साचयनादी तयोव्यक्ती स्वभावोडतकंगोचरः” इस देबागम की कारिका पर प्रन्थकार श्री विद्यानंद 
स्वामी ने अप्सहस््री में इस विषय का अच्छा स्पष्टीकरण कर दिया है । 


ज्ञानावरणादीनां कर्मणां तत्मरदोषादयो5शुभाखवाः ग्राणिनां संक्रेशांगत्वात्‌ भृतत्त्य- 
नुकम्पादयः सद्द्यादीनां शुभाखवा विशुद्धयंगत्वान्यथानुपपत्तेरिति प्रमाणसिद्धत्वात्‌ । 


प्राणियों के तत्पदोष, निहृव, आदिक तो ( पक्ष ) पाप प्रकृति दोरद्दे ज्ञानावरण, दर्शनाषरण 
आदिक कर्मों के अशुभ आख्रव है ( साध्य ) संक्छेश का अंग होने से ( हेतु । अर्थात्‌ संक्रश के कारण 
ओर संक्रश के काये अथवा संक्वरा स्वरूप को यहां संक्तेश्ञांग पकड़ा गया हे । संक्वशांग होरहे छोकिक 
सुख या दुःख अथवा दोनों ही यदि स्व, पर और उभय में स्थित हो रहे है तो वे अवश्य पापों का 
आज्रव कराते हैं तथा भूत या श्रतियों में किये गये अनुकंपा, दान आदिक (पक्ष ) सह्देदनीय आदिक 
शुभ कर्मों के आसत्रव है ( साध्य ) अन्यथा उनको विशुद्धि का अंगपना बन नहीं सकता है ( हेतु ) 
विश्ुद्धि के कारण और बिशुद्धि के कार्य तथा विशुद्धि के स्वभाव ये सब विशुद्धि के अंग हैं जो परिणाम 
आत्मा का विशुद्धि का अंग होगा वह अविनाभावरूप से पुण्य कर्मों का आख्रावक है । इस प्रकार छठे 

६८ 


७६६ इछोक-्यातिक 


अध्याय के सूत्रोक्तसिद्धान्त की अनुमान प्रमाण से सिद्धि कर दी जाती है। श्री अकलंकदेव महाराज 
मे अश्टशती में “आतरोद्रध्यानपरिणामः संक्लेशस्तदभावो विश्वद्धिरात्मनः स्वात्मन्यनस्थानम” थों 
कह है कि आतंध्यान, या रौद्रध्यान, स्वरूप परिणाम संक्‍्लेश है ओर धम्यंध्यान, घक्‍लध्यान, स्वभाव 
बाली विश्वद्धि है। यद्यपि एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय आदि असंझ्ञो प॑चेन्द्रिय पयत जीवों के मन नहीं होने के 
कारण ध्यान नहीं दे फिर भी तीम्र अनुभाव को लिये हुये कषायोदय स्थान है अतः वे भी संकलेशांग 
समझे जांय । इसी प्रकार चौथे से सातवें गुणस्थान तक संभव रहा धम्यध्यान ओर ऊपर के गुणस्थानों 
में पाया जा रहा शकक्‍्लध्यान उन मन्द कषाय वाले मिध्यादृष्टियों के नहीं हं जिनके कि आत्मविशद्धि 
होमे से अनेक पुण्य प्रकृतियों का आखस्रव हो जाता है अतः संक्‍्लेश या विश्लुद्धि का अथ एसा समझ 
छिया जाय जो कि अव्यभिचरित रूप से सभी पापपुण्य वाले जीवों में पाया जाय । 


तत्स्वभावाभिव्यंजकशा स्त्रस्य स्वंसंवादः सिद्ध एवं । 


शास्त्र तो उन पदार्था के स्वभाव का भ्रकाशक हे अतः राग-द्वप रहित होकर स्वभावों का 
व्याख्यान कर देने से समीचीन श्ास्त्रोक्त सिद्धान्त में सभी प्रवादियों का संवाद सिद्ध ही ह। सफल 
प्रवृत्ति का जनकपना या निर्वाधपना अथवा अन्य प्रमाणों की प्रवृत्ति, ये सभी संवाद इस म्मसिद्धान्त 


में पाये जाते है । 


ननु तत्पदोषादीनां सर्वाश्चवत्वान्नियमाभाव इति चेन्न, अनुभागविशेषनियमोपपत्तेः | 
प्रकृतिप्रदेशसंबंधनिबंधनो हि. सर्वेकर्णां तत्प्रदोषादिभिः सकलोः्प्यास्रवों न प्रतिविभिद्यते | 
यस्त्वनुभागासत्रवः स विशिष्ट; प्रोक्त: | अतएवं सकलाखत्राध्यायस्त्रितमत्र विशेषात्समुदायतो5नुभा- 
शापेक्षयेवो पसंहत्य दर्शयति | 


यहाँ बडा अच्छा प्रश्न उठता है कि तत्प्रदोप, निहृब, दुःख, झोक, आदिक तो सभी कर्मों के 
आखब द्वेतु हो रहे है अतः उक्त अठारह सूत्रों द्वारा किये गये नियम का अभाव हुआ | भावाथ-तत्रदोष 
करके जब ज्ञानावरण का आख््रव होना कहा जाता है उसी समय दशन मोहनोय, चारित्रमोहनीय, 
सातवेदनीय कर्मों का भी आख्रव हो रहा है। आगम में आयु को छोड़ कर सातों कर्म प्रतिक्षण आते 
रहते कह्दे गये है । दशवे गुणस्थान तक झ्ञानावरण का आस्रव है | ज्ञानावरण का आखस्रव होते सन्‍्ते 
दूसरों का आख्व नहीं होना चाहिये जो कि इंष्ट नहीं है। इसी प्रकार भूतदया आदि कारणों द्वारा 
सद्रेय का आखब होने के समय, अन्य क्रोध, मान, माया, लोभ आदि पाप प्रकृतियों का भी आख्रव 
होता है अतः आखव का कोई नियम नहीं रहा । आखब के विशेष द्वेतुओं का निर्देश करना व्यर्थ पड़ता 
है जब कि सूत्रां के उद्देश्य विधेय दलों में एबकार छगा दिया जायगा जो कि बिना कहे ही प्रत्येक 
वाक्य में अनायास से लग बेठता हे तब तो अनेक व्यभिचार दोष सपरिकर आ जावेंगें। ऐसी दशा में 
सूच्रोक्त सिद्धान्तों की अनुमानों से सिद्धि करना कठिन पड़ जावेगा। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो 
नहीं कहना क्योंकि कम प्रकृतियों में फल देने को शक्ति स्वरूप अनुभाग विशेष की अपेक्षा नियम करना 
बन जाता है। यद्यपि तत्पदोष आदि करके ज्ञानावरण आदि सभी कर्म भ्रकृतियों के प्रकतिबंध, प्रदेशबंध, 
ओर स्थितिबंधपन का कोई नियम नहीं हे तो भी भनुभागबंध के नियम का हेतु होने से तत्मदोष 


छठा-अध्यार्य ७4७ 


आदिक विभक्त कर विये जाते हैं भले ही एबकार लगा दिया जाय अथवा हेतु साध्य बनाते हुये अलु- 
मान प्रमाण स्वरूप सूत्र मान लिये जाय॑ किंतु अनुभागबंध को अपेक्षा नियम कर देने से कोई अतिप्रसंग 
नहीं आता है जिस समय ज्ञान बिपय में प्रदोष किया जा रहा हे उस समय ज्ञानावरण कम में अनुभाग 
शक्ति अधिक पड़ेगी शोष आरहे कर्मों में अनुभाग मंद पड़ेगा | दया, क्षमा करते समय सातवेदनीय कम में 
अनुभाग रस बहुत अधिक बंधेगा, ज्ञानावरण में मत्द रस पड़ेगा, इस प्रकार तत््रदोष आदिकों करके 
सम्पूर्ण कर्मों का कर्मों की प्रकृति पड़ जाना स्वरूप प्रकृतिबंध और कमंपरमाणुओ का गणना में न्‍्यून 
अधिक होना स्वरूप प्रदेशबंध के कारण अनुसार हुये सकल भी आख््रव का कोई प्रत्येक-प्रत्येक रूप से 
विभेद नहीं किया जा रहा हैं किन्तु जो कर्मों के अनुभाग का आख्रव है वह सूत्रकार महाराज ने विक्लिष्ठ 
विश्लिष्ट होरहा उक्त सूत्रों द्वारा अच्छा कह दिया है. “व्याख्यानतो बिशेषग्रतिपत्तिनंहि संदद्दादलक्षणं' 
जब कि सूत्रकार महाराज का ऐसा भाव है। आख्रवतत्त्व के प्रतिपादक इस छठे अध्याय के सम्पूण सूत्रोक्त 
विषय का यहाँ विशेष रूप से अनुभागबंध को अपेक्षा करके निरूपण हू समुदाय रूप से सभी सूत्रों में 
अनुभागबंध लागू कर लिया जाय | इपी कारण से ग्रन्थकार उक्त अभिप्राय का उपसंहार अग्रिम बाचिक 
द्वारा अनुभागबंध के नियम को स्वागताछन्दः करके दिखलाते हैं । 


याहशाः स्वपरिणामविशेषा यस्य हेतुवशतो5छुभुतः स्थुः। 
ताहशुन्युपपतंति तम्रग्न. स्वानुभागकर कमेरजास ॥४॥ 


जिस प्राणी के हेतुओं के वश से जेसे-जेसे अपने परिणाम विज्वेष होंगे तिस-तिस प्रकार की 
अपने जाति के अनुभाग को करने वाली कर्मस्वरूप धूलियां उस जीव के आगे आ पड़ेगी । अर्थात्‌ आत्म- 
प्रदेश परिम्पन्दरूप योग से प्रकृतिबंध, प्रदेशबंध होते है किन्तु कपायों से स्थिति और अनुभाग पढ़ते 
हैं । दशब गुणस्थान तक कर्मों का आख्रव ह आगे तो केबल सातावेदनीय का नाप्रमात्र आखव है। 
दावे गुणस्थान तक कपाय पायी जाती है । तप्रदोप आदि भी कषायों को विशेष जातियों अनुसार हुमे 
परिणाम विज्वेष है । कपायो में पाये जारहे अनुभागवंधाध्यवसाय स्थान इन प्रदोष आदि मे अत्यधिक 
है । अतः अव्यभिचारी सूत्रोक्त कार्य कारण भाव बन जाता हे । 


इति पष्ताध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ । 


इस प्रकार छठे अध्याय का श्री विद्यानंद स्वामी करके विरचित प्रकरणों का 
समुदाय रूप दूसरा आह्िक समाप्त हो चुका है. | 


इति श्रीविद्यानन्दि-आचार्यविरचिते तस्वाथ छोकवार्तिकालंकारे पष्ठी5घ्यायः समाप्तः |६॥ 


यहां तक श्री विद्यानन्दी आचाय महाराज करके विज्वेषतया रचे गय तत्त्वाथ३लोक- 
वाक्तिकालंकार नाम के ग्रन्थ मे छठवां अध्याय परिपुर्ण हो गया है । 


इस अध्याय के प्रकरणों की सूची संक्षेप से यों हे कि प्रथम ही योग का परिप्कृत लक्षण कर 
उसी को आखत्रव कहा गया हे। योग आत्मा का प्रयत्नविशेष हे आत्मा के बुद्धिपू्वक और अबुद्धिपुबंक 
अनेक प्रकार के पुरुषा् होते रहते हैं । कौर बनाना, छील लेना, ये सब पशु, पक्षी, मनुष्यों के बुद्धि पूर्वक 


५३८ इछोक-वार्तिक 


पुरुषार्थ हैं, पेट में जाकर उस खाद्य या पेय पदार्थ का रस, दूध, रुधिर, मांस, मेद, मज्जा, शुक्र, मर, 
मूत्र, पसोना बनना भी विश्ञेष पुरुषार्थ द्वारा ही होता है भले ही उन पुरुषार्ों का जीव पूरा संवेदन 
नहीं कर सके । अथवा कितने ही पुरुषार्थ सर्बंथा अबुद्धि पूवंक भी होयं । बात यह है कि पढना, चलना, 
सोना, विचारना, भोजन बनाना, पूजा करना, संयम पालना, दृत्या करना, झूठ बोलना, चोरी करना, 
व्यभिचार, मांसभक्षण आदि भले-बुरे कार्य किये जाते है ये भी सब पुरुषाथ पूबंक है। पुरुषार्थ के 
धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष ये जो चार नाम गिना दिये है वे शुभ कार्यो में प्रवृत्ति कराने के छिये उपयोगी 
हैं। आते, रौद, धम्ये, शुक्ल ये चारों ध्यान पुरुषार्थ है। कपड़े पहिनना, गाड़ी पर चढना, खोदना, 
पानी खेंचना, नाचना, गाना, थप्पड़ मारना, जीना, नसेनी पर चढ़ना, उतरना, यहाँ तक कि हँगना, 
मूतना, थुकना, छींकना, जंम्हाई लेना ये सब क्रियाये आत्मा के यत्नविशेष से हुयी पुरुषा्थ ही हैं । 
जीब का चला कर बुद्धि पूबक या अबुद्धि पूरक व्यापार करना, चाहे क्रियात्मक होय या अक्रियात्मक 
होय सर पुरुषार्थ ही समझा जायगा, जो गृहस्थ त्रिब्ग का साधन नही कर कुकृत्यो मे फंसा हुआ है 
उसको “त्रिबर्गलंसाधनमन्तरेण पञ्मोरिवायुर्विफलं नरस्य” यों उपदेश देकर धर्म, अथे, काम, पुरुषा्थों 
को ओर झुका दिया जाता है । जो मुनि आबश्यकों या अपने चरित्र में ग्रमाद करता ह उसको मोक्ष 
पुरुषा्थ को साधना के लिये उद्युक्त कर दिया जाता है । कोई-कोई विद्वान धर्म, अर्थ और काम को 
धर, यश और सुख कहते हुए गृहस्थ के यों तीन पुरुषार्थ स्वीकार करते है । उपदेश-प्रणाली भिन्न-भिन्न 
प्रकार की है । जो गृहस्थ आरंभ का त्यागी हैं या उदासीन है वह मोक्ष पुरुपा्थ के कारण होरहें सव॒र 
ओर निजंरा के साधनो का अनुष्ठान करता हुआ एक भ्रकार से मांक्ष पुरुपा्थ को पाछता हू । दान, पूजा, 
दया, स्वाध्याय, शुभ प्रवृत्तियां आदिक धर्म पुरुषार्थ है। तपः, संयम, उत्तमक्षमा, गुप्तिया, आकिचन्य, 
शुक्लध्यान, ऊंची श्रणी का धम्यंध्यान, यथाख्यात चारित्र, सामायिक इत्यादि मोक्ष पुरुपार्थ है। मोक्ष 
को जाने वाला जीव क्षपकश्नेणी मे जेसा बुद्धिपूवक उत्कृष्ट पुरुषार्थ शुक्लध्यान कर रहा है बसा ही 
सातवें नरक जाने वाला तीत्र पापी जीव भी बुद्धिपूर्वक निदक्ृष्ट रोद्रध्यानरूप पुरुषार्थ कर रहा है| शुभ 
क्रिया होने से झुक्लध्यान को मोक्ष पुरुषा्थ कह दिया जाता है ओर तात्र गैद्रध्यान का त्याज्य हांने के 
कारण पुरुषार्थ नही गिनाया जाता हे । यहां तात्पय यह है कि काय,बचन, मन को बनाने वाली पौद्ग- 
लिक आहार बगंणा, तेजों वर्गण, कार्मण वर्गेणा, भाषाबर्गणा ओर मनोबर्गणाओ का आक्पण करने 
वाला जीव के प्रदेशों का परिस्पन्द स्वरूप योग भी एक पुरुषार्थ विद्येप है | आत्मा के सभी पुरुषार्थों 
का ज्ञान इस अल्प जीव को हो ही जाय एसा कोई नियम नहीं हू । नसे बनाना, चमड़ा बनाना, वात, 
पित्त, कफ, छार, बाल आदि के उपयोगी पदार्थों को बनाना, शरीर में यहां-बहां भेजना, ये सब्र कार्य 
ईइवर को नहीं मानने वाले जैनों ने आत्मा या पोदूग लिक कर्मों के ऊपर ही निभेर हो रहे माने हैं। कारण 
बिना कोई कार हो नही सकता है । छाखों, करोड़ों पुरुपार्थों में से एक आध का हो हमको संवेदन हो 
पाता है रोने, हंसने, श्री आदि शब्द बोलने में आत्मा को भीतर क्या-क्या करना पड़ा था इस बात को 
समझाने के लिये बड़े-बड़े यन्त्राछय, कपड़ा बनाने वाले मिल सन्मुख लाने पड़ेंगे । अनेक जीब थों 
कार्य करते है अतः यह कोई असाधारण या अभिनन्दनपत्र प्राप्त करने योग्य कार्य नहीं समझा जाता 
है हां भोजन, सामायिक, अध्ययन आदि के कतिपय स्थूछ पुरुषार्थों का संवेदन यह अल्पक्ष जीव 
कर लेता हे । यह बात लक्ष्य में रखनी चाहिये कि उपशम श्रेणी या क्षपक श्रेणी में कर्म नोकर्म के आक- 
घंक पुरुषार्थ या रस, रुधिरादि बनाने के पुरुषार्थ भले ही अबुद्धि पूर्वक होवे किन्तु चारित्रमोहनीय की 
इक्कीस प्रकृतियों का उपशम या क्षय करने के लिये हुये अधःकरण, अपूबंकरण, अनिवृत्तिकरण, सूक्ष्म- 
सांपराय, मोह उपश्ञान्ति, क्षीण कषायता स्वरूप परणतियां तो सभी पुरुषार्थ पूजक हैं। बारहजें गुण- 
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स्थान में ज्ञानावरण, दशनावरण, अन्तराय कर्मों का समूलचूल क्षय करने के लिये बड़ा भारी एकत्व 
बितक अबीचार नाम का पुरुषार्थ हो रहा हे | कोई-कोई भोले मनुष्य कह देते है कि श्रणियों में अबुद्धि 
पूबंक परिणाम है। यह उनकी अक्षम्य त्र्‌टि है| बस्तुतः देखा जाय तो अध्ययन, सामायिक, सूकमसांपराय, 
गरीण कंपाय अबस्थाओं में उत्तरोत्तर बुद्धिपूवक पुरुषाथ बढ रहा माना जाता है। श्रेणियाँ कोई 
मछित अबस्था या गाढ्शयन दशा सारिखी नहीं है अथवा कोई बेष्णब मतानुसार हठयोगनामक 
समाधि नहीं दे जिसमें कि वायु चढाकर महीने दो महीने तक अचेत ( बेहाश ) रहे आते है 
नियत समय पर होश में आ जाते हैं। किन्तु श्रणियों मे आत्मा बुद्धिपूषंक परिणाम करता सनन्‍्ता ही 
कर्मो' करा उपशम या क्षय कर देता है । उपदशम सम्यकत्व के प्रथम तीन करण होते है भें ही साति 
हाय मिशथ्यादष्टि जीव उन करणों के यथाक्रम स प्रवतने काया उनकी शक्तियों का वेदन नहीं करे 
तथापि पांच या सात प्रकृतियों के उपश्ञम कराने के उपयोगी पुरुषार्थो' को वह बुद्धिपूवक हो करता है । 
आत्मा के सभी कृत्यां को कमंदिय पर टाल देना भी ईशबर कतृत्ववाद का छोटा भाई हे । प्रकरण में 
यही कहना है कि अनादि काल से प्रारम्भ होकर तरहबे गुणस्थान तक धारा प्रवाहरूप से आत्मा का 
'ग नाम पुरुपार् प्रवत रहा है जो कि छद्मम्थ जोवा के सवदा बुद्धिगम्य नही हे । योग नामक आद्तनव 
प्रणालिका से यह ससारी जीव कर्मों का आक्पण करता रहता हैं। कपायों की सद्दायता से उन 
कर्मों भे स्थिति ओर अणुभाग को डालता हुआ ज्ञानावरणादि का अन्यान्य प्रवेशञानुप्रवेश कर लेता 
है। इसी प्रकार योग द्वारा नोकर्मोी' का आक्रषण करता हुआ पयाप्रि नामक पुरुषार्थ करके शरीर, 
बचन आदि को बना लेता ह। पयाप्रि नामक कम तो पयाप्ति पुरुषाथ की सहायता मात्र कर देता 
हैँ जस कि उइवास लेना, निकालना इस पुरुषाथ की सहायता उच्छवास नाम कर्म करता रहता 
है “पर्गल कम्मादीणां कत्ता वबहार दोदु णिच्छय दो चदण कम्माणादा सुद्भणया सुद्धभावाणं” इस श्री 
नेमिचन्द्र सिद्धान्तवक्रवर्त्ती की गाथा का ऐदम्परय विचार लेना चाहिये। चंतन की शक्ति ( परुपाथ ) 
अनन्त है। चना, उरद का अकुर चोकले को तोड़ कर बाहर निकलता हैं, आम्रवृक्ष का अंकुर 
कड़ी ग़ुठढी को फाड़ कर निकछ आता है, अंकुर या वृक्ष अपनी जड़ो को कठोर मिट्टी में घुसेड़ 
देता ह | मट्टठी या पीतल के वतन में भरे हुये चनों के अंकुर तो बतन को भी फोड़ डालते है, बांस का 
अंकुर भेड़ा के चमड़े में घुस जाता है, बाऊक गभ से निकलता हे, वृक्ष पानी को खींचता हू यों तो जड़ 
भाष से छोह्टे का बौछर भी फट जाता है, पट से मल, मृत्र भी निकलते है किन्तु जड़ की शक्ति को प्रयत्न 
या पुरुषाथ नहीं कहा जाता है चेतन के व्यापार पृरेपार्थ है। मल, म॒त्र के निकलने में तो चेतन का 
पुरुषाथ भी कारण है । गंडुआ या गुबरीला कीड़ा मिट्टी में अपना गहरा घर बना छेता हे, मकड़ी जाला 
पूरती है । भीत या किवाड़ों के निरुपद्रव भीतरी कोनों को दृढ़ कर वहां अपने अण्डे-बच्चों का संमछन 
शरीर सुरक्षित रखती हे, रेशमी कपड़ा, छट्ठा सारिखा बढ़िया चिकना पाल उस पर तान देती हे इसमें 
पुरुषा्थ ही तो कारण माना जायेगा कोई पौद्गलिक कर्म तो प्रेरक निर्माता नहीं है। जाला बनाने 
वाला या जड़े घुसेड़ देने बाला कोई कम एकमो अड़तालीस प्रकृतियों मे गिनाया नहीं गया हे, हाँ बच्चों 
का जीवनोपयोगी आयुष्य या मकड़ी का स्नेह तो निमित्त मात्र पड़ सकता छे। यदि उसको प्रेरक कारण 
भी मान लिया जाय तो उसी प्रकार समझा जायगा जेसे कि मुख्य जमादार कुछियों या मजूरों से काम 
लेता है काम बरने में परुषाथ तो मजूरों का ही है । एकसो अड़तालीस प्रकृतियों या इन के उत्तरोत्तर 
भेदों के काय जातिरूप से परिगणित ही है चाहे जिस कार्य में आत्मा के परुषाथे का अपलाप कर देना 
डचित नहीं है । संसारी जीब के सभी कार्यो में दंबकृत या परुषाथकृत ये दो ही तो गतियां हो सकती 
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हैं “गत्यन्तराभावात्‌”, किन्तु क्षपकश्नेणी के प्रयत्न, छेटोपस्थापना संयम, आजोबिका के यत्न या कोट, 
पतंग, पशु, पक्षी, वक्ष, अंकुरों के असंख्य कार्यो में कोई कर्म व्यापार दीखता नहीं हे हां सिद्ध नहीं 
हो सकना, पुरुष या स्री दो जाना, पशु-पक्षी बन जाना आदि कार्य कमझृत कट्दे जा सकते हैं बस्तुतः 
इन में भो प्रुषा कुछ तो है दी । गस्यन्तर को जाना, अधिक क्रोध करना, तोत्र काम चेष्टाये, यथोचित 
शरीर बनाना, इन कार्यों को आत्मा और कर्म दोनों कर रहे हैं यो तो शरीर में ओपधि, अन्न, जछू भी 
अनेक कार्यों को कर देते हैं। उक्त निरूपण से मेरा रक्ष्य कोई नोकम या कर्मो' की शक्ति का खण्डन कर 
देना नहीं दे हां जीव के अनेक पुरुषार्थो' पर पहुंच जाना चाहिये। स्वामी श्री समन्तभद्राचाय ने जो 
“अबुद्धिपूर्वापेक्षायामिष्टानिष्टं स्वद्ेबतः । बुद्धिपू्व ब्यपेक्षायामिष्टानिष्ट स्वपौरुषात्‌” कद्दा है इसका तात्पये 
भी यही निकलता है। दृष्टांत लीजिये कि देवदत्त ने मन छगाकर आंखे खोलकर श्री जिनेन्द्रप्रतिबिम्ब 
चाक्ष॒प का प्रत्यक्ष किया, या स्तोत्रों को सुना, यह जानने का पुरुषार्थ ही तो किया यदि यहाँ आत्मा 
को देव की सहायता मिली कुछ मानो जा सकती है तो वह ज्ञानावरण कर्म का क्षयोपशम ही द्वोगा 
किन्तु कनिष्ठ ध्वंसरूप क्षयोपशम आत्मा की एक विशुद्धिमात्र हे जो कि प्रतिबंधकों का अभाव हो 
जाने से बढिया पुरुषार्थ करने में निदान हे! जेनों के यहाँ तुच्छ अभाव माना नहीं गया है| हाँ 
ओऔदयिक भावों में कुछ कमंविपाक माना जा सकता है किंतु यहाँ भी कर्ता कारक और उपादान 
कारण, पुरुषार्थी आत्मा ही कहा जायगा। इन बातो को पहिले भी लिखा जा चुका दे। फिर भी 
कमंसिद्धान्त वाले पुंलिंग आत्मा को नपुंसक ( क्रियाहीन ) ओर नपुंसक कर्मों को पुलिग पुरुषार्थी 
नहीं समझ बैठ इस लिये द्विरुक्त, त्रिरुक्त प्रयत्न करना पड़ता हे। जा अल्पबुद्धि श्रोता है वे पुरुषा्थे 
कर इस प्रकरण से छाभ उठायंगे ही विस्तृतबुद्धिशाली पंडित तो प्रथम से ही पूर्ण अभ्यास कर 
इस पुरुषार्थ के प्रमेय को समझे ही हुये है । जिन कर्मों को वे भोले जीव कर्ता या प्ररक कारण मान बेठे 
हैं. उन संचित कर्मों का उपार्जन भी यह जीव स्वयं अपने पुरुषा् से करता है, कम चेतना या कर्मफल- 
चेतना की अवस्था में भी पुरुषार्ण होते रहते हैं, मद्य पीकर भी आत्मा करके अट-संट पागलों के काम तो 
किये जा सकते है ।पागलछ पुरुष या स्त्रियों के लड़का लड़की होते है, पागल रोटी खाते है, चलते है, बोलते 
हैं ये सब उनके पुरुषार्ण है | कोई-कोई वकील या द्वाकिम तो मद्य पीकर बहुत ऊँच दर्ज की वहूस करते 
ओर फेसला छिखत सुने जाते है | हां मद्यपायी यथायोग्य धम्य कार्यों को नहीं कर पात है। कम चतना 
या कमफल चेतना, भल द्वो स्वानुभूति, संयम, अधःकरण आदि को रोक लेब किन्तु लोकिक पुरुषार्थों को दो 
जाने देती हैं । पुरुषार्थ में पुरुप का अर्थ यदि मनुष्य ही किया जायगा तो देव, नारकी, पशु, पक्षियों के 
पुरुषाणे नहीं संभव हो सकेगा “थज्ज्ञातं सत्स्वगृत्तितयेष्यते स पुरुषा्थ:” “इतरेच्छानधीनेच्छा बिषयत्व॑ं 
फलितो<थः” यह पुरुषाओे का लक्षण निर्दोष नहों है। धरम, अथ, काम, मोक्ष इन चारों मे ही घटित हो जाने 
वाला पुरुपा्े का लक्षण भी किसी अपेक्षा विशेष से हैं अथवा काम और अ्ै का छक्षण बढ़ा व्यापक 
करना पड़ेगा तभी आत्मा के सम्पूर्ण अयत्नों में सुघटित हो सकेगा। पुरुष यानो जीव का बुद्धि पूषक या 
अबुद्धि पूवंक चला कर जो कुछ भी क्रियात्मक या अक्रियात्मक अर्थ यानी व्यापार होगा वह सब 
पुरुषार्थ ही तो है । तीर्थंकर भगवान्‌ भव्य जीबों को मोक्षमार्ग का उपदेश देते हैं कया बह सब तीर्थंकर 
प्रकृति का ही माहात्म्य हे ? पौदूगलिक तीथकर प्रकृति तो केवछ बहिरंग परिकर को प्रभावशाली बना 
देती है । प्रश्नानुरूप उपदेश देना, विहार करना, ठहर जाना, अनंत सुख में विराजना, आदि सब केवल- 
ज्ञानी महाराज के अनिच्छबुद्धिपूवक पुरुषार्थ हैं | तीर्थंकर या सामान्य केवली के अंतरंग अनंत चतुष्टय 
में कोई अंतर नहीं है। सबके केवलज्लान या अनन्त सुख के अविभागप्रत्तिच्छेद समान हैं। कट्दा जा 
सकता है कि सिद्ध परमेष्ठी बड़े भारी सर्वोत्कृष्ट पुरुषार्थी हैं. जो कि स्वकीय अनन्त बीय, चारिज्र, 
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सम्यकत्व, अनुपम सुख, केवछज्लान आदि गुणों में तन्‍्मय द्वोकर सबेदा बिराजते हैं। “नमोस्तु तेभ्यः 
परमपुरुषारथशालिभ्यः” जो कोई राजा या सेठ या भूमिपति अपनी सम्पत्ति को गतिष्ठा पूजेक रखाये रहे, 
घटने नहीं देवे, ऋण नहीं बढ़ने देवे, यह भी उसका पूरा पुरुषार्थ है | सदग्ृहस्थ अपनी प्रतिष्ठा, कुछ गोरब, 
सम्पत्तिशाल्िता को बढ़ा छेवे यह तो महान पुरुषार्थ है ही किन्तु उतनी की उतनी हां सम्पत्ति, मान- 
मयादा के साथ प्रतिष्ठा पूवक जीवन को तभा रक्षित रख सकता हू जब तक कि तत्पर होकर उसके 
डिये सबंदा प्रयत्न करता रहेगा क्षणमात्र भी आछस आ जाने पर दुष्ट, चार, व्यभिचारी, अकारण दात्र , 
उसकी प्रतिष्ठा को मिट्टी में मिला देंगे। पुनः कर्मबंध नहीं होने से मुक्त जीव आवद्धू नहीं हाते है इसमें 
प्रधान कारण सिद्धपरमेष्टठी भगवान का स्वरूप में सवंदा निमग्न बने रहने का पुरुषाश ही है । अकम्प 
अडिग्ग मुनि दृढ़ आसन छगा कर जब इधर-उधर बिचलित नहीं होते है इसका कारण उनका स्वांगों में 
ही दृढ़ बने रहने का या एकाग्र मे मन को छगाये रहने का पुरुषार्ण हैं। मोटर दुघंटना के अवसर पर 
ऊध् बस लेनेका पुरुषार्थ कर रहे मनुप्य को अल्प चोट लगती हे। झरीर को ढीलछा छोड़ देने बाले को 
अधिक आघात पहुंचता हे | बलवान मल्ल दूसरे प्रतिमल्‍ल से नहीं गिराया जाता हूँ । इसका निदान भो 
उसका स्व शरीर दृढ़ता को सबंदा बनाये रखने का पुरुषार्थ किये जाना ही है । एक निमेष मात्र भी शरीर 
को ढीला कर देने पर प्रतिमल्‍ल झट उसका गिरा देता हूँ। प्रतिमल्‍ल को कुछ दया भी आजाय किन्तु 
पोद्गल्िक कर्मो को दया या लज्जा नहीं आती है । पुरुषार्थो जोब ही कर्म के आघातो से बच रंह सकत 
है | मोक्ष पुरुषाण में मोक्ष के साधन, दीक्षा, संयम, तपध्यान, पकड़े जाते है, बस्तुतः विचारा जाय तो 
उत्तम क्षमा, अहिंसा, ब्रह्मचयं, अनंत वीये, चारित्र, मादव, आर्किचन्य इन परमन्रह्म स्वरूपों के साथ 
तदात्मक हो रहा मोक्ष तो सर्वोत्तम पुरुपाणे हैँ जिसकी उपमा ही नहीं मिलती हे। यद्यपि पुद्गल में 
अनंत बल है ओर आत्मा भी अनत बलदाली ह्‌। कर्मों का तोत्र उदय होने पर संसारी आत्मा का पुरुषाथे 
व्यर्थ ( फेल ) हो जाता है अतः कम को भी प्ररक कारण माना जा सकता है । दीपक जेसे मनुष्य को 
अँधेरे में प्रकाश करता हुआ ले जाता हैं और दीपक को मनुष्य हाथ मे ले जाता ह। अथवा श्री धनंजय 
महाराज के शब्दों मे “कमस्थिति जन्तुरनेकभूमि नयत्यमुं सा च परस्परस्थ । त्वं नेतृभाव॑ हि तयाभबाब्धो 
जिनन्द्र नौनाविकयोरिवाख्यः” नाविक को नाव और नौका को नाविक ले जाते है यों दीपक या नाव के 
समान कर्म भले ही कह दिये जॉय किन्तु पुरुषाश जीव का ही कहा जायगा | इस प्रकरण की इतन ही कथन 
से पर्याप्ति होय इस अवसर पर यह कहना है कि खाने, पीने, लीलने, वायु खेचने आदिमें यह जीव जेसा 
पुरुषाथे करता है उसी प्रकार कर्मो' को खींचन के लिये याग नाम का पुरुषार्ण जीव को करना पड़ता 
है, जो कि ग्रन्थों मे योग या आखव शब्द से कहा गया हैं। आत्मा के साब कर्मो' के बंध होज़ाने का 
कारण आत्मा का ही परिणाम हो सकता है । तभी तो कर्मा से आकाश नहीं बंधता दे काय, वचन, मन 
के उपयागी वर्गणाओं का अबलंब लेकर हुआ आत्म प्रदेश परिस्पन्द्‌ योग कह दिया दूँ । सिद्धों के योग 
नहीं है । इसके आगे योग द्वारा हुये पण्य के आख्रव ओर पाप के अनुमान प्रमाण करके साधा है, योग के 
अपेक्षाकृत संख्यात, असंख्यात और अनन्त भेद समझाये गये है। कषाय शब्द की निरुक्ति करते हुये 
साम्परायिक आख्रव की सिद्धि मे अनुमान प्रमाण दिया गया है। पद्म के मध्य में प्राप्त हुआ भौरा का यद्द 
दुष्टान्त बड़ा अच्छा जच गया है। साम्परायिक आख््रव के भेद करते हुए तोन्न भाव आदि की युक्तियों 
से सिद्धि फी हे । संरंभ आदिका अच्छा बिचार हे, पर शब्द को साथकता दिखछाते हुये सामान्य रूप से 
साम्परायिक आख्रव का निरूपण कर प्रथमाहिक समाप्त किया गया है | 


अनन्तर द्वितीय आहिक में अकलंक देव महाराज के अनुसार प्रदोष आदि का विचार करते हुये बड़े 


"छ२ इलोक-बार्तिक 


सुन्दर अनुमानों करके सूत्रोक्त सिद्धान्त को पुष्ट किया गया है । द्रव्य और पर्योथ के अनेकांत की पुष्टि 
करते हुये अनेकान्त में ही दुःख, शोक आदि की व्यवस्था बन जाती साथी गयी है। यहाँ बौद्धों के साथ 
अच्छा परामश किया गया है | अठारह अनुमान प्रमाणों करके असद्वद्य के आस्रव को पुष्टि की गयी हे । 

इसी प्रकार सट्वंदय और दशन मोह तथा चारित्र मोह के आख्राबक कारणों को युक्तियों से साधा गया हे । 
चारों आयुओं के आसत्रव बोधक सूत्रो को भा अनुमानमूलक साधा गया हे। च शब्द करके सबंत्र सूत्रो 

क्तों को उपलक्षण मानकर अन्य उनके सजातीय परिणामों का संग्रह कर दिया गया समझाया है| देव, 

नारकियों का सम्यक्त्व तो मनुष्य आयु का आख्रावक है, हाँ मनुप्य, तियचों के सम्यक्त्व को वमानिक 
देवों की आयु का आख्रावक हेतु समझा जाय | भुज्यमान आयु के आठ त्रिभागों में सभवने वाले आठ 

अपकर्प कालों मे या असंक्षपाद्धा यानी भुज्यमान आयु का आवली का असंख्यातवां भाग काल शेष है| 

हट पहिले अन्तमु अ काल में आयु का आख़ब होगा । देव, नारकी और भोगभूमियों के अन्तिम छह 

पैन और नी महाने काल में त्रिभाग पड़ेंगे | अशुभ नाम और गुभ नाम का आख्रव बखानते हुये तीर्थ 
कर प्रकृति के आम्रष हेतुओं का सलक्षण निरूपण किया है। नीच गोत्र और उच्च गोत्र तथा अन्तराय फे 

आख्रावक सूत्रोक्त परिणामों का व्याख्यान कर इति शब्द की अनुवृत्ति से सबंत्र अनुक्त कारणों का संग्रह 

किया गया समझाया है। आत्मा के परिणामों द्वारा हुआ चित्र-विचित्र आख्रब पुनः आत्मा के अनेक 

विकारों का हँतु हो जाता हू | बीजांकुरवत्‌ यह द्रव्यास्रव ओर भावास्त्रव का परस्पर “हितुहेतुमद्‌भाव”' 

अनादि काल से चला आ रहा है | पुरुषार्थ और कर्मपरिणतियों अनुसार हुये विशुद्धि और संक्‍्लश्ों से 

पण्य कर्मों का शुभ ओर पाप कर्मों का अशुभ आखत्रव बखाना गया हे । जगत्‌ मे जीव ओर पुदुगर्लों का 
बड़ा विचित्र नृत्य हो रहा है । अंतरंग और बहिरंग अनेक कारणों के अनुसार हये विचित्र परिणामों का 
प्रदर्शक शास्त्र है | शझत्र ज्लायक हैं, कारक नहीं | यदि ज्ञास्त्र या सबंज्ञ बिचारे नेयायिको के ईइब समान 

कारक होते तो अनादि काल पूव ही ईउवर से प्राथना कर इन पराधीन करने वाले कर्मो' को जड़ मूल से 

उखाड़ फिंकवा देते । किन्तु जेनसिद्धान्त में पदार्थों के प्रभावों का मात्र अभव्यंजक शास्त्र ठहराया गया 

है । तत्पदोष आदिक करके उन-उन कर्मों के अनुभाग बंध विशेष का नियम हैँ । अल्प अनुभाग के छिये 

प्रकृतिबंध और प्रदेश बंध तो अन्य-अन्य कर्मों का भी हो जाता है। वस्तुतः चारों बंधों में अनुभागबंध 

ही बड़ा है । अतः इस छठे अध्याय में सामान्य रूप से ओर विश्येप रूप से आम्रव का प्रतिपादन किया 

गया है । अध्याय का विवरण कर अन्न में दूसरा आहिक भी समाप्त कर दिया हे । 


योगाकर्षितपंचसंख्यकव पुभाषामनोवर्गणा-- 
कमंवि श्छ 
स्तत्तत्कमविपाकबंध नियम॑ चाख्यान्‌ प्रदोषादिभिः । 
टकशुद्ध यन्वितभावनाजित-शुभश्रीतीर्थकल्लाभतो 
भव्यानां हितपद्धति प्रकषयन्‌ भयाज्जिनः श्रे यसे ॥१॥ 
इति अनेकांतसिद्धान्तचक्रवत्ति श्रीविद्यानन्दिस्वामीबिरचित तत्त्वाथइलोकबात्तिकालंकार नामक 


महान्‌ ग्रन्थ की आगरा मण्डलान्तगंत चावछी ग्राम निवासी माणिकचन्द्र कौन्देय कृत तत्त्वाणैचिन्ता- 
मणि नामक देशभाषामय टीका में छठा अध्याय सम्पूर्ण हुआ । 


+->>कैककिप्फी-+-+- 


अथ सप्रमाउध्याय: ॥ 


स्थाद्राददीधितिसहसनिरस्तमिथ्या- 
वादत्रिषछ्ठिसहितत्रिशतीतमिसः ॥ 
निर्दोषबृत्तमहितो जिनपस्य जीयाद 
विश्वज्ञनोधतरणिजगदे कमित्रम्‌ ॥ १॥ 


श्री उमास्वामी महाराज ने तत्त्वाथ सूत्र प्रन्थ के छठे और सातबे अध्याय में आखव तत्त्व 
का प्ररूपण किया हे | छठे अध्याय में आख्रव पदार्थ का व्याख्यान किया जा चुका है । स्थूल्रूप से साम्प- 
रायिक आख्रव के पृण्यास्रव और पापास्रव भेद किये जा सकते है। “शभः पुण्यस्य” इस सूत्र करके 
सामान्य रूप से ही शभासत्रव कहा गया हे । संसारी जींबों के पुण्यासत्रव प्रधान हू । मोक्ष भी पुण्यास्तव 
पूवषक हाता ह। अशुभ से शुस ओर शुभ से शुद्ध परिणतियां होने का क्रम है । अतः विद्वेप रूप से शुभा- 
सत्रव को कहने के लिये अग्रिम सूत्र कहा जाता है। अथवा सहंयय का आस्रव बतलाते हुये भूत और 
ब्रतिया के ऊपर अनुकम्पा करना कहा गया था वहा नही प्रतीत हो पाता ह वे कोन से ब्रत है. ? जिनके 
कि सम्बन्ध से यह जीब ब्रतो कहलाता है । इस कारण उन ब्रतों का निर्धारण करने के छिय श्री उमा- 
स्व्रामी महाराज करके यह अग्रिम सूत्र कहा जाता है । 


हिसानुतस्तेयाब्रह्टमपरि ग्रहेभ्यो विरतित्रंतम्‌ ॥१॥ 


हिंसा, अनृत, स्तेय, अन्नह्म और परिग्रह से जो बिराम छे लेना हे वह्‌ त्रत ह। अथांत्‌ हिंसा, 
हिस्य, हिंसक, हिंसाफल की आछाचना करते हुये द्रब्यदिंसा और भावहिंसा से स्वकाय परिणामों को 
हटा लेना हिंसाविरति नामक पहिला ब्रत ह। सत्य बचन और असत्य वचनों का विचार करते हुये 
शस्त कथन से बिराम ले लेना दूसरा अनृतबिरति ब्रत हे | दान, आदान व्यवहार के योग्य व्यापारो 
की आलोचना कर चोरी करने का परित्याग कर देना तीसरा स्तेयविरति ब्रत है | मानुषी, देवी, तिय॑चिनी, 
या चित्र सम्बन्धी स्त्रियों या इसी प्रकार के पुरुषों की आलोचना कर कुशीलछ का त्याग करत हुये ब्रह्मचय 
में स्थिर हो जाना चोथा अन्र्नविर॒ति त्रत है | चेतन, अचेतन, अंतरंग, बहिरंग, परिग्रहों की विवेचना 
कर उनमें म॒छा का परित्याग करना पांचवां परिग्रहविरति ब्त है। स्वामीजी ने “अभिसंधिकृताविर- 
तियग्याद्विपयादूत्रतं भवति” ऐसा कहा है। प्राप्ति योग्य स्वकीय विषयों से अभिप्रायक्ृत विरति करना 
ब्रत माना गया है। क्वचित्‌ सेव्य विपय में संकल्प पूजक नियम करना और अशुभकम से निवृत्ति करना 
तथा शुभ कम में प्रवृत्ति करना ब्रत कहा गया है। “संकल्पपूर्वकः सेव्ये नियमो5शुभकर्मणः । निवृत्तियों ब्रत॑ 
स्यादूबा प्रवत्तिः शुभकमेंणि” इति श्री आशाधरः 
दर 


ण्प्छ इलोक-वातिक 


हिंसादयो निर्देश्यमाणलुक्षणाः, विरमर्णं विरतिः व्रतमभिसंधिकृतो नियमः । हिंसानृत- 
स्तेयाब्क्षपरिग्रहेभ्य इत्यपादाननिर्देशः । ध्रुवत्वाभावात्तदलुपर्पत्तिरिति चेन्न, बुद्धथपायादुभुवत्व- 
विवक्षोपपत्ते; | 


हिंसा, अनृत, आदि के लक्षण आगे सूत्रों द्वारा निरदिष्ट करा दिये जाबेगे। अर्थात “प्रमत्त- 
योगात्पाणव्यपरोपणं हिंसा” “असद्भिधानमनृतं” इत्यादि सूत्रों द्वारा हिसा आदि पॉच पापो का लक्षण 
कह दिया जावेगा | विरमण यानी परित्याग करना या विराम ले छेना द्वी बिरति हे । बुद्धिपूबंक अभि- 
प्राय को अभिसन्धि कहते हैं। अभिसन्धि करके किया गया नियम ब्रत माना जाता है। अतः किसी 
दरिद्र का हाथी पर चढ़ने का त्याग या रोगी के लंघन में हुआ उपवास ब्रत नही कहा जा सकता हे । 
पहुसानतसतेयात्रह्मपरिगप्रहेम्यः” यह्‌ बहुबचनांत पंचमी विभक्ति के रूप का कथन ह। अपादान में पंचमी 
विभक्ति होती है । विरति की अपेक्षा यहाँ पंचमी विभक्ति से व्यक्त हुआ अपादान का निर्देश है “ध्रुव- 
मपायेउपादानं” नि३चल पदाथ से किसी का प्रथगभाव हो जाने पर वह स्थिरीभूत पदार्थ अपादान कहा 
जाता है। यहाँ कोई आक्षेप करता है कि ग्राम से देवदत्त आता ह, वृक्ष से पत्ता गिरता है । यहां ग्राम या वृक्ष 
का भपपना प्रसिद्ध हे किंतु प्रकरण में हिंसा आदि परिणाम तो धुब नहीं हैँ अतः अपादान नहीं हो सकेगे | 
यदि हिंसा आदि परिणाम वाले आत्मा को हिंसा आदि पद से कहा जायगा एतावता आत्मा का ध्रुवपना 
तो बन जायगा किंतु उस नित्य आत्मा से विरति होना असं भव हे । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना 
क्योंकि बुद्धिकृत अपाय से धुबपने की विवक्षा बन रही हे । अथोत अस्थिर पदार्थ को भी बुद्धि में स्थिर 
मान कर उससे निवत्ति होना बना लिया जाता हैं। धर्माद्विरमति, धावतो&वात्पतति, आदि स्थलों मे यही 
उपाय करना पढ़ता है । व्याकरण के लक्षणों का पुनः परिष्कार कर नैयायिकों द्वारा पुनः अव्याप्ति, अति- 
व्याप्ति दोषों को टालते हुये निर्बाध लक्षण बनाये जाते है | यों त्रत का छक्षण निर्दोप कर ढिया गया हे । 

अहिसाप्रधानत्वादादी तदचनं, इतरेषां तत्परिषालनाथंत्वात्‌ । विषयभेदाहिस्तिभेदे 
तद्बहुत्वप्रसंग इति चेन्न वा, तद्रिषयविरमणसामान्योपादात्‌ । तदेव हिंसानृतस्तेयाब्क्मपरिग्रहेभ्यो 
विरतित्रेतमिति युक्तो5यं घजनिर्देशः । 

सम्पूर्ण त्रवी में अद्िसा की प्रधानता हैं अतः सबके आदि में उस अहिंसा का कथन क्रिया 

गया हूं। क्‍योंकि खेत की रक्षा करने वाले घेरे के समान अन्य सत्य, अचोय आदि ब्रतों का उस अहिंसा 
का परिपाछन करते रहना ही प्रयोजन है। विरति शब्द को हिंसा से, झूठ से, चोरी से, अन्नह्म से, परिप्रह 
से यों प्रत्येक के साथ जोड़ दिया जाता है। यहाँ किसी की इंका दे कि पंचम्यन्त विषयों का भेद हो जाने 
से उनके त्याग स्वरूप बिरति का भी भेद हो जानेपर उस विरति के बहुवचन 'विरतयः' हो जाने का प्रसंग 
प्राप्त होता हे । यों कहने पर तो ग्रन्थकार कहत है कि यह दोष नहीं छगता है क्योंकि उन हिंसा आदि 
विषयों से विराम हो जाना इस सामान्य अपेक्षा से एकबचन बिरति शब्द का ग्रहण किया गया है । जेसे 
कि गुड़, ति, चावलों का पाक हो जाना। यों सागान्‍्य की विवक्षा कर लेने पर पाक शब्द एकबचन कह 
द्यि जाता ह। तिस कारण इस अकार हिंसा, झूठ, चोरी, मैथुन, परिप्रह इन्हों से विरति हो जाना ब्रत 
हैं। इस प्रकार सूत्रकार महाराज का यह सूत्र निर्देश करना समुचित ही है। 


नन्विद्द हिंसादिनिव्वतिवचन निरथंक संवरास्तर्भावाद्‌, धर्माभ्यन्तरत्वात्‌ तत्प्रपंचाथ 
(कप चर संवरप्रपंचो + « ए के 
उपन्यास इति चेल्न, तत्रेव करणात्‌ । संवरप्रपंचो हि स संवराध्याये कतेव्यो न पुनरिद्दा्रवाध्या- 


सप्तमो5ध्याय ण्छ्ण 


येइतिप्रसंगादिति कथ्रित्‌ । त॑ प्रत्युवयते--न संवरो व्रतानि, परिस्पन्दद्शनात्‌ गुप्त्यादिसंवरपरि- 
(5 
कमेत्वाच्च | 


यहां कोई आज्ञंका उठाता हे कि इस आख्रव के प्रकरण में हिंसा आदिक से निवृत्ति हो जाने 
को ब्रत कहना व्यर्थ दे क्योंकि निवृत्तियों का संबर में अन्तर्भाव हो जाबेगा। जब कि दुश प्रकार के 
धर्मों के भीतर संयम माना गया हें उसमें अहिंसादिकों का सुलभतया अन्तर्भाव हो सकता हे । यदि 
कोई यों समाधान करे कि उस संयम के प्रपंच का विस्तार करने के लिये यहां हिंसा निवत्ति आदि का 
उपन्यास किया गया है । द्ञंकाकार कहता है कि यह तो न कहना क्‍योंकि यदि उस संयम का ही प्रपंच 
दिखलाना था तो वहां ही नवमे अध्याय में संयम के प्रकरण पर यह उपन्यास करना चाहिये था। 
यहां व्यथंका प्रकरण बढाने से कोई प्रयोजन नहीं सधता है । संबर का यह प्रप॑च तो संबर के प्रतिपादक 
नवमे अध्याय में करना चाहिये किन्तु फिर यहां आख्रव तत्त्व के प्ररूफक सातव अध्याय में नहीं । 
यदि यहां वहां की अभ्रकृत बातों को इस अध्याय में छिखा जायगा तो अतिप्रसंग हो जायगा यानी 
मोक्षतत्त्व के प्रपंच या मुक्त जीवों के चरित्र भी यहां लिख देने चाहिये जो कि इष्ट नहीं हे। अतः इन 
ब्रतों का निरूपण करना यहां व्यर्थ ही हे । यहां तक कोई पण्डित अपनी शंका को पूरा कह चुका है । उस 
पण्डित के प्रति आचार्य महाराज करके यह उत्तर कहा जाता है कि अहिंसादिक ब्रत तो संबर नहीं हे 
संबर म्वरूप अपरिस्पन्दात्मक क्रियाओं से आख््रव होना रुक जाता दे किन्तु यहां अहिसादिकों मैं 
परिस्पन्द क्रिया होना देखा जाता है। सत्य बोछना, दिये हुये को लेना, ऐसी क्रिया करना स्वरूप ब्रतों की 
प्रतीति हो रही है । एक बात यह हे कि गुप्ति, समिति आदि स्वरूप संबर कह दिया जावेगा | “आख़व- 
निरोधः संबर:” “स गुप्तिसमितिधमानुप्रेक्षापरिपहजयचारित्र:” उस संवर के ये ब्रत परिवार या 
सहायक है | ब्रतों में साधु जो परिष्कृत हो जाता है तब संबर को सुखपू्यक कर लेता है । संबर के अंगों 
का संस्कार ये ब्रत कर देते हैं तिस कारण संबर के प्रकरण से इस शुभासत्रव स्वरूप ब्र॒त को प्रथक्‌ 
कहा गया है । 


ननु पंचसु व्रतेष्वनन्तर्भावादिह रात्रिभोजनविरत्युपसंख्यानमिति चेन्न, भावनांतर्भावात्‌ । 
तत्रानिर्देशादयुक्तोडन्तर्माव इति चेन्न, आलोकितपानभोजनस्य वचनात्‌। प्रदीपादिसंभवे सति रात्रा- 
वषि तत्यसंग इति चेन्न, अनेकारंभदोषात्‌ | परक्ृतप्रदीपादिसंभवे तदभाव इति चेन्न, चंक्रमणा- 
इसंभवात्‌ । दिवानीतस्य रात्री भोजनप्रसंग इति चेन्न, उक्तोत्तरत्वात्‌ । 


यहाँ कोई पुनः प्रइन उठाता हे कि अहिंसादिक पांच ब्रतों में अन्तभांव नहीं हो जाने के कारण 
यहां रात्रिभोजन त्याग नाम के छठे ब्रत का उपसंख्यान करना चाहिये। सूत्र में कोई त्रुदि रह जाय तो 
वास्तिक बनाई जा सकती है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि पांच त्रतों की पश्चीस 
भाबनाये आगे कही जावेगी उन में रात्रिभोजनत्याग का अन्तर्भाव दो जाता है। यदि कोई यों आक्षेप 
करे कि उन वाग्गुप्ति, क्रोधप्रत्याख्यान आदि भावनाओं में कण्ठोक्त रात्रिभोजन त्याग का निर्देश नहीं 
किए्ग गया है अतः बिना कह्दे ही चाहे जिसका चाहे जहां अन्तर्भाव कर देना युक्त नहीं है । ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यों तो न कहना | क्‍योंकि अहिंसाश्रत की भावनाओं में आलोकितपानभोजन का कंठोक्त 
निरूपण हे | सूये का आलोक दह्योता है अतः सूर्य के प्रकाश में ही खाने पीने का जब विधान किया गया 
है तो रात्रि के ख़ान पान का त्याग अनायास प्राप्त हो जाता हे। फिर भी कोई यों चोद्य उठावे कि 


ण्छ६्‌ इलोक-वार्तिक 


आलोक द्वोने के कारण यदि दिन में भोजन का विधान किया गया है. तब तो प्रदीप, अग्निशिखा, मणि, 
चमकनेबाली गिड़ार, जुगनू , बिजली, चन्द्रमा, स्च आदि श्रकाशकों के संभवते संते रात्रि में भी उस 
भोजन, पान करने का प्रसंग आ जावेगा। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्योंकि अग्नि, तेल. 
आदि के अनेक महान आरंभ करने का दोप छग जावेगा, यदि आश्षेपकर्ता यो कह्दे कि स्वयं आरम्भ 
नहीं कर दूसरों के द्वारा किये गये प्रदीप आदि के संभव जाने पर तो आरम्भ का दोष नहीं छगता हैं । 
सड़क पर म्यूनिसपल्टी के अदीप जछते रहते है, चन्द्रमा, बिजली, आकाजञ्ञ में प्रकाशती रहती है, मंसूरी 
पबंत पर रात के समय छेदो मे से निकछ कर कितनी ही गिड़ार कीटभक्षणाथे चमकती रहती है | इस 
में कोई आरम्भ नहीं करना पड़ता है । अ्न्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्योंकि रात्रि मे चंक्रमण 
करना, शुद्ध भोजन प्राप्त करना आदि का असंभव हू। अर्थात्‌ अन्तरंग मे म्वकोय झाम्त्र्ञान तथा 
बहिरंग मे आदित्य प्रकाश और इन्द्रियों द्वारा हुये परिज्ञान से परीक्षित किये माग से चार हाथ भूमि 
को पहिले देख कर चल रहे यति महाराज शुद्ध भिक्षा को ग्रहण करते ह यह प्रक्रिया रात में नहीं हो 
सकती है अतः गमन करने, ब्यर्थ यहां वहां घूमने-फिरने आदि का असंभव है । पुनरपि काई विक्षप 
उठावे कि आचार श्ञाम्त्र के उपदेश अनुसार दिन के समय आराम से जाकर किसी पात्र मे भाजनया 
पेय को छाकर रात्रि में अपने स्थान पर उसको खा छेने का प्रसंग आजावेगा ग्रन्थकार कहत है कि यह्‌ 
तो न कहना क्योकि इसका उत्तर कह्दा जा चुका है अर्थात्‌ प्रदीप आदिका आरम्भ करना तेदबम्थ है । 
संयम साधने को यह पद्धति नहीं है कि बाहर से व्यकर घर पर खाना | यतिया के पास वतन भी नहीं 
हैं वे तो परिप्रहरहित है। अन्तराय और दोपो को टाल कर हाथ में ही दिय हुय आहार को ग्रहण करत 
हैं। एक स्थान से, दूसरे स्थानमे छे जाने पर ओर कुछ देर तक घरा रहने पर बह भोजन जीबो का 
योनिस्थान बन जाता है । संयमी मुनि ऐसे भोजन को ग्रहण नही करते है अत्त; दिन में लाये हुय को गत 
में खा लेने का प्रसंग नहीं लगता हैं | 


स्फुटार्थ मिव्यक्तेश्र॒ दिवाभोजनमेय युक्त, तेनालोकितपानभोजनाख्या भावना रात्रि- 
भोजनविरतिरेवेति नासावुपसंख्येया । 


एक बात यह भी है कि सूर्य का प्रकान्न ही स्फुटरूप से अर्थों की अभिव्यक्ति करता है | भूमि, 
देश, दाता. ग़मन करना, अन्न पान में काई पदाथ पड़ गया या नहीं इत्यादि बात दिन मे स्पष्ट दीख जाती 
है । दीपक, बिजली, चन्द्रमा आदि के प्रकाश में स्पष्ट पदार्थ नही दीख्वता हू । रात्रि के समय छुद्र कीट 
अधिक उत्पन्न होते है, भोजन, पान, पढदार्थों में वे छोटे जीव गिर जाते है, त्रमहिसा अधिक हाती है । 
रात के खान वाला में लोलुपता बढ जाती है । उदर की ग्राहक शक्ति मंद पड़ जाती है। क्योंकि पाचन- 
शक्ति रात्रि के अवसर पर पृव॑भुक्त के पचाने मे अधिक उपयुक्त हो जाती है। मुनिजन एक बार है भोजन 
करते है अतः दिन में भोजन करना उनको अनुकूछ पड़ सकता है । सभी अथों का स्फूट प्रकाश होता है । 
सूर्याछोक में यानिम्थान अल्प उपज्ञते हे अतः दिन में ही भाजन करना समुचित है । तिम कारण आछो- 
कितपानभोजन नाम की अहिंसान्नत की पॉचवी भावना तो रात्रिभोजन त्याग ही है । अतः उस रात्रि- 
भोजनबिरति नाम के त्रत का उपसंख्यान नहीं करना चाहिये | 


कि पुनरनेन व्रतलक्षणेन व्युदम्तमिस्याह | 


. , सभी लक्षण इतरव्यावतंक होते है । लक्ष्य की अलक्ष्य से व्यावृत्ति करते-रहते है । एसी दश्ा में 
यहाँ कोई प्रश्न करता हू क्रि ब्रत के इस लक्षण करके किसका व्युदास ( निराकरण ) किया गया है ( 
५७ ०म कया -कलहम., 


सप्तमो5ध्याय हऊ 
बताओ | इस प्रकर पूँछने पर प्रन्थकार वार्तिक द्वारा यों उत्तर कहते हैं । 
अथ पुण्यासवः प्रोक्तः प्राग्बरत॑ विरतिश्व ततू। 
हिंसादिभ्य इति ध्वस्तं ग्रुणेभ्यो विरतित्र त॑ ॥१॥ 


छठे अध्याय के प्रारंभ में “शभः पुण्यस्याशभः पापम्य” इस सूत्र द्वारा जो पहिले यों ठीक-ठीक 
कहा गया है कि शभ योग पुण्य का आख्रव हे वह ज्ञभ योग ही तो हँसा, झूठ आदि पाप! से विराम 
कर लेना स्वरूप ब्रत हैं । इस प्रकार ब्रत का लक्षण कर देने पर क्षमा, अरह्मचयें, अहिंसा, सम्सकत्व, 
चारित्र आदि गुणो से विरति हो जाना ब्रत हू इस मंतव्य का ध्यंस कर दिया भया है। अथांत्‌ 
खारपटिक मतानुयायी हिंसा को धम मानते है “सघन हन्यात” वेश्याय व्यभिचार का धम मानती हैं । 
झूठ बोलने, चोरी करने को भी कोई त्रत मानत होगे अतः उनके मंतव्य की व्यावृत्ति के ल्यि गुणों से 
बिरति को ब्रत हो जाने का प्रत्याख्यान करत हुये सृत्रकार महाराज हिंसादिक से बिग्ति होने को ही 
ब्रत कह रहे है. 


विग्तित्रेतमित्युच्यमाने सम्यक्त्वादिशुणे+याउपि विग्तिन्रतमनुपक्त तदत्न हिंसादिभ्य इति 
वचनात्‌ प्रध्वस्त बोद्धव्यं | ततो यः पृण्यास्रवः प्रागमिद्दितः शुभः पृण्यस्थेति वचनात्‌ संक्षेपत्त इति 
सवस्तमेव प्रदशनार्थो3यमध्यायस्तत्प्रपंचस्येवात्र सूत्रितत्वादिति प्रतिपत्तव्य ॥ 

जो बिरति हे वह त्रत है। यदि इतना ही बत्रत का लक्षण कह दिया जाय तो सम्यकत्व, 
चारित्र आदि गुणों से भी विराम लेने को ब्रत हो जाने का प्रसंग प्राप्त हुआ, तिस कारण यहाँ हिंसा, झूठ 
आदि से विरति होना इस प्रकार कथन करने से गुणा से विराम छे लेने को ब्रत कह देने का भले प्रकार 
ध्वंस हो चुका समझ लेना चाहिय, तिस कारण “झभः पुण्यस्य” इस सूत्र बचत से जो पुण्यामख्रव पहिले 
छठे अध्याय में संक्षेप से कहा था उस पुण्यास्रव का ही विस्तार से प्रदश्न कराने के लिये यह सब 


सातवॉ अध्याय है | इस अध्याय में उनतालीस सूत्रों द्वारा उम शुभाखतरव के प्रपंच का ही निरूपण किया 
गया है । यह विश्वासपृवक समझ लेना चाहिये । 


व्रतिष्वनुकम्पा सद्देग्रास्रव इति प्रामुक्तं, तत्र के वतिनों येषां व्रतेनाभिसंबन्धः * कि 
तदूव्रतमिति प्रश्नेन प्रतिपादनाथोंउयमारंभः प्रतीयताम्‌ । 

उक्त पहिलछे सूच का अचतरण हुआ यों समझ लिया जाय कि ब्रतियों में अनुकंपा करना साता- 
वेदनीय कम का आख्रव है यों पूव में यानी छठे अध्याय में कहा जा चुका है। वहाँ ये प्र:न हो सकते 
थे किन्तु प्रकरणान्तर हो जाने या प्रकरण बढ़ जाने के भय से प्रइन नहीं उठाये गये थे अब छठा अध्याय 
सम्पूर्ण हो जाने पर प्रश्न किये जाते कि वे ब्रती प्राणी कौन से दे ? जिनके कि ब्रत के साथ सब ओर से 
संबन्ध हो रहा हैं । वह ब्रत भी क्‍या है ) जिनका कि संबन्ध हो जाने पर वे ब्रता हो जाते हे । इस 
प्रकार मूलभूत ब्रत के प्रइन करके उत्माहित फ्िये जाने पर सूत्रकार द्वारा प्रश्न के उत्तर को प्रतिपादन 
करने के लिये इस सातव अध्याय का प्रारंभ किया जाना प्रतीत कर छोजियेगा । 

पाँच प्रकार के ब्रतों के भेदों का परिज्ञान कराने के छिये यह अगिला सूत्र कहा जाता है। 


देशसर्वतोःणुमहती ॥२॥ 


४८ इलोक-बार्तिक 


हिंसादिकों से एकदेश से बिरति हो जाना अणुब्रत हे और सम्पूर्ण रूप से हिंसादि पापों से 

बिराम ले लेना महात्रत है । अर्थात्‌ गृहस्थों का ब्नत अणुत्रत है ओर मुनियो का ज्रत महात्रत हे । 
श् बम (१ हिं # 
कुतश्रिदिश्यत इति देशः, सरत्यशेषानवयवानिति सब, ततों देशसबंतो हिंसादिभ्यों बिरती 
& ८5 >> ए ८ न्‍ ८6. ० ८ 

अगणुमहती ब्ते भवत इति सूत्ना्थ; कथं ब्ते इति ! पूव॑सत्रस्यानुबृत्तेरथवशाद्िभक्ति विपरिणामेना- 
मिसंबंधोपपत्ते: | तत इद्मुच्यते--- 

किसी न किसी अवयब से जो प्रदेशित कर्‌ दिया जाता हे इस कारण वह अबयबी का एक 
डुकड़ा देश कहा जाता है। यह देश शब्द की निरुक्ति है| सम्पूण अवयवों को व्याप्त कर जो गमन करता 
है बह पूरा अवयवी इस कारण सब कहा जाता है । यों “दिश”' धातु से देश और “स्तर” गतो धातु से सब 
शब्द की व्युत्पत्ति कर दी गयी है। उन देश और सबरूप से जो हिसादि पापों से विरतियाँ है वे अणुव्नत 
ओर महाव्रत हो जाते है इस प्रकार रक्त सूत्र का अथ है | अणु च महरुच, इति अणुमहती यो बिग्रह कर 
द्विवचन के साथ अनुबृत्ति किये गये ब्रत शब्द के द्विवचन “ब्रते” छगा दिया जाता है । यहाँ कोई पूछता 
है कि पहिले सूत्र में तो “ब्रतं” एकबचन है उसी की अनुब॒त्ति आ सकती ह यहाँ द्विवचन “ब्रत” यह किस 
प्रकार अनुवत्त कर लिया जाता हू ? बताओ। आचार उत्तर कहते है कि पूव सूत्र के ब्रत शब्द की 
अनुवत्ति हुयी है अथ के वश स विभक्ति का विपरिणाम हो जाता हं इस कारण “अणुमहता इस द्विबचन 
के अनुसार ब्रते इस द्विवचन का विधेयद्छ की ओर सम्बन्ध हो जाना बन जाता ह | नपुंसक लिंग माने 
गये ब्रत शब्द के अनुसार अणु महत्‌ शब्दों को नपुंससक छिंग कहना पड़ा साथ ही अणुमहती इस द्वि- 
बचन अनुसार ब्रते यह द्विवचन करना पड़ा तिस कारण लिंग और वचन के स्वांग को धार रहे सूत्र से 
यह अथ कहा कहा जाता हे कि 

देशुतो5णत्रतं चेह सवतस्तु महदृब्नतं। 
शसवविशुद्धात्मभेदात्‌ संज्ञानिनो मतं ॥१॥ 

सम्यशज्ञानी पुरुष के आत्मा की ण्कदेश विश्वुद्धि और आत्मा की सब देश विशद्धि के भेद 
से हुये यहाँ एकदेश से बिरति होना अणुन्नत माना गया है ओर हिंसादिक पापों की सब देश से 
विरक्ति हो जाना तो महान्‌ ब्रत अभीष्ट किया गया हैँ यह सूत्र का तात्पर्य हू | 

नहि मिथ्यादृशों हिंसादिभ्यो विरतिब्रेतं, तस्थ बालतपोव्यपदेशात्‌ सम्यग्शानत्रत 
एव नुस्तेभ्यों विरतिर्देशतो5णुत्रतं स्बंतस्तेभ्यों बिरतिमंहात्रतमिति प्रत्येयं | देशसबेविशुद्धित्वभाव- 
भेदात्तदेकमपि व द्वेघा मिद्यते इत्यथः ॥ 

मिथ्यादृष्टि जीब की हिंसा, झूंठ आदि पापों से विरक्ति हो जाना त्रत नहीं है क्‍योंकि मिथ्या- 
दृष्टियों की उस त्याग आखड़ी को बालतप शब्द करके कहा जाता है। अज्ञानो या मिथ्यादृष्टियों की तपस्या 
बालतप हे । हां सम्यशज्ञान वाले ही जीव के उन हिंसादिका से एकदेश से विरति होना अणुत्रत हे और 
सम्पूणरूप से उन हिंसादिकों से विराम पा जाना महात्रत हे यों प्रतीति कर छेनी चाहिये। सम्यर्दृष्टि 
जीव के ही पांचवां ओर छठे आदि गुणस्थान होते हैं। आत्मा का एक स्वभाव तो एकदेश से विश्वद्धि 


होना हे ओर दूसरा स्वभाव सर्व ओर से विज्ञुद्धि होना हे। वह व्रत मलरूप से या सामान्यरूप से 
एक होता हुआ भी आत्मा की एकदेशविश्वद्धि और सर्वदेशविशद्धि इन दो भिन्न-भिन्न स्वभावों से दो 


सप्तमोडध्याय ण्छ० 


प्रकार भेद को प्राप्त हो रहा हे यह इस सूत्र का अर्थ हे। श्नावकों की आत्मा में एकदेशविद्वद्धि है और 
मुनियों की आत्मा तो सर्बांगविश्वद्ध है अतः अन्तरंगकारण अनुसार ब्रत के दो भेद किये गये है। अब 
जिस ग्रकार उत्तम ओऔषध में भावनाये दी जाकर वह रोग दुःख का बिनाद कर देती है उसी प्रकार 
भावनाओं से भावित हुये ब्रत भी कर्म रोगों के बिनाशक हैं जो भावनाओं के भावने में असमर्थ है वह 
ब्रतों का समीचीन पाछन नहीं कर सकता है तिस कारण एक एक ब्रत की संस्कारक भावनाओं का प्रयोजन 
ओर उनको संख्या का प्रतिपादन करन के लिये सूत्रकार महाराज अगिला सूत्र कहते है । 


तत्स्थर्यार्थ भावना: पंच पंच ॥३॥। 


उन पांचो ब्रतों की स्थिरता करन के लिये एक एक ब्रत की पांच-पांच भाबनाये है। पांचों ब्रतों 
को पच्चीस भावनाये है । देशान्तर को जाने बाले पुरुष को यदि कोई यों कद्द दे कि हमारे लिये बहाँ 
से सुपारी छेते आना तो वह प्रवासी पुरुष अपनी आत्मा में बसा संस्कार जमा छेता है जिस भावना 
के वश हो कर वह बरस, छह महीने पीछ भी सुपारी छान को स्मृति रखता हैं| दाल में जीर की भावना 
दे दी जाती हू । प्राणशबर रस में ताम्बुल के रस की भावना दी जाती द्वे ओर सन्निपातसूयरस में भांग 
के पत्ते के रस को भावना दी जाती है । 

भावनाशब्दः कमंसाधनः, पच पंचेत्यत्र वीप्सायां शसः प्रसंग हति चेन्न, कारकाधि- 
कारात्‌ । क्रियाध्यारोपात्कोरकत्वमासामिति चेन्न, विकल्पाधिकारात्‌ । तेनेकैकस्य व्रतस्य भावना! 
पंच पंच कतव्यास्तत्स्थिरमावार्थमित्युक्तं भवति ॥ तदेवाह-- 

भाव्यन्त यास्ताः भावनाः' जो भाई जावे वे भावनाय है या भावना शब्द की कर्म में प्रत्यय 

कर सिद्धि कर ली जाय | यहां कोई झका उठाता है कि इस सूत्र मे पंच पंच एसी विवक्षा करने पर 
बीप्सा म॑ शस्‌ प्रत्यय ह। जान का प्रसंग आता हैं। शस्‌ प्रत्यय कर देने से पंचशः प्रयोग हो जाने में 
छाघव भी है । अन्थकार कदतत है कि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि शस्‌ के विधायक सूत्र में कारक का 
अधिकार चला आ रहा हे यहां कारकपना नही है अतः शस्‌ प्रत्यय नहीं हुआ । यदि पुनः कोई आश्षेप 
करे कि “पंच पंच भावयत' यों भावयेत क्रिया का अध्यारोप हो जाने से इन भावनाओं को कारकपना 
प्राप्त हो जायगा, “क्रियान्वितत्व कारकत्व॑'' । प्रन्थकार कहते है कि यह तो ठीक नही क्योंकि बहा विकल्प 
का अधिकार चछा आ रहा है । वा शब्द की अनुवृत्ति है । अतः शस नही होता है | तिस कारण एक-एक 
ब्रत की पॉच-पॉच भावनाये उन ज़्तों के स्थिर हो जान के लिये करनो चाहिये। यह अभिप्राय इस सूत्र 
का कहा जा चुका हो जाता हे | उस ही बात को ग्रन्थकार वाप्तक द्वारा कहते है। 


तत्स्थेयार्थ विधातव्या भावनाः पंच पंच तु । 
तदस्थेयें यतीनां हि संभाव्यो नोत्तरो गुण: ॥१॥ 


जन ब्रतों की स्थिरता कर्ने के लिये पाँच-पाँच भावनाये तो अवश्य करनी ( भावबनी ) चाहिये। 
कारण कि उन त्रतों में स्थिरता नहीं होने पर मुनि महाराजों के उत्तर गुणों की प्राप्ति की संभावना नहीं 
हो सकती है । यह निश्चय समश्ियेगा । 


अथाध्य स्थ व्रतस्य पंच भावना: कथ्यन्ते; -- 


५५० इलोक-बातिक 
अब सबसे प्रथम आदि में होने वाले अहिंसात्रत की पाँच भावनायें सूत्रकार द्वारा कहीं जां 


रही है | 
वाइमनोगुप्तीर्यादाननिक्षेपणसमित्यालोकितपानभोजनानि 


पच ॥४३॥ 
बचनगुप्ति, मनोगुप्ति, ईयोसमिति, आदान निक्षेपण समिति और आलोकितपान भोजन ये पाँच 
हक धार हें |. न 
अहिंसात्रत को भावनाये हैं। अ्थात्‌ वचन का गोपन करना, मन का गोपल करना, चार हाथ भूमि निरख 
कर संयम पाछते हुये गमन करना, देख कर उठाना धरना, सूर्य प्रकाश मे खान-पान करना, ये पाँच 
भावनाय यानी सद्विचार सबंदा रहेंगे, तो अहिंसाब्त स्थिर रहा आवेगा । 
कथमित्याह-- 
कोई तक उठाता है कि ये पाँच किस प्रकार अहिंसाब्रत को स्थिर कर देत है | बताओ | इस 
५५ कु 
प्रकार जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार उत्तर कहत है । 
७ ३ जा 
स्यातां मे. वाइमनोगृुत्ती. प्रथमत्रतशुद्ध ये । 


तथेयांदाननिक्षेपसमिती वीक्ष्य.. भोजनः ॥१॥ 

पहिले या प्रधान अहिसा ब्रत को शुद्धि के लिये मेरे बचनगुप्ति और मनांगुप्ति हो जाबे तथा 
ईयोसमिति, आदाननिक्षेपणसमिति ओर दिन में निरखकर भोजन, पान करना ये क्रियाये होवे ऐसी 
भावनाये भावने से मेरे या किसी भी भावुक आत्मा के अहिसात्रत पुष्ट होता रहेगा । 

इति मुहुमुहुश्रेतसि संचितनात्‌ । 

इस प्रकार चित्त में वार-बार अच्छा चिंत>ल करते रहने से भावित आत्मा व्रतो में दृढ़ हो 
जाता हे । 

काः पुनद्वितीयस्य व्रतस्य भावना इत्याइ-- 

फिर दूसरे सत्यव्रत को भावनाय कोनसा है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर सूअकार इस अग्रिम 
सूत्र को कहते है । 


ऋरोधलोभभीरुत्वहास्यप्रत्याख्यानान्यनुवीचीभाषणं  च 
पंच ॥५॥ 


क्रोध का त्याग, लोभ का स्यथाग, भयभीत हो जाने का त्याग, हास्य करने का त्याग और निर्दोष 
या आषशास्त्रानुसार भाषण करना ये पॉच भावनायें सत्य ब्रत की जान लेनी चाहिये अर्थात क्रोध के बड़ 
होकर जीव झूंठ बोल जाता हूँ । छोभी मनुष्य भो घन आज्ञा के बश असत्य बोल जाता है, डर में आकर 
झूंठ बोलना प्रसिद्ध ही है | हंसी ( मजाक, नकल, दिल्‍्छगी ) करने में तो प्रायः अमत्य ही बोला जाता 
है। अतः इनका परित्याय करना आवश्यक है। विचार कर अनुकूल बोलने की टेब रखने से सत्य व्रत 
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को पुष्टि मिलती हे । प्रत्येक बात को बहुत बिचार कर बोलना चाहिये । अत्यल्प, गंभीर, सारभूत, हिंत- 
बचन कहने चाहिये । 

कथमित्याह--- 

उक्त सूत्र के अभिमत को किस प्रकार निर्णीत कर लिया जाय ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर 
प्रन्थकार भावनाओं के अनुभव को कहते हैं । 


करोधलोभभयं हास्य॑ प्रत्याख्यामनृतोदूभव॑ । 
तत्तानुकूलमाभाषे.. द्वितीयब्रतशुद्धये ॥१॥ 
सत्यव्रती बार बार विचार करता हे कि अन्त से उत्पन्न हुये या अनृत ( झूंठ ) को उत्पन्न 
करने वाले क्रोध, लोभ, भय और हास्य को मै छोड़ देवूं तथा दूसरे मत्यब्रत की शुद्धि के लिये तत्त्व 
व्यवस्था अनुकूल चारों ओर भाषण करूं । यों भावना रखता हुआ सत्यवादी अपने ब्रत को शुभभावनाओं 
अनुसार पुष्ट कर छेता हे । 
इत्येब॑ पौनःपुन्येन चिंतनात्‌ । 
यो इस प्रकार पुनः पुनः रूप से चिन्तन करने से उपाक्त किया गया सत्यत्रत परिपूर्ण रूप से 
स्थिर हो जाता है । 


तृतीयस्य ब्रतस्य का भावना इत्याह;-- 


अब तीसरे अचोये ब्रत की भावनाये पांच कोन-सी हैं इस प्रकार जिज्ञासा प्रवतने पर सृत्रकार 
. पु हे 
भगवान उत्तरसूत्र को कहते है। 


शन्यागारविभोचितावासपरोपरोधाकर णभेक्ष्यशुद्धिस ध- 
माविसंवादा: पंच ॥६॥ 


सूने घरों में निवांस करने का अभिप्राय रखना, दूसरों के द्वारा विशेषतया छोड़ दिये गये 
स्थानों में निवास करन की इच्छा रखना, दूसरों के प्रति हृठ आदि द्वारा उपरोध नहीं करना, भिक्षा- 
समुदाय की शुद्धि रखना, साधर्मी भाइयों के साथ विसंवाद नहीं करना, ये पांच अस्तेय ब्रत की भावनाये 
हैं। अथात पश्ञु, पक्षी, स्री, किसान आदि जीवों से अथवा भूषण, वस्त्र, भोजन, पान, रुपया पेसा 
आदि जड़ पदार्थों से रीत हो रहे ऐसे पव॑त की गुफा, वृक्षों के कोटर, सूनी वसतिका आदि स्थानों में 
निवास करना, दूसरों के छोड़े हुये स्थान में ठहरना, शिला, पुम्वक, काष्ठासन आदि को ग्रहण कर दूपरों 
का उपरोध नहीं करना, आचार शास्त्र अनुसार भिक्षाओं को शुद्ध लेना. यह तरा श्ञास्त्र हे, यह मेरा 
स्थान हे आदि टंटो को साधर्मियों के साथ नहीं करना ये पांच भावनाये अचौय ब्रत को पुष्ट करतो हैं. । 
इनके विपरीत आचरण करन से साक्षात्‌ या परम्परया अचौयंब्रत का भंग हो जाता है । 


कथमित्याह--- 


अचौरय ब्रत की उक्त पांच भावनाओं को किस प्रकार भाया जाय ? ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तन पर 
प्रन्थकार दो वातिकों द्वारा उत्तर कहते हैं | 
्प 


५०३ इक्ोक-वार्तिक 


शून्यं मोचितमावासमधितिष्ठामि शद्धिद॑ । 
परोपरोध॑ मुचामि भेक्ष्यशुद्धि करोम्यहं ॥१॥ 
सधमांभिः सम॑ शश्वद्विसंवादमाद्दिये । 
अस्तेयातिक्रमध्व॑ंसहेतुतदूव॒तवृद्यय. ॥२॥ 
मैं आत्मा की विश्युद्धि को देने वाले शून्य स्थान और छोड़े हुये स्थानों में अधिष्ठित होता हूँ, 
दूसरों के साथ उपरोध करने को छोड़ता हूँ, में भिक्षाओं के समूह की शुद्धि को कर रहा हूँ, समान धर्म 
बाले जीबों के लाथ सदा ही अविसंबाद रखन का आदर करूँ, इस प्रकार अचोय व्रत का अतिक्रमण 


करने वाली पापक्रियाओं के ध्बंस का देतु हो रहे उस अचोरय ब्रत की बृद्धि के लिये में उक्त पांच भाव- 
नाओं को यों भावता हूँ॥ 


इस्येवं बहुश! समीहनात्‌ ॥ 

यों इस प्रकार बहुत बार समीचीन विचार रखन से ब्रती पुरुष का अचोौय॑ ब्रत दृढ हो जाता दे । 

चतुर्थस्य ब्रतस्य कास्‍्ता भावना इत्याह--- 

चौथे ब्रह्माचय ब्रत की वे पांच भावनायें कौन सो है ? इस प्रकार बुभुत्सा प्रवतेने पर सूत्रकार 
अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 

सत्रीरागकथाश्रवरातन्भनोहरांगनिरो क्षरापूर्व रतानुस्स र- 
रावृष्येष्टरसस्वशरो रसंस्कारत्यागा: पंच ॥॥७॥। 


स्त्रियों में राग को उपजाने वाली कथाओं को सुनने का त्याग करना, उन स्त्रियों के या पुरुषों के 
मनोहर अंगों के निरीक्षण का परित्याग करना, पूवकाल मे भोगे जा चुके भोगों के अनुस्मरण का परि- 
त्याग कर देना, वृषीकरण, बाजीकरण आदि विधियों का त्याग कर उन्मादक बृष्यरस या इन्द्रियों द्वारा 
अनुराग बढ़ाने वाले इष्ट रस का त्याग कर देना, तथा अपने झरीर संम्कार का त्याग कर देना ये पांच- 
भावनायें ब्रह्मचय ब्रत को म्थिर करने के टिये हैं । 


कथमित्युपदर्शयति;-- 


उक्त भावनायें किस प्रकार भावित हुयीं भला त्रह्मचय व्रत को दृढ़ कर देतीं है ? इस का निर्णय 
करने के लिये ग्रन्थकार उपपत्ति को दिखलाते हैं। 


सस्‍त्रीणां रागकथां जद्यां मनोहाय॑गवीक्षणं । 
पूवेरतस्मति वृष्ियमिष्टं रसमसंशयम्‌ ॥१॥ 
तथा श्रीरसंस्कारं रतिचेतो5भिवृद्षिकं । 
चतुरथवृतरक्षार्थ सतत॑ यतमानसः ॥२॥ 


सप्तमोडथ्याथ प्ष्र 


चौथे अह्मचय की रक्षा के लिये सबंदा प्रयत्न करने बाली मानसिक भ्रवृत्तियों को धार रहा 
मैं स्त्रियों की रागवद्धिनी विकथाओ को छोड़ दूँ, न कहूँ, न सुनूं, रति करने में चित्त को चारो ओर से 
बढ़ाने बाले उन स्त्रियों के मनोहारी अंगों के देखने को छोड़ दूं । पहिले रमण किये गये भोगों के स्मरण 
को छोड़ दें, तथा कामबद्धंक और बल वीयबड्/ेंक, वृष्य और इष्ट रसों का संशय रहित होकर त्याग 
कर दूँ, तथा रति क्रिया में चित्तवृत्ति को बढ़ाने वाले अंजन, मंजन, मर्देल, स्नान, उबठन, पोंछना, 
झाड़ना आदि हारीर संस्कारों का त्याग कर दूँ। यों ब्रह्मचारी को इन पांचों भावनाओं से युक्त सद्विचार 
रखने चाहिये। 


हत्येव॑ भूरिशः समीक्षणात्‌ ॥ 

यों इस प्रकार प्रति समय भूरि भूरि समीचीन विचार करत रहने से चौथा ब्रत परिपुष्ट हो 
जाता है | बार बार विचारना ही तो भावना हे । 

पंचमस्य व्रतस्य का भावना इत्याह;-- 


पांचमे अपरिग्रह या आर्किचन्य ब्रत की भावनायें कौन सी हैं. ? ऐसी सद्भावना प्रवतेने पर 
सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहते है। 


मनोज्ञामनोक्षेंद्रियविषय रागद्वेषवर्जनानि पंच ।॥८॥ 


स्पञ्न इन्द्रिय के सनोज्ञ विषय में राग छोड़ देना और स्पद्गन इन्द्रिय के अमनोज्ञ विषय में 
द्वेप छोड़ देनः १ रसना इन्द्रिय के मनोनुकूल हो रहे रस विषय में राग करने का त्याग और रसना इन्द्रिय 
के मनः प्रतिकूल विधय मे ह्वंप का त्याग २ पघ्राण इन्द्रिय के अमुकूल गंध विषय में राग का त्याग और 
घ्राण इन्द्रिय के प्रतिकूल विषय में ढेष का परित्याग ३ चक्ष/इन्द्रिय के मनोज्ञविषय में अनुराग धारने 
का परित्याग और चक्षः इन्द्रिय के अमनोज्ञ विषयों में द्रघ करने का परित्याग ४ तथा कर्ण इन्द्रिय के 
मनोज्ञ शब्द विषयों में प्रीति करने का त्यांग और श्रोत्र इन्द्रिय के अमनोज्न दुःस्वरों में हेष करने का त्याग 
०५ यो य पांच भावनाये अपरिम्रह त्रत की है 


कथप्रिति निवेदयति | 


अपरिप्रहव्रती किस प्रकार भावनाओं को भावे ? इसके उत्तर में ग्रन्थकार श्री विद्यानंदस्वामों 
निवेदन करे देते है । 


सवाक्षविषयेष्विष्टानिष्टोपस्थितेष्विह । 
रागद् षो त्यजाम्येत॑ पंचमत्रतशुद्धये ॥१॥ 
इप्ठट और अनिष्ट होकर उपस्थित हो रहे इन सम्पूर्ण इन्द्रियों के विषयों में मैं पाँचमे आकिचन्य 
क्षत की शुद्धि के लिय इस प्रकार सूत्रकार के कथनानुसार राग और द्वेषको छोड़ रहा हूँ । साथ ही छठी 
मन इन्द्रिय के पोषक या आधिभावक मनोज्ष, अमनोज्न, विषय में राग हंपों को छोड़ रहा हूँ 
इत्यनेकधावधानात्‌ । 


रे यों अनेक प्रकार अवधान यानी एकाम्न होकर सहिचार करते रहने से आर्किचन्यत्रत दृढ़ हो 
जाता । । (अए्॥्43 /4 0. 2०% परवेत 43. + >अ।्क, 


७५९ इलोक-वार्तिक 


प्रत्येकमिति पंचानां वृतानां भावना मताः 
पंच पंच सदा सनन्‍्तु निःश्रेयसफलप्रदाः ॥२॥ 
यों उक्त प्रकार पांचों ज्रतों में से प्रत्येक प्रत्येक को पांच पांच भावनायें आम्ताय अनुसार मानी 
जा चुकी हैं जो कि भव्य जीवों के लिये सबंदा मोक्षफल को अच्छा देने बालो हो जाओ। यों ब्रतों की 
सद्भावनाओं से प्रसन्न होकर महत्नती प्रन्थकार एक प्रकार का आशीर्वाद बचन कह्दत हैं। यद्यपि प्रन्थ- 
कार सबंदा परानुप्रह करने में ही दत्तचित्त है तथापि प्रमोद भावना ओर कपार्डष्टि से प्ररित होकर 
कदाचित्‌ विशेपतया अनुम्नह करने में दत्तावधान हो जाते हैं । 
कि पुनरत्र भाव्यं ! को वा भावकः १ कश्न भावनोपाय इत्याह-- 
यहाँ कोई तत्त्वान्वेषी प्रकरणानुसार प्रइन उठाता हे कि फिर यह बताओ कि यहां भावना 
करने योग्य_भाव्य पदार्थ क्या है ? अथवा भावना करने वाछा भावक कौन है । तथा भावनाय भावना 
स्वरूप हर! क्या हैं! बताओ । इस प्रकार प्रश्नों के उतरने पर आचार्य महाराज अम्रिम बार्तिक द्वारा 
उत्तर कहते है । 


भाव्यं निःश्र य्ं भव्यों भावकोी भावना पुनः । 
नि 84 ५ नर 
तदुपाय इति व्यंशपृणाः स्याद्वादिनां गिरः ॥३॥ 
आत्मा की कर्मरह्वित अवस्था मोक्ष तो यद्वां भावना करने के योग्य भाव्य अर्थ हे और भव्य 
जोब उन भावनाओं का भावक हे तथा भावना तो फिर उस सोक्ष का उपाय है। इस प्रकार स्याद्वाद 
सिद्धान्त को जानने बाल विद्वानों की भाव्य, भावक, भावना, इन वान अंझों से परिपृण हो रही वाणिये 
प्रवत रही है । 
॥५ ४. कप हक दर 
नहि सव्थेकान्तवादिनां भावना भवति । नित्यस्यात्मनों भावकत्वे विगेधः, ततः प्राग- 
भावकस्य शश्वदभावकत्वानुपक्ते,, भावकस्य सर्वदा भावकत्वापत्ते:। तत एवं प्रधानस्थापि न 
भावकत्वमनित्यत्वप्रसंगात्‌। नापि क्षणिकेकांते भावको5स्ति, निरन्वयविनाशिनः क्षणादुष्वमवस्था- 
नाभावात्‌ पौनःपुन्येन चित्तमंतानानामसंभवात्‌ सन्‍्तानस्याप्यवस्तुत्वात्‌ | 


सबंथा नित्यत्व अनित्यत्व एकत्व आदि एकान्तों का पक्ष छे रहे एकान्तवादी पंडितों के यहाँ 
भावनाये या उनका चिन्तन करना ही नहीं संभवता हे देखिये नित्य आत्मा को भावक मानने में बिराध 
हू | जो पहिले भावक नहीं था बह भावना करते समय भावक बने तब्न तो भावनाय सिद्ध हं। सकती 
है। कूटस्थ नित्य तो सबंदा एकसा दी रहता है तिस कारण पूर्व अवस्था में नहीं भावना कर रहे नित्य 
आत्मा के सबंदा ही अभावक होते रहने का प्रसंग आवेगा | हूं वत्तमान अवस्था में भावना कर रहे 
भावक आत्मा को सबंदा पहिले पीछे भावक बने रहने की आपत्ति आवेगी | कारण दश्ञा में ही पड़े रहो, 
फलप्राप्ति को अवम्था नहीं आने की है । हाँ पू्वोकार का त्याग, उत्तर आकार का ग्रहण ओर प्रुवरूप यों 
त्रितय आत्मक परिणाम वाले नित्यानित्यस्वरूप आत्मा में भावना परिणति बन सकती है तिस ही 
कारण से यानी सदा अभावकत्व या भावकत्व का प्रसंग आजाने से ही सांख्यों के यहां प्रकृति का भी 
भावकपना नहीं सध पाता हैं। प्रधान को पहिले भावक नहीं मानकर पुनः भावना भावते समय भावक 


सप्तमो<5ध्याय ण्ण५ 


माना जायगा तो अनित्य हो जाने का प्रसंग आजावेगा। बौद्धों के यहां क्षणिकपने के एकान्त का पक्ष 


लेने पर भी कोई भावक नहीं होता है क्‍योंकि ब॒श रहित होकर समूलचूल विनाश को श्राप्त हो रहे पदार्थ 


की एक समय से ऊपर अबस्थिति द्वो नही हे अतः पुनः पुनः पने करके चैतन्य संतानों का असंभव है । 
सन्‍्तान भी तो उनके यहां वस्तुभूत नहीं मानी गयी है अर्थात्‌ कितनी ही देर तक बार-बार विचार करने 
को भावना कहते है। क्षणिक विज्ञान विचारा अनेक क्षण तक ठहरता ही नहीं है । हां, अनेक स्वलक्षणों 
की सनन्‍्तान तो भावना कर सकती थी किन्तु क्षणिकवादी के यहां सनन्‍्तान या समुदाय वस्तुभूत नहीं 
माने है यों एकान्त नित्य और एकान्त क्षणिक पक्षों में भावना नहीं संभवती हे । 


ततो<्नेकान्तवादिनामेव भावना युक्ता भावकस्य भव्यस्यात्मनः सिद्धे! सबंकमनिमेश्षि- 
लक्षणस्य च निःश्रेयसस्य भाव्यस्योपपत्ते! । तदुपायभूताया! सम्यग्दशनादिस्वभावविशेषात्मि- 
कायाः सत्यभावनायाः प्रसिद्धें! । स्याद्ादिनामेव न्यंशपूर्णा गिरो वेदितव्या) ॥ 


तिस कारण अनेकान्तवादी जैन विद्वानों के यहां ही भावना बनना समुचित है क्यांकि भावना 
करने वाले परिणामी भव्य आत्मा की सिद्धि हो रही है। ओर सम्पूर्ण कर्मों का आत्यन्तिक छूट जाना 
स्वरूप भोक्ष का भाव्यपना बन रहा हें तथा उस मोक्ष के उपायभूत हो रही सम्यस्देअन, सम्यरज्ञान 
आदि विशोषस्वभावस्वरूप सत्यभावना यानी पारमाथिक भावना को प्रसिद्धि हो रही ह इस कारण 
स्याद्वादियों के यहां ही भावक, भाव्य, भावना इन तीन अंशो से परिपूर्ण हो रही वचन पद्धतियां समझ 
लेनी चाहिये । जिस प्रकार नित्यानित्यात्मक परिणामी आत्मा में दुःख, शोक, दान आदि परणतियां 
बनती है। उसी प्रकार कथंचित्‌ नित्य भव्य आत्मा ही भावनीय मोक्ष की उपाय हो रही सम्यग्द्न 
आदि स्वरूप भावनाओं को भावषता है । 


सकलब्रतस्थैयरथमित्थं च भावना कतंव्येत्याइ-- 


ब्रतों की विरोधी हो रहद्दी पापक्रियाओं में भी प्रतिकूल भावनायें भावते हुये सामान्य रूप से 
सम्पूर्ण ब्रतों की स्थिरता के लिये ओर भी इस प्रकार भाबनाये करनी चाहिये इस अभिष्राय से प्ररित 
हुये सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते दे । 


हिसादिष्विहामुत्रापायावद्य दर्शन ॥९॥ 


हिंसा आदि पापों में इस जन्म में अपाय दीखना यों भावना करनी चाहिये ओर भविष्य 
जन्मान्तरों में अबद्य देखा जाना भावने योग्य है। अर्थात्‌ हिंसा करने वाला प्राणी इस छोक में जन 
समुदाय करके नित्य ही ताड़ने योग्य होता है यहां उससे बेर बांध लिया जाता हे। अनेक प्रकार के 
बध, बन्ध क्लशों को प्राप्त करता है, और मरकर नरकादि गतियों को पाता है, निन्दित होता हे इस कारण 
हिंसा से विरति करना श्रष्ठ हैं। तिस ही प्रकार झूठ बोलने वाले व्यक्ति की कोई श्रद्धा या विश्वास नहीं 
राखता हे बह जिह्नाछेदन, कारागृहबास, को भ्राप्त करता है, झूंठ बोलने करके दुःखी हो गये प्राणियों से 
बेर बांधकर अनेक बिपत्तियों को प्राप्त करता है, मरकर दुर्गति मे वास करता हैं अतः झूंठ बोलने से 
विरक्ति रखना श्रष्ठ हे यह भावना रखनी चाहिये । तथा दूसरों के द्रव्य को चुराने वाला जीव सबके त्रास 
देने योग्य हो जाता है, यहां इस जन्म में बंतो की मार, जेलखाना, द्वाथ-पांव छेदन, सबंस्व हरण, आदि 
दुःखों को प्राप्त करता दे, भयभीत रहता है और मरकर अशुभ गति को प्राप्त होता हे, सबंत्र उसको 
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निन्‍्दा होती है अतः चोरी करने से विराम छे छेना चाहिये। तथैव कुझील पुरुष यहां बध, बन्धन, मार- 
पीट, कुबचन सहना आदि दुःखों को प्राप्त करता हे, सबसे बेर बांधकर लिंग छेदन, जनहरण आदि 
अपायों को प्राप्त करता है। और मसरकर नरकादि कुगतियों में जावा है पुण्य कर्मों को नहीं कर सकता 
है, निंदित होता है अतः अब्नह्म पाप से बिग्ति करना आत्मा का हित है। तथा परिप्रह प्रमी जीव चोर, 
डाकू आदि कुशब्ढों करके त्रास प्राप्त करने योग्य होता है। धन के अजन, रक्षण में अनेक दुःखों को उठाता 
हे, सन्‍्तोष नही करता हे, लोभपीडित होकर मरता है, दुर्गति को प्राप्त होता है लछोभी, कंजूस, मक्खी 
चूस, आदि निन्दाओं का पात्र बनता है। अतः परिग्रह से बिरति हो करना श्रेष्ठ है। ऐसी भावनाये 
42 सामान्यरूप से सभी ब्रतों में जीव की स्थिरता होती है| शुभ भावनाये ही सच्चारित्र को 
प्राण हैं । 
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अभ्युदयनिःश्रेयसार्थानां क्रियाणां विनाशकोपायः भयं वा अवद्यं च गद्य तयोदंशनमव- 
लोकन प्रत्येक हिंसादिपु भावयितव्यं । कथमित्याहइ-- 

जिन क्रियाओं से अनेक सांसारिक अभ्युदय ओर संसारातीत मोक्ष इन प्रयोजनों की सिद्धि 
हो सकती है उन श्रेष्ठ क्रियाओ का विनाश करने बाला जा प्रयोग हू वह अपाय कहा जाता हैं अथवा 
इह लोक संबन्धी आदि सात भय भी अपाय हो सकते है ओर अवद्य का अथ निद्यनीय है उन अवय 
ओर अपायों का दहन यानी अबछाकन या परामञ करना प्रत्येक हिंसादि पापों में भावना करने योग्य 
हे । कोई पूंछता ह कि किस प्रकार उक्त सामान्य भावनाओं को भावना चाहिये? बताओं। ऐसा 
प्रश्न प्रवतने पर ग्रन्थकार उत्तर कहते हैं। 


हिंसनादिच्विह्वपायदशनं भावना यथा । 
मयामुत्र तथावद्यदशेन. प्रविधीयते ॥१॥ 


जिस प्रकार हिंसा, झंठ आदि पापों में इस जन्म में अनेक अपाय होना दीख रहा ६ उसो 
प्रकार परलोक में अनेक अवद्य द्ोना देखे जा रहे हैं | यों मुझ करके भावना भले प्रकार की जा रहीं है । 


हिंसादिसकलमत्रतं दुःखमेवेति च भावनां बतस्थेर्याथमाह-- 


हिंसा, झूंठ आदिक सम्पूर्ण अब्रत दुःख स्वरूप हो हैं. इस निराली भावना की त्रतों की स्थिरता 
कराने के लिय सूतन्रकार कंठोक्त कहते 


दुखमेव वा ॥१०॥। 


हिंसा, आदिक पांचों पाप दुःख स्वरूप ही है यह भावना भी भावनी चाहिये तभी दुःखों से 
बिरक्ति उपजेगी | भावाथ--क्षमा या ब्रह्म च्य से सुख उपजता है इस प्रयोग की अपेक्षा क्षमा या त्रह्मचय 
निःचयनयानुसार सुखस्वरूप है यह बचन मीठा और सत्यार्थ जच रहा है। वस्तुतः विचारा जाय तो 
क्षमा से सुब होता है यों कायकारण भाव बनाना एक प्रकार से परमन्रद्वास्वरूप क्षमा की अवज्ञा करना 
है। मै तो यहाँ तक कहूँगा कि दान, पूजा, संयम, तपशचरण से सुख द्वोता है इसकी अपेक्षा दान, पूजा आदि 
ही सुशवस्वरूप हैं यह अभिप्राय सुन्दर है। तभी “समरसरसरंगोद्गम” होने पाता है ) इस प्रकार हिंसा 
करना, झूठ बोलना आदि पापचेष्टायें भी दुःखस्वरूप हैं। उस समय आत्मा को महान्‌ दुःख उपज रहा 
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हे अतः हिंसादिकों से जो दुःख द्वोगा बह तो उपजेगा ही साथ ही तादात्विक दुःख का संवेदन भी 
आत्मा को हो रद्द है अतः सूत्रकार का हिंसादिकों को दुःखस्थरूप बताना बड़ा सुन्दर जच गया है। 
विद्वान इसका परिशीलन करंगे। धर्म से सुख होता है। इसकी अपेक्षा यों अच्छा जचता हू कि ज्ञानदान, 
परोपकार, निइछल व्यवहार, कषायमान्य, आदि धर्म सुखस्वरूप ही है। धमंपालन तत्काल आनन्दम्बरूप 
हे। आत्मा के गुणों में अभेद हे । 

दुखमेवेति कारणे कार्योपचारों अन्नप्राणवत्‌ कारणकारणे वा धनप्राणवत्‌ | दुःखस्य 
कारण छात्रतं हिंसादिकमपायहेतुत्वादिहेव दुःखमित्युपचयंते, कारणे कारणं वा तदवब्बहेतुत्वात्‌ 
तस्य च दुःखफलत्वात्‌ । तत्परत्र भावनमात्मसाक्षक । 

जब कि असातावेदनीयकम के उदय से किया गया खेदपरिणाम तो दुःख हैं ओर हिसा करना, 
झूठ बोलना आदिक आत्मा के पुरुषार्थ जन्य क्रिया विश्वंष हैं ऐसी दशा मे वे हिंसादिक भला दुःखस्वरूप 
ही केसे हो सकते है ? बताओ । ऐसा आश्षेप प्रवतने पर ग्रन्थकार समाधान करते है .कि “दुखमेब” यों 
कथन तो कारण में काय का उपचार कर किया गया है। जसे कि “अन्न वे प्राणा:” झन्‍न ही निइुचय से प्राण 
है यहाँ प्राण के सहकारी कारण हो रहे अन्न में प्राणत्व का उपचार कर सामानाधिकरण्य हो रहा है। 
प्रकार दुःख के कारण हो रहे हिंसा आदिक क्रियाओ मे दुःख दी हैं यह उपचार किया गया समझ लेना 
चाहिय। जिस प्रकार कि “धन प्राणा:” धन हो प्राण है यहाँ प्राण का कारण अन्न ओर अन्न प्राप्ति का उपाय 
धन है । अथवा अन्य भी अथ क्रियाओं के साधक अर्थों की प्राप्ति धन से ही होती हू यो प्राण के कारण के 
कारण धन को प्राण कह दिया जाता हू । तिसी प्रकार हिंसा आदिक पापक्रियाये तो असद्द्य के कारण 
आम्रावक कारण है. ओर असह्रद्यकर्म पुनः दुःख का कारण हूं यों दुःख के कारण हो रहे असहेद्य कर्म के 
कारण हिंसादिका को दुः्खस्वरूप ही उपचार से कह दिया है। दुःख के कारण हिंसा आदिक अमश्नत हैं 
क्योकि वे इस लोक में ही (परलाकरम ता अबइय हीं हं।बेंगे) अपाय के हेतु होने से दुःखस्वरूप यों उपचार 
को ग्राप्त हो जाते है । कारण में जो कारण द्वो रहा हे बह अवश्य के हेतु का हेतु होने से तद्रपेण उपचार 
का प्राप्त हो जाता हू आर उसका फल दुःख होने से वहाँ तत्पना आरोपित कर दिया जाता है | भावाथ-- 
पूष सूत्र अनुसार इस जन्म में अपाय का कारण होने से हिंसादिको को दुःख कहना कारण में कायपन का 
उपचार हू । ये हिंसादिक दुःख स्वरूप ही है उस भावना को दूसरों में अपना साक्षी देते हुये भावना 
चाहिये अर्थात्‌ मारना, पीड़ा देना जसे मुझ को अग्रिय है तिसी प्रकार सबब जीबो का अप्रिय है। मिथ्या- 
भाषण, बहुभापण आदिक वचन सुनने स जस मेरे को अतितात्र दुःख उपजता ह इसी प्रकार सब जीवों 
को दुःख उपजगा अतः हम किसी के प्रति मिथ्याभाषण न करें । मेरे इष्ट द्रव्य के वियोग में जेसे मुझको 
आपत्ति आजाती हे उसी प्रकार सम्पूर्ण प्राणियों को अभीष्ट द्रव्य की चोरी करने से विपत्ति आती है। 
दूसरे के द्वारा मेरे म्त्रीजनों का तिरस्कार दो जाने पर जेसे मुझे तीत्र मानसिक पीडा उत्पन्न होती हे 
उसी प्रकार दूसरे की स्त्रियों के साथ काम चेष्टा करने पर दूसरों को अतोव संक्केश उपजता हे । तथा मुझे 
परिग्रह् की अप्राप्ति या प्राप्त के विनाश हो जाने पर जैसे आकांक्षा, रक्षा करना, शोक आदि से उपजे हुये 
दुःख होते हे तिसी प्रकार सर्व प्राणियों को द्वोते हे। यों हिंसा आदिकों में दुःखस्वरूप की सामान्य 
भावना को भावते, भावते, जीव की उन पापों से पूण विरक्ति हो जाती हे | 


ननु चाअक्षकर्मामृत्र दुःखमात्मसाक्षिक तद्धि स्पश्चेसुखमेवेति चेन्न, तत्र स्पशसुखवेदना- 
प्रतीकारत्वाद दुःखानुपक्त त्वाथ दुःखत्वोपपत्ते! | एतदेवाह--- 
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यहाँ कोई आमन्त्रण करता हुआ आश्षेप करता है कि परस्त्री सेवन, वेश्यागमन, परपुरुषरमण, 
अनंग क्रीड़ा आदि अन्नह्म पापस्वरूप क्रियाये परजन्मों में दुःखस्वरूप हैं । वे आत्मा को साक्षी लेकर दुःख 
स्वरूप भावनी चाहिये किंतु अन्नह्म तो इस जन्म में स्पाजन्य सुखस्वरूप ही अतिभासता है। सुन्दर 
अंगना के कोमरू गात्र का संस्पर्श हो जाने से रतिसुख उपजता है। प्रन्थकार कहते है कि यह तोन 
कहना क्योंकि वहाँ स्पर्श सुख होना केवल वेदना प्रतीकार है जेसे कि खाज रोग से पीड़ित हुआ पुरुष 
नख, कंकड़ी, ठण आदि से खूब खुजाकर रुधिर से गीला हो गया भी उस महान दुःख को भी सुख मान 
रहा है, तिसी प्रकार मैथुनसेवी पुरुष मोह से असुख को भी सुख मान बैठा है। ब्रह्मचारी या सदाचारी 
को ब्रह्मचयं के अनुपम सुख का अनुभव है । एक बात यह भी हे कि “तत्सुखं यत्र नासुखं” दुःख का 
जहाँ लेड मात्र भी नही है वही सुख हे | कुशीलसेबी जीव के सहान दुखों का प्रसंग हो रहा है, अनेक भय 
सता रहे हैं अतः अज्रह्म को दुःखपना ही युक्तिसिद्ध है। इस ही सूत्रोक्त बात को प्रन्थकार वात्तिक द्वारा 
कह्दत हैं । 

० ु 
भावना देहिनां तत्र कतंव्या दुखमेव वा। 
दुःखात्मकभवोदभूतिहेतुत्वादत्रत॑ हि. तत्‌ ॥१॥ 

उन हिंसा आदि अग्रतों में “ये जोबों के दुःखस्व॒रूप ही हैं” ऐसी भावना भी प्राणियों को करनी 
चाहिये ( प्रतिज्ञा ) दुःख आत्मक संसार को उत्पत्ति के हेतु होने से ( हेतु ) इस कारण वह अब्नह्म नाम 
का अन्नत दुःख स्वरूप ही है अन्य अन्नत भी दुःखस्वरूप ही हैं। जिस प्रकार उक्त भावनाये भावते भावते 
ब्रतों की पूर्णता होती है उसी प्रकार इस छोक सम्बन्धी प्रयोजन की नहीं अपेक्षा कर ये मैत्री आदिक 
भावनायें भी यदि भावीं जाब तो ज्रत सम्पत्ति स्थिर होती है अतः सूत्रकार सामान्य भावनाओं का 
निरूपण करते हुये मेत्री आदि भावनाओं का प्रतिपादन करने के लिये अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


मेत्रीप्रमोदकारुण्यमाध्यस्थ्यानि च सत्त्वगणाधिकक्लिश्य- 
मानाविनयेषु ॥११॥। 


जगत्‌ के सम्पूण प्राणियों में सद्भावपूर्ण मेत्रीभाव करना और गुणों से अधिक हो रहे सम्य- 
गृष्टि, सम्यग्ज्ञानी आदि भव्यात्माओं में प्रमोद किया जाय। दुःखी हो रहे क्लेश प्राप्त जीबो मे ककणाभाव 
रखा जाय । तथा जिन धर्म से बाह्य हो रहे मिथ्यादृष्टि आदि निगुंण-अविनीत ग्राणियं। मे मध्यस्थता 
यानी उदासीनता रखी जाय । इस प्रकार भाषना भाव रहे भव्य के अहिसादिकत्रत परिप्र्ण हो जाते है । 
जैसे कि पूष पठित ग्रन्थों की संस्कार स्वरूप भावना को दृढ़ कर रहे छात्र की व्युत्पत्ति दृढ़ द्वो जाती है । 

हिंसादिविरतिस्थैर्याथ भावयितव्यानीति भावनाश्रतस्रापि वेदितव्या: । परेपां दुःखाजु- 

कप # ५ एक के. 

त्पक््यमिलाषो मेत्री, वदनग्रसादादिभिरभिव्यज्यमानांत्भेक्तिचुरागः अ्रमोदः, दीनानुग्रहभावः 
कारुण्यं, रागद्वेषपूर्वकपक्षपाताभावों माध्यस्थ्यं, अनादिकमबंधवशात्सीदंतीति सक्ताः, सम्यग्शाना- 
दिमिः प्रकृश् गुणाधिकाः, असद्देग्रोदयापादितक्लेशाः क्लिश्यमानाः, तच्चार्थश्रवणग्रह णाभ्यामसं- 
पादितगुणा अविनेया; । सच्चादिषु मैत्यादयों यथासंख्यमभिसंबन्धनीया; | ता एता भावना: 
सत्यनेकांताश्रयणे संमवंति नान्यथेत्याइ--- 
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हिंसा से विरति, झठ से विरति, आदि ब्रतों की स्थिरता करने के छिये मेत्री, प्रमोद, करुणा- 
भाव और मध्यस्थपना ये भावनाये कर,छेने योग्य है। योत्रतों की चारों भावनाये भी जान लेनी 
चाहिये | कृत, कारित, अनुमोदना, ओर मन,वचन, काय कर के दूसरों के दुःख की अनुत्पत्ति में अभि 
छापा रखना मेत्री है । मुख को प्रसन्नता, नेत्नो का आह्वाद, रोमांच उठना, बार-बार स्तुति करना, नाम 
छेना, उपाधियों का वर्णन करना, आदि कर के व्यक्त हो रहा अन्तरंगभक्ति स्वरूप अनुराग करना तो 
प्रमोद हे | शारोरिक मानसिक व्याधियो से पीडित हा रहे दीन प्राणियों के ऊपर अनुग्रह्द स्वरूप परि. 
णाम ही करुणाभाव ह | किसी के विषय मे राग द्वष पूृवक पक्षपात नही करना माध्यस्थ्यभाव है । यों 
विधेय दल का व्याख्यान कर अब उदृरय दल का निरूपण करते है । सनन्‍्तानरूपेण अनादि काल से छग 
रहे आठ प्रकार के कर्मों के बंध की अधीनता से चारों गतियों से जो आंकुछित हो रहे है वे सच्त्व हैं । 
सम्यरज्ञान, तपम्या, विद्वत्ता, वक्तता आदि गुणों करके प्रकपे प्राप्त हुय हैं वे जीव गुणाधिक है। तोल्न 
अमातबेदनीय कर्म के उदय से क्लश को प्राप्त है रहू जीव क्लिशयमान है. तथा जिन्हों ने तक्त्वार्थ के उप- 
देश का श्रवण ओर तदनुसार ग्रहण के अभ्यास से काई भी गुण प्राप्त नहीं कर पाया है ऐसे अविनीत 
या अपात्र तो अबिनय कह जाते है | सक्त्य आदि मे मेत्री आदिक भावने योग्य है । यो चार उद्देश्यदलों 
का चार विधेय दलो के साथ सख्या का अतिक्रमण नहीं कर ठीक ठीक सम्बन्ध कर लिया जाय | ये 
सब प्रसिद्ध हो रहा भावनाय अनेकान्तमिद्धान्त का आश्रय करने पर ही उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य आत्मक 
परिणाम बाल सत्‌ पदाथ में संभवती है अन्यथा नहीं । अथात क्षणिकत्य पक्ष, नित्यत्व पश्च, एकत्व- 
पक्ष आदि एकान्तं का आग्रह करने पर भावनाय नहीं हो सकती है। विशेष विशेष अंशो को छोड़ 
कर उन्हीं विपयो को भावते रहना यह कालान्तरस्थायी परिणामी आत्मा के ही संभवता है जब कि 
खाना, पीना, हंगना, मृतना, विवाह होना, पुत्र होना, ये छोकिक क्रियाये अथवा हिंसा,झूंठ, चोरी 
आदि पाप क्रियाये एवं पूजा, दान, अध्यापन, जाप्य देना, धम्यध्यान ये पुण्यकर्म सब अनेकान्तवाद 
अनुसार हां रहे बनते है | तो ये विशेष भावनाय और सामान्य भावनाये भी स्याद्वाद सिद्धान्त अनुसार 
पदाथ व्यवस्था मानने पर ही भायी जा सकती है। इस तत्त्व को और सूत्रोक्त को ग्रन्थकार बात्तिकों 
द्वारा कहे देते है । 


मेत्रयादयों विशुद्धय गाः सत्तादिषु यथागमं । 
भावनाः संभवंत्यंतनकान्ताशभ्रयणे तु ताः॥ १ ॥ 
मेंत्री सत्तेष॒ कतंव्या यथा तद॒दगुणाधिके। 
क्लिश्यमाने5विनेये. च सत्तरूपाविशेषतः ॥ २॥ 
कारुण्य॑ च समस्तेषु संसारक्लेशभागिषु । 
माध्यस्थ्यं वीतरागाणं न क्वचिद्विनिधीयते ॥३॥ 
भव्यत्व॑ गुणमालोक्य प्रमोदो5खिलदेहिषु । 
कतंव्य इति तत्नायं विभागो मुख्यरूपतः ॥ ४ ॥ 


याबत्‌ प्राणी ओर गुणाधिक जीब आदि में ये बिश्वद्धि के अंग हो रही मेत्री, प्रमोद आदिक 
भावनाओं को शास्त्रोक्त पद्धति अनुसार भावना चाहिये। वे भावनायें अनेकान्त सिद्धान्त का आश्रय 
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करने पर तो संभवती हैं किन्तु एकान्त पक्ष का कदाग्नह करने पर नहीं सध पाती है। जिस प्रकार जग- 
दूवत्तों सम्पूर्ण श्राणियों में मेत्रीभाव करना चाहिये उसी के समान जीवरूप से विद्वपताये नहीं होने के 
कारण गुणाधिक ओर क्लिश्यमान तथा अविनीत जीवों में भी मत्री करनी चाहिये | साथ ही “ब्राह्मणव- 
शिष्ट” न्याय अनुसार विशेषता की विवक्षा करने पर संसार संबन्धी क्छेशों के भागी हो रहे समस्त 
जीबों में करुणाभाव करना चाहिये। क्वचिन्‌ अबिनीत पुरुषों में बोतराग पुरुषों को साध्यस्थपना रखना 
नहीं भूल जाना चाहिये। अथवा 'क्वचित्म्यादबिनीतके' यों पाठ कर लेने पर किन्ही अविनीत प्राणियों 
में बीतराग ब्रतियों का मध्यस्थपना भावनीय हू | यह्‌ अथ कर लिया जाय । भव्यत्वगुण का विचार कर 
सम्पूर्ण प्राणियों में प्रसादभाव करने चाहिये इस प्रकार वहाँ वहाँ मुख्यरूप से यह विभाग कर लिया 
जाय । प्रन्थकार का अभिप्राय यह जचता है कि सम्पूर्ण प्राणियों मे जिस प्रकार मंत्री भाव को भावना 
की जाती है उसी प्रकार अत्यल्प, जधन्ययुक्तानन्त, प्रमाण अभव्यों को छोड़ कर सम्पूण अक्षय अनन्ता- 
नन्‍्त जीवो में वत्ते रहे भव्यत्व गुण का विचार कर उन सभी गुणाधिक अनन्तानन्त जीबो मे प्रमोद 
भावना भी भायी जा सकती है, वीतरागमुनि तो अपने मारने वाले का भी उपकार हैं। चितन करते ह कि 
प्राणों का ही वियोग करता है । धर्म से तो नही डिगाता है। ऋजु परिणामी आर नीचे:बृक्ति, अनुत्सको 
को धार रहा प्राणी ता दूसरे जीवों को बड़ी सुलभता से गुणाधिक समझ छेता है । ब्रती विचारता है कि 
इन सामान्य जाबा की अपक्षा संभवतः मेरे ही पाप कम अधिक होव इसका कोई ठिकाना नहीं है । भग- 
वान्‌ आदीइवर महाराज ने हजार वर्ष तपस्या की थी ओर महावीर स्वा्ी ने ९५४६ वर्षो से है चार 
घातिया कर्मों का नाश कर दिया था। बाहुबली स्वामी ने मात्र एक व मे आर भरत चक्रवर्त्ती न तो 
केबल कुछ अन्तमुहतों में ही केबल्य प्राप्त कर लिया था। कर्मा के जटिल्वन्ध ओर आत्मविश्वुद्धि या 
तपस्या की शक्ति अचिन्त्य हू । नरक से निकत्ठ कर तीथकर हां। जाना तो ह नारायण बलभद्र नहीं हो 
सकता है अतः संचित कर्मोंका कोई ठिकाना नहीं | अभव्य मुनि तपस्याग्र करते रहते है ओर निकट भव्य 
भागों भ लब॒लीन देखे जाते हैँ इस अपेक्षा से अपकारी या क्लिट्यमान जीव भी गुणाबिक हाय था सभा 
जीवों को गुणाधिक मानकर प्रमोद्भावना भावने से कोई टोटा नही पड़ जाता है | संसार के सभी प्राणी 
नाना योनियों में आकुछताओं को भुगता रहे मसार क्छेश से पीड़ित हा रहे है अतः सम्पूण क्लिस्यम'न 
संसारी जीवों में करुणाभाव भाया जा सकता हू। वीतरागमुनियों के मध्यम्थता ता अविनीतों मे ही 
क्या सम्पूण जीबों में वक्त रही ह | रागद्वप पूबक पक्षपात नहीं ,करना ही ता सध्यग्थता ८ । यह सभी 
जीवा के प्रति मध्यस्थता ता ब्रतियों में सुलठभता से घटित हो जाती है ज़ब तक उत्तममा5ठ व स्वरूप परम- 
ब्रह्म सिद्ध अवस्था नहीं प्राप्त होती तब तक संसारी जीवों को अविनीतता तो कथचित्‌ ब्रन ही जाती 
इस ग्रकार सामान्यरूप या विशेष रूप से विचार करते हुये चारा भावनाओं से त्रती को अपना आत्मा 
सबदा संस्कारित रखना चाहिये | 

नवीन पाप कर्मों के ग्रहण की निवृत्ति मे तत्पर हो रहे सहात्रत धारी जीव करके क्‍या इतना 
ही क्रियाकछाप करना रूक्ष्य में रखना चाहिये ! अथवा कुछ अन्य भी सद्विचार चित्त मे विचारते रहना 


चाहिये ऐसी जिज्ञासा प्रबतने पर सूत्रकार महाराज पुनरषि अन्य भावनाओं का प्रतिपादन करने के 
लिये इस अग्रिम सूत्र को कह रहे हैं 


जगत्कायस्वभावो वा संवेगवेराग्यार्थम्‌ ॥१२॥ 


जगत्‌ का स्वभाव और काय का स्वभाव संवेग और बेराग्य के ढिये है। अर्थात्‌ पर्यायस्वरूप 


सप्तमोडध्याय ५६९ 


आदिमान जगत्‌ है और द्रव्य स्वरूप अनादि अनन्त जगत्‌ है । इस अनादि अनन्त संसार में अनन्ता- 
नन्‍्त जीव नाना योनियों में दुःख भुगत रहे भटक रहे है। यहाँ कोई पदार्थ परिणामस्वरूप स्थिर नहीं 
हे | जल के चबूछा समान जीवित है, बिजली या मेघ के समान भोग सम्पत्तियाँ है। इष्ट वियोग, अनिष्ट 
संयोग की भरमार है, यह जगत जन्म-जरामृत्युओ से आक्रान्त है | इस जगत्‌ में जीव का इन्द्र, धरणेन्द्र 
कोई भी रक्षक नहीं है । इत्यादि प्रकार से जगत के स्वभावों झा चिन्तन करने से इस जीब को संवेग 
होता है । संसार से भय उपजता हे. धर्म में प्रीति होती है । तथा काय अशद्ध है, यावत्‌ दुःखों का कारण 
है, रोगों से भरपूर है, आत्मा से भिन्न है, अनित्य है, कृपण या कृतघ्न सेबक के समान समय पर काम 
नहीं आता है, पोखा देता है. दुगेन्‍्ध है, मल मूत्रों का स्थान है, पाप के उपाजन में दक्ष हैं, अत्यल्पकारण 
स॑ रागो हाने या मरने का तेयार हो जाता है, यथायोग्य भाड़ा देते रहने पर भी दीन भिक्षक के सदश 
सदा भोगोपभागों की याचना करता गहता ह। इत्यादि शरीर के स्वरूपों का चिन्तन करते-करते विषय 
भांगों की निगृत्ति होजाने स बेराग्य उपजता हूं । तिम कारण जगत्‌ और काय के स्वभावों की भावनाये 
भावनी चाहिये | 
भावयितव्यो व्रतस्थेर्यार्थमिति शेषः | संवेगबैराग्ये हि. व्तस्थैयेस्थ हेतू, जगत्कायरव- 
भावभावन संवेगवेराग्याथंमिति परंपरया तस्य तदर्थसिद्धिः । जगत्कायशब्दायुक्ता्थों स्वेनात्मना 
भवन स्वभावः, जगन्काययोंः स्वभावाविति संवेगवेराग्यार्थ ग्राद्य । संसाराद्धरुता संवेगः । रागी- 
कारणाभावादिषयेम्यों विरंजन विगगः तस्य भावों वैराग्यं संवेगवेराग्याम्यां संवेगवेराग्याथमिति 
द्योः प्रस्येकमुमयार्थत्व॑ प्रत्येतव्यं ॥ 
सोपस्काराणि बाक्यानि भवन्ति” इस नियम अनुसार ब्रतों की स्थिरता के लिये भी इन दोनों 
की भावना करनी चाहिये इतना अश् झोप रह जाता है। पश्चान्तर का सूचक वा शब्द इस प्रयोजन को 
ध्वनित करता है। मृत्र के उपात्त झब्दों और होष ठब्दों को मिलाकर यो अथ कर देना चाहिये कि 
ब्रता को स्थिरता के लिये तथा सवेग ओर बराग्य के लिय जगत और काय के स्वभावों को भावनाये 
करते रहना चाहिये। रगांसार संबन्धी दःखों स नित्य ही भयभीत रहना संवेश हे ओर इन्द्रियो के 
बिपयो स विरक्त हो जाना वराग्य है । जब कि संवेग ओर बेराग्य दोनों हो अ्तो की स्थिरता के हेतु है 
अतः जगन्‌ ओर काय के स्वभावों की भावना करना संवेग ओर वराग्य के लिये ह यों परंपरा से उस 
भावते रहने को उन संवेग और वेराग्य स्वरूप प्रयोजनों की सिद्धि का साधकत्व हैं। अर्थात्‌ जगत्‌ और 
काय के स्वभाव का चिन्तन करने से ब्रती जीव की अहिंसादि ब्रतों में स्थिरता होती हे पुनः ब्रतों में 
स्थिरता हो जाने स सवेग और वराग्य ये प्रयोजन सधते है। जगत्‌ शब्द ओर काय ज्ब्द के अर्थों को 
कहां जा चुका है | गच्छति इति जगत्‌, चीयते इति कायः जो अपने परिणामों द्वारा अनादि से अनन्तकाल 
तक चलता जा रहा हं वह जगत्‌ हैँं। शरीर नाम कम का उदय होने पर जीबों के निकट एकन्रित हो गया 
पुदूगछ तो काय है । जगत्‌ का अर्थ यदि लोक मान लिया जाय तो छोक का अथ या संसार का अथ पहिले 
सूत्रों में कहा जा चुका है । काय का अथ भी पहिछे प्रकरणो में आ चुका है । अन्तरंग बहिरंग कारणों 
अनुसार स्वकोय आत्मस्वरूप से होते रहना स्वभाव है। जगत्‌ और काय के जो दो स्वभाष हैं. इस प्रकार 
इन्द्र गर्मित षष्ठीतत्पुष समास कर “जगन्‌कायस्वभावो” यों शब्द साधु बना लिया जाता है । इस कारण 
जगत्‌ और काय के स्वभाव यों संबेग ओर वेराग्य के लिये ग्रहण करने योग्य हैं। जन्म, जरा, सरत्यु 
क्षुषा, रोग आदि अनेक दुःखमय संसार से भयभीत होना संवेग है । राग के कारणो का अभाव हो 
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जाने से यानी चारित्रमोहनीय कर्म का उपशम, क्षय या क्षयोपशम हो जाने पर स्पञझ्े, रस, गंध,रूप, शब्द, 
सुख, संकल्प, विकल्प, इन एन्द्रियिक विषयों से विरक्ति हो जाना विराग ह। उस विराग का जो भाव 
है सो वैराग्य है । संवेग और बैराग्य के लिये जो होय बह संवेगबेराग्याथ है । चतुर्थी का अर्थ तादथ्य 
है। इस प्रकार दोनों में से प्रत्येक का दोनों के छिय होना समझ लेना चाहिये, अथाव जगत के स्वभाव 
का चिन्तन करना संवेग के लिये और बराग्य के लिये भी ह तथेब काय के स्वभाव का चिंतन करना भी 
संवेग और बराग्य दोनों के लिये हे । वस्तुतः यही बात सर्वाग सत्य है । थोड़ी भी विचार बुद्धि को 
धारने वाला पुरुष ज़ब कभी जगत्‌ के स्वभाव को बिचारेगा तो उसे सवेग हुये बिना नहीं रहेगा। जो 
आज धनी दे वह कल निधन द्वो जाता है | बाबा बठे रहते है नाती की मृत्यु हो जातो है । कहीं शोक, 
कहीं रोग, क्बचित्‌ खेद की भरमार सुनाई दे रही है। जगत में कद्दीं भी सुख नही है, केवलज्ञानी महा- 
राज ही अठारह दांषों से रहित है । देव और भोगभूमियाँ जीव भी व्यक्त या अव्यक्त रूप से क्षधा 
आदि अठारह दोषों करके आक्रान्त है। उनमे विचारशील सम्यग्दृष्टि यही भावना भावते रहते हैं. कि 
कब कर्म भूमि की मनुष्य पर्याय को ग्राप्त कर संयम घारते हुये चार आराधनाओं को प्राप्त कर। इसी 
प्रकार शरीर की अवस्थाओं का विचार करने पर बेराग्य ही उपजता है। जगत पद से तीन सी तेतालीस 
घनराजू प्रमाण तीनों छोक और उसमें अनित्य, अशरण होकर वर््त रहे सभी परिणामी पदार्थ पकड़ लिये 
जाते हैं। फिर भी संसारी जीव का काय से घनिष्ठ संबन्ध है । अतः भूत, ब्रती, न्याय अनुमार यों 
सामान्य विशेष नीति से काय का प्रथक्‌ उपादान करना पड़ा 8 । जगत की अनेक परिणतियों से जितना 
कहीं संवेग उपजता हे उससे कितना ही गुना अधिक काय के स्वभाव का चिन्तन करने स वेराग्य उप- 
जता हे । सूत्रकार ने यह बहुत बढ़िया मोक्षमार्गोपयोगी अमूल्य सूत्र कहा ह। इसमे अपरिमित भप्रमेय 
भरा हुआ है “सम्यग्दझनज्ञानचारित्राणि मोक्षमाग/” इस सूत्र के पठ्चात यदि एक ही सृत्र बनाने का 
विचार किया जाय तो दह सोभाग्य इस “जगत्कायस्वभावों वां संवेगवेराग्याथ' सत्र को ही प्राप्त 
होगा । इस सूत्र में शिक्षा, उपदेझ, सिद्धान्त और साधु तत्त्वो का सार एकचित्र कर दिया गया हैं । मोक्ष 
के कारण रूबर तत्त्व ओर निजरा तत्त्व को यहाँ ठूस कर भर ढिया गया है । 

केषां पुनः संवेगवैराग्याथ जगत्‌कायस्वभावभावने कुतो वा भवत इस्याहइ-- 

यहाँ कोई प्रइन डठाता है फिर यह बताओ कि जगत्‌ के स्वभाव की भावना ओर काय के 
स्वभाव की भावना ये दोनों किन-किन जीवों के संवेग ओर वेराग्य के लिये उपयुक्त होती है ? ओर यह 
भी बताओ कि किस कारण से ये भावनाये जीवों के द्वाती है ) इस प्रकार जिज्ञासा अ्वतने पर ग्रन्थकार 
उत्तर बात्तिक को कहते है। 

जगत्कायस्वभावों वा भावन भावितात्मनां । 
विरक्‍त्यर्थ आप 
संदेगाय विरक्‍त्यर्थ तत्॒तस्तत्थबोधतः ॥१॥ 

जिन जीवों ने आत्मा के स्वरूप का भले प्रकार चिन्तन किया है। ज़गत्‌ के स्वभाव और काय 
के स्वभाव अथवा उनकी भावनाये करना ये उन भावित आव्मक जीवों के संवग गुण के लिये और 
बराग्य के लिये उपयोगी हो रहे है यह पहिले प्रश्न का उत्तर हुआ। दूसरा प्रउन जो यह था कि किस 
कारण से वे उक्त प्रयोजनों को पुष्ट कर देते हैं? इसका उत्तर यह है कि पास्तविक रूप से उन जगत्‌ 
और काय का बढ़िया बोध हो जाने से यानी उनके वाम्तविक म्वरूपों का चिन्तन करने से संवेग और 
वेराग्य हो ही जाते हैं। कलहकारिणो स्त्री से या अन्यायी राजा अथवा मल्मत्रों से अरुचि होने का 
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हेतु उन घृणित पदार्थों का ज्ञान ही है। जगत्‌ और काय में कोई भी स्वभाव आसक्त हो जाने का नहीं 
है | अतः जगत्‌ तत्त्व और काय तत्त्व का समीचीन बोध हो जाने से संवेग और बेराग्य का होना अनि- 
वार्य हे । हाँ जो आत्म ज्ञान से श॒न्य हैं वे भले ही वक्त गुणों को प्राप्त नहीं कर सके क्योंकि उन्हें तत्त्व- 
ज्ञान ही नहीं है । बालक ही सांप या अग्नि से खेलना चाहता है विचारशील नहीं। अतः आत्मद्ानी 
जीव मु इस सूत्रोक्त अनुसार तत्त्व प्रबोध पूवंक हुई भावनाओ से संवेग ओर बेराग्य हो जाने का अविना- 
भाव है | 

तत्ततो जगत्कायस्वभावाभावबोधवादिनां तु॒तद्भावनातो नाभिप्रेता्थसिद्धिरित्याइ-- 

वास्तविक रूप से जगत्‌ और काय के स्वभावों का अभाव मान कर विज्ञान का अद्वेत मानने 
बाले बोद्धों के यहां तो उन जगत ओर काय के स्वभावों की भावना से अभिप्रत अर्थ की सिद्धि नहीं 
हो सकती हे इसी बात को ग्रन्थकार वाक्तिकों द्वारा कह रहे हैं.। 


भावना कल्पनामात्र'येषामथानपेक्षया । 


तेषां नार्थस्ततो:निष्टकल्पनात इवेप्सितम्‌ ॥२॥ 
अनन्तानन्ततत्तस्य कश्चिदर्थेषु भाव्यते । 
सन्‍नेवेति यथाथंत्र भावना नो ब्यवस्थिता ॥३॥ 
जिन बौद्ध पण्डितों के यहां अनित्य, अशरण आदि भावनाये या पांच ब्रतो को पन्‍्चीस विशेष 
भावनाये अथवा अपाय, अवद्यदर्शन ओर दुःखम्बरूप तथा मेत्री आदि एवं जगत काय म्वभाव चिन्तन 
ये सामान्य भावनाय केवल कल्पनास्वरूप ही माना गयीं है । बौद्ध समझाते है कि इनमें बम्तुभूत अर्थों 
की कोई अपेक्षा नहीं है । जेसे कहानी, क्रिबदन्तियां, उपन्यास, किस्सा यों ही गढ लिये जाते है इसी 
प्रकार जगत के स्वभावों की भावना या काय स्वभाव का चिन्तन ये सब बस्तुस्पर्शी न होकर कोरी कल्प- 
नाय है। दीन छोकरा अपने मन में राजापने की कल्पना कर लेवे या मूर्ख गालक अपने को पण्डित मान 
बैठे, इन्द्र नाम का बालक अपने को प्रथम स्वर्ग का अधिपति चिन्तता रहे. मिट्टी के बने हुये झोंपड़े में 
स्वर्णनिर्मित प्रासाद की भावना करता रहे, ऐसे निकम्मे मिथ्याज्ञानी को कोई अर्थ की सिद्धि नहीं होती 
है । अब आचार कहते है कि भावना को अवस्तु विषयिणी मानने वाले उन बौद्धों के यहां उस भावना 
से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता है | जेसे कि अनिष्ट की कल्पना से ईप्सित पदार्थ की प्राप्ति नहीं होती 
हे अर्थात्‌ मट्टी को बनी गाय से अभीष्ठ दुग्ध प्राप्त नही होता है । यहा कहना यह है कि सबंथा असत्‌ 
कल्पनाओं से भले ही इृष्ट प्रयोजन की प्राप्ति नहीं होय किंतु वास्तविक कल्पनाओं से इृष्ट प्रयोजन सघता 
है जब कि उपचरित असद्भूत व्यवहार नय अनुसार मेरे पुत्र, दारा आदिक है, वम्त्र, अलंकार, सोना, 
चांदी मेरे हैं, देश, राज्य दुर्ग मेरे, है. इत्यादिक कल्पनाये भी कथंचित्‌ बस्तुपरिणतियों को छूकर हुयी है । 
बहुरूपिया, चित्र, नाटकप्रदशन, बनाबटी सिंह, सप,भूत, प्रेत आदिक को झूंठी कल्पना, अपने में रोग 
या नशा आ जाने की भावना ये बहुभाग असत्य भावनाये भी अनेक परिणतियों को उपजा देती है। 
पांव के “हाथापांव” रोग पर सिंह को प्रतिक्ृति छाभ देती हूं, भील मट्टी के कृत्रिम द्रोणाचाय से धनुष 
विद्या पढ़ा था, “यथा कृूमे:ः म्वतनयान ध्यानमात्र ण तोषयत्‌” कछवी अपने बच्चों को शुभभावना 
मात्र से पुष्ट करतो रहती है. यह बात सर्वाग असत्य नहीं है। माता पिता गुरुजन अपने पुत्र या छात्रों 
को शुभभावनाओं से अलंकृत करते रहते है | तो बस्तुभूत परिणतियों की भित्ति पर हुई भावना तो कोरी 
कल्पना नहीं कह्दी जा सकती है। प्रत्येक पदारथ में अनन्तानन्त स्वभाव भरे हुये है न जाने किस नैमि- 
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स्िक या स्वाभाविक स्वकीय परिणति की भावना भा कर यह जीव संसार कारण या मोक्ष कारण की 
आराधना किया करता है| कुकर्म या सत्कर्म का छाटा सा बीज ही फल काल में महान वृक्ष हो जाता 
है। अनेक अर्थों मे से कोई न कोई अनन्तानन्त स्वभाव वाले पदाथ का सत््बरूप अथ भावना किया 
जाता है । इस कारण हम स्याद्वादियों के यहाँ वस्तुस्पदिनी भावना यथार्थ हो व्यवस्थित हो रही हैं । 
कुशिक्षा का स्वल्प कारण मिल जाने पर पापा जीव उस व्यसन की भावना भाते भाते एक दिन महादु 
व्यसनी हो जाता है इसी प्रकार सत शिक्षा का स्वल्प बीज पाकर भव्य जीव शुभ भावनाओं को भाकर 
एक दिन चारित्रवानों में अग्रणी बन जाता है । भावनाये भावने से विद्यार्थी पाठ को अभ्यस्त कर लेता है । 
भावना अनुसार वक्ता अच्छी वक्‍तठृता देता है। रागबबक भावनाओं के वश माता अपने पुत्र पर स्नेह 
करती है | जगत्‌ की और दझरीर की परिणतियां बहुत सी प्रत्यक्षणोचर है । उनका अबलव लेकर सत्या- 
थेमावना भावने से संवेग ओर वेराग्य परिणाम उपजगे ही। हां जो भावना को परमाथ नहीं मानते 
है उनके यहां प्रतीतियों से विरोध आवेगा । भावना के बिना स्मृति नहीं हो सकती है, बाछक अपनी माता 
को नहीं पहिचान सकेगा, पक्षी छोट कर अपने घोसले में नहीं आ सकेगा, परोक्षाय देना असंभव हो 
जायगा, मुख में कोर नहीं दे सकोगे, व्याप्रिस्मरण या संकेत स्मरण अनुसार हाने बाल अनुमान और 

_आगमप्रमाण उठ जायंगे, किसी का शुभ अद्गयुभ चिन्तन कुछ का4कारी नहीं होगा अतः उक्त सामान्य 
भावनाओं ओर विशेष भावनाओं को वस्तुभूत यथाथ मानना चाहिये वाम्तविक अथ क्रियाओं को कर 
रही भावनाओं पर कुचादरों का अवकाश नही ह। 


ततो यथार्था अवितथसकलभावनाः प्रतिपन्नव्रतस्थयहेतवस्तत्प्रतिपक्षस्वीकारनिराकरण- 
हेतुत्वात्सम्यक सत्रिताः प्रतिपत्तव्या। । 

तिस कारण सत्य अर्थों का अवलंब लेकर हुयी उक्त सम्पूण भावनाये यथार्थ ह। प्रतिज्नात 
किये गये अहिंसा आदि श्रतों के स्थिरपन की कारण है उन ब्तों के प्रतिपक्ष हो रहे हिसा. झू ठ आदि के 
स्वीकारों की निराकृत का हेतु हाने से सूत्रकार महाराज करके भल्ठ प्रकार उक्त सृत्रो में व भावनाय सूचित 
कर दी गयी हू । या भव्यों को घिशेष भावनाओं ओर सामान्यभावनाओं की प्रतिपत्ति कर छनी चाहिये 
अल विस्तरण । 

हा ८6 | पी के हे. के जे 

अथ के हिंसादयों येभ्यी विरतित्रेतमिति शकायां ह्विंसां तावदाह/-- 

अब यहाँ कोई प्रइन उठाता है कि वे हिंसा आदिक कोन से है ? जिनसे कि विरति होना 
ब्रत है यों सातवें अध्याय के प्रथम सूत्र द्वारा कहा गया है । इस प्रकार शंका प्रथनने पर सत्रसे प्रथम 
आदि में कहाँ गयी हिंसा को लक्षण सूत्र द्वारा श्री उमास्वार्मी महाराज कहते है । 


प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपरां हिसा ॥॥१३॥ 


प्रमाद युक्त परिणति का योग हा जाने से स्व या पर के झ्राणों का बियोंग कर देना हिसा है । 
अर्थात्‌ ग्रमादी जीव करके कायवाडमनःकस रूप योग से स्वकोय, परकीय, भावप्राण द्रव्यग्नाणों का 
वियोग किया जाना हिंसा कही जाती हैं । 

अनवगृद्दीतग्नचारविशेषः प्रमत्तः अभ्यंतरीभूतेवाथों वा पंचदश्प्रमादपरिणतों वा, योग- 
शब्द; संबन्धपर्यायवचनः, कायवाहमनःकर्म बा; तेन प्रमत्तसंबंधात्‌ प्रमतकायादिकमेंणों वा 
प्राणव्यपरोपणं हिंसेति स्त्रितं भवति । 


सप्तमो5ध्याय ण्द्ण 


पाँच इन्द्रि. ओर छठे मन के निरगल हये प्रचार विषयों का नहीं अवधारण कर ( को नहीं 
गिन कर ) अयत्साचार पूव्वक प्रवर्स रहा जीब प्रमत्त हे। अथवा प्रमत्त का अर्थ थों कर लिया जाय कि 
प्रमत्त इव प्रमत्तः यों प्रमत्त शब्द में इब शब्द का अर्थ सद॒शपना भीतर गर्भित हो रहा हू । अर्थात्‌ जेसे मद्य 
पीने बाढछा काय, अकाये, बाच्य, अबाच्य, इष्ट, अनिष्ठ आदि को नही जानता हूं उसी प्रकार जीव- 
स्थान, योजिस्थान, स्वीय, परकीय, सुक्ष, दुःख आदि को नहीं जान रहा कपायोदय वश्ञीकृत जीव मदो 
न्मत्त के समान प्रमत्त का तीसरा अथ पन्द्रह प्रमादों से य॒क्त हो कर परिणति कर रहा जो जीच है सो 
प्रमत्त है । स्त्रीकथा, भक्तकुर्था, राप्ट कथा, राजकथा, क्रोध, मान, माया, लाभ, स्पश न, रसना, घ्राण, चछ५ 
श्रोत्र, निद्रा ओर स्तेह इसे दा प्रमादों के साथ रम रहा जीव प्रमादी कहा जाता हैं । सूत्र में पड़ा हुआ योग 
शब्द तो संवन्ध का पर्यायवाची है । युज्ञि योगे धातु से बने हुये याग शब्द का अर्थ संबंध हो जाता है । 
अथवा काय, वचन, मन का अवलंब लेकर हुआ आत्मप्रदेशपरिम्पंद भी योग हो सकता ह । तिस कारण 
इस सूत्र से यह सूचित हो जाता हे कि प्रमत्त का संबन्ध हो जाने से अथवा प्रमत्त जीव के काय आदि 
परिम्पन्दो से हुआ रबी संबन्धी या पर सम्बन्धी प्राणियों का विशाग करना हिसा हे | 
र्किं पुन॒व्य परेपणं ९ वियोगकरण प्राणानां व्यपरोपण्णं प्राणव्यरोपपणं | प्राणग्रह्ण 
तत्पूव॑कत्वात्‌ प्राणिव्यपरोपणस्य । सामथ्य॑तः सिद्धेः | प्राणस्य ग्राणिम्योअन्यत्वादधर्मामाव इति 
चेन्न, तददुःखोत्पादकत्वात्‌ प्राणव्यपरोपणस्य । प्राणानां व्यपरोपणे ततः शरीरिणोश्न्यत्वाद्दुःखा 
भाव इति चेन्न, इष्टपृत्रकलत्रादिवियोगे तापदशनात्‌, तेनान्यत्वस्य व्यभिचारात्‌ प्राणप्राणिनोबर्ध॑ 
प्रत्येकत्वाच्च सवथान्यत्वमसिद्धमिति न दुःखाभावसंभवः शरीरिणः साधयतो यतो हिंसा न स्पात्‌ । 
यहां कई प्रछता है कि प्रमत्त योग का अथ समझ लिया फिर यह बताओ कि यह व्यपरोपण क्या 
पदाथ है ) उसके उत्तर मे आचाय कहते है कि व्यपरोपण का अथ वियाग करना ह। पाँच इन्द्रिय प्राण 
तीन बल थाण, आयु; और व्वासोड्बास, इन प्रार्णों का वियाग कर देना प्राणव्यपरोपण है । यों पप्ठो तत्पु 
रूप समास है| प्राणों का ग्रहण इस लिये किया गया है कि प्राणी का व्यपरोपण छस प्राणव्यपरापण 
होने को पृववर्त्ता मान कर होता हू । पहिले प्राणों का वियोग होता हे पश्चात्‌ श्राणी को वियोग हो जाता 
है यह बात त्रिना कहे सामथ्य से सिद्ध हो जाती ह । जीब के प्राणो का वियोंग हो जाने से इष्ट बन्घुओं 
के साथ उस जीव का वियाग हो जाता ह अथवा आख्रव पूवषक बंध हाता ह। फिर भी आखसत्रव ओर बंध 
आक्षप उठाता ह कि ग्राणिया से प्राणा का जब भेद है तो प्राणो का वियोग कर देने से आत्मा का कुछ 
बिगाड़ नही हाता है । अतः हिसक को अधम नहीं छग सकेगा। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं 
कहना क्योंकि प्राणा का व्यपरापण करना उस जीव के दुःख का उत्पादक हूँ प्राणों का वियोग कर देने 
पर प्राणी जीव को महान दुःख उपजता है इस कारण दुःखोत्पादक हिंसक जीव के अधम हो जाने को 
सिद्धि हुई | पुनः कोई सवंधा भेदबादी आशक्षेप डठाता हूँ कि शरीरधारी आत्मा जब प्राणों से सबंधा 
भिन्न हू ता प्राणों का व्यपरोपण होते हुये भी भिन्न हो जाने के कारण उससे आत्मा को दुःख नहीं होना 
चाहिये जसे कि शरीर से मल मूत्र का वियोग हो जाने से किसी को दुःख नहीं होता हू । अब आचार्य 
कहते दे कि यह ता नहीकहना क्योंकि इृष्ट हो रहे भिन्न-भिन्न पुत्र, स्त्री, धन, पश्च, गृह, अधिकार, आजी 
बिका आदि का वियोग हो जाने पर जोब के संताप हो रहा देखा जाता हे अतः भिन्नत्व हेतु का तिस पुत्र 
आदि के वियोग करके व्यभिचार हुआ | अर्थात्‌ आरणव्यपरोपणं ( पक्ष ) जीबस्य न दुखहदेतुः ( साध्य ) 


५६६ इलोक-बातिक 


तदन्यत्वात्‌ ( द्वेनु ) शत्र्‌ वियोगवतत्‌ ( दृष्टान्त ), इस आशक्षेप कर्ता फे अजुमान में पड़े हुये तद॒न्यत्व हेतु का 
इष्ट पुत्रादि वियाग करके व्यभिचार आता है ! एक बात यह भी है क्रि प्राण ओर प्राणी आत्मा का बंध 
के प्रति एकपना है। दोनों बंध कर एकम एक रस हो रहे है अतः सर्व था भेद असिद्ध हे यों अन्यत्व द्वेतु 
स्वरूपासिद्ध भी हुआ ( बंधं पड़ि एयत्त लक्खणदों हवइ तस्स णाणत्तं ), इस कारण एकपना हो जाने 
से प्राणों का बियोग हो जाने पर आत्मा के दुःख के अभाव का असभव है । शरीर वाले आत्मा को साध 
रहे स्बथा भेदबादी बेशेपिक के यहाँ आत्मा के दुःखाभाव नहीं संभवता है । जिससे कि प्राणों का वियोग 
कर देने पर आत्मा की हिसा न होती। अर्थात्‌ श्राणो का व्यपरोपण हो जाने से प्राणी की हिंसा और 
प्राणी को दुःख उपजना तथा हिंसा से अधम होना सिद्ध हो जाते हैं। 


एकान्तवादिनां तदनुपपत्ति; संवधाभावात्‌ । प्राणप्राणिनोः संयोगविशेषसंबन्ध हति 
थेत्‌, कुतस्तस्यांतरसंयोगादिशेषः १ तददृष्टविशेषादिति चेत्‌, तस्याप्यात्मनोअन्यस्वे कुतः प्रतिनिय- 
तात्मना व्यपदेश; तत्र समवायादिति चेद्‌, सर्वात्मसु कस्मान्न तत्समवायः १ प्रतिनियतात्मनि धर्मा- 
धर्मयोः फलानुभवनात्तत्रेव समवायो न सर्वात्मस्विति चेत्‌, तदेव सर्वात्मसु कि न स्यात्‌ ? सर्वा- 
त्मशरीरेष्यभावादिति चेन्न, शरीरस्यथापि प्रतिनियतात्मस्वाभाविकलायोगाव्‌ सर्वात्मसाधारण- 
त्वात्‌ । यददृष्टविशेषेण कृतं यच्छरीरं तत्तस्येवेति चेत्‌, तहादृष्टस्यापि ततोे्न्यतवेत्येकांते कुतः 
प्रतिनियतात्मना व्यपदेश इति स एवं पर्यनुयोगश्चक्रकं च ॥| 


स्वेथा नित्यपन, सदा शुद्धता, स्वेगतपन, क्रियारहितपन आदि एवकांतों का पक्ष छे रहे नेया- 
यिकर, सांख्य आदि पण्डितों के यहाँ उन दुःख, मरण, जीवन, आदि की सिद्धि नहीं हो सकती हे । क्योंकि 
आत्मा का गरीर या प्राण अथवा दुःख आदि के साथ कोई संबन्ध नही बनता हैं। यदि नेयायिक यो 
कहें कि वायु द्रव्य प्राण ओर प्राण वाले आत्मा द्रव्य का सम्बन्ध संयोग विशष है। जनों के यहां भी 
कर्म, शरीर, म्वकीयपुत्र कलछन्न आदि के साथ विशेष जाति का संयोग माना ही गया है। यों कहने पर 
तो आचार्य पूंछते हैं कि उस संयोग की अन्य अन्तर वाले भिन्न पदार्थों के हुय संयोग की अपेक्षा किस 
कारण से विशेषता हो रही है ? बताओ। अर्थात आत्मा का घट से, पुस्तक से, लेखनी से, भी संयोग 
हो रहा है । ऐसी दश्ञा में प्राण के साथ हुये संयोग में भछा किस कारण से विशेषता आ गयी जिस से कि 
प्राण का व्यपरोपण हो जाने पर प्राणी आत्मा का व्यपरोपण हो सकेगा। इसके उत्तर में यदि नेयायिक 
यों कहें कि उस ग्राण बाले आत्मा के पुण्य, पाप, नामक अदृष्ट विज्ञेप से संयोग की अन्य बहिरंग 
संयोगों की अपेक्षा विशेषता हो गयी हं। यो कहने पर तो जेन उलाहना देंगे कि उस अदृष्ट को भी 
आत्मा स भिन्न मानने पर किस कारण से प्रतिनियत आत्मा के सम्बन्धोपने कररे व्यपदेश होगा अर्थात्‌ 
नेयायिकों के यहां आत्मा से जेसे आण भिन्न पड़े हुये है. उसी प्रकार अदृष्ट विद्ञेप भी भिन्न पड़ा हुआ 
हे । अनन्तानन्त व्यापक मानी गयी आत्माओं मे से क्रिसी एक आत्मा का वह अदृष्ट नियत नहीं कद्दा 
जा सकता है । यदि बेशेषिक या नैयायिक इसके उत्तर में यों कहें कि उस नियत आत्मा ही में अदृष्ट का 
समवाय सम्बन्ध हो गया है इस कारण नियत आत्मा का यह नियत अरृष्ट हे यों स्वस्वामिसम्बन्ध का 
व्यपदेश हो जायगा | इस प्रकार कइ्टने पर तो हम जेन कटाक्ष करेंगे कि जब समवाय व्यापक और एक 
माना गया हू तो सम्पूर्ण ही आत्माओं में किस कारण से उस अदृष्ट का समबाय नहीं हो जाता दे ! 
बताओ । इसके उत्तर में बेशेषिक यदि यों कट्दे कि प्रतिनियत हो रही एक आत्मा में हो धर्म और अधर्म 
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के सुख, दुःख आदि फलों का अनुभव होता है इस कारण उस एक द्वी आत्मा में अदृष्ट का समवाय 
संबन्ध हो सकेगा । सम्पूर्ण आत्माओं में अदृष्ट नहीं समचेत दोगा। यों वेशेषिकों के कहने पर तो पुनः 
हम जैन उपालंभ देंगे कि वह धर्म अधर्मों के फछ का अनुभवबन ही भला क्‍यों नहीं सम्पूर्ण आत्मा में 
हो जाता है ? फूछ की फेली हुई सुगन्ध को सभी निकटवर्ती पुरुष सूंघ छेते है जब कि अनेक आत्माये 
एक स्थान पर डट रही हैं। सभी आत्माओं से अदृष्ट और उसका फलानुभवन सबेथा भिन्न पड़ा हुआ है 
तो एक ही आत्मा उस थदृष्ट सुख दुःख फल का अधिपति नहीं हो सकता है । इस पर बेशेषिक यदि यों 
समाधान कर कि सम्पूर्ण आत्माओं के दझरीरों में अदृष्ट के फल का अनुभव नही हुआ है । एक ही आत्मा 
के शरीर में सुख दुःख अनुभवा गया हे अतः एक ही नियत आत्मा में धर्माधर्म फछानुभव, एवं अनुभव 
नियामक समवाय, ओर समवाय के वश हो रहा नियत अदृष्ट तथा अरृष्ट देतुक नियत भ्राणों का संयोग 
बन जायगा । आचार्य कहते है कि यह तो नहीं कद्द सकते हो क्योंकि (आधारभूत नोंव हो रहे अन्तिम 
हेतु के बिगड़ जाने से आपका बना बनाया सम्पूर्ण प्रासाद गिर जाता है। शरीर भी सभी आत्माओं से 
भिन्न पड़ा हुआ है अतः प्रतिनियत एक ही आत्मा के स्वभाषों से सम्पादित होनापन प्रकृत शरीर के भी 
नहीं बन पाता है | क्योकि वह शरीर भी सम्पूर्ण आत्माओं का साधारण है। साधारण वस्तु पर सम्पूर्ण 
आत्माअ। का समानरूप से अधिकार हैं अतः शरीर का नियतपना ( प्रकृत आत्माधिकृतत्व ) नहीं हाने 
से सुख दुःखानुभवन नियत नहीं हो सका। फलानुभव के नियत हुये बिना उसी एक आत्मा में अदृष्ट 
का समबाय नियत नहीं हो. सका ओर नियत समवाय नहीं हाने से अदृष्ट विशेष नियमित नहीं हो 
सका जो कि प्राण ओर प्राणी के संयोग विशेष का नियामक होता । अन्तिम नींव को सुधारने के डिये 
वेशपिक यदि यो कहे कि जिस आत्म। के अदृष्ट बिशेष करके जो शरीर बनाया गया है बह शरीर उसी 
आत्मा का होगा अन्य पड़ोसी आत्मा का नहीं। यों कहने पर तो आचार्य उलाहना देते है कि तब तो 
भेदवादियों के ऊपर उपालंभमाला आपड़ती हँ। झरीर के नियामक अदृष्ट को भी उस आत्मा से भिन्न 
होने का ही एकात सानने पर भल्य किस कारण से उस अदृष्ट का प्रतिनियत आत्मा के सम्बन्धीपने करके 
पछ्ठी विभक्तिबाला व्यवहार होगा ? बताओ। यों वहका वही हि गरेग यानी समाधान आश्षेपों का 
प्रबत्तेन चालू रहेंगा। वशेषिक ने अन्तिम नियामक अदृश् माना है। प्रारम्भ में भी अदृष्ट बिशेप से संयोग 
विशेष की व्यवस्था करी थीं किंतु अदृष्ट भी आत्मा से भिन्न ही माना गया है अतः बह अदृष्ट इस आत्मा 
का हैं एसा नियम कोन करे ? तन्न समवाय से नियम करोगे तो उस भिन्न पड़े हुये समवाय का नियम 
कोन करें ? कि इसी आत्मा में उस अदृष्ट का यह समवाय है। यदि फलानुभवन से समवाय को नियत 
किया जायगा तो सम्पूर्ण आत्माओं को ठहालकर एक ही प्रकृत आत्मा में उस भिन्न पड़े हुये फलानुभवन 
के स्वामिसंबन्ध को प्रतिनियति कोन करे ? प्रतिनियत शरीर में फलानुभवन के होने से अनुभव का 
नियम किया जायगा ता आत्माओं से सवंधा भिन्न पड़े शरीर का ही नियतपना कोन करे ? भेदवादियों 
के यहाँ बड़ी कठिनता आ पड़ती है । यदि ज्ञिस आत्मा के अदृष्ट से शरीर बनाया गया है वह शरीर उस 
आत्मा का यो प्रतिनियत व्यवस्था करोगे तो फिर अदृष्ट विशेष के ऊपर प्रइन उठता है कि भिन्न पड़े 
हुये उस अद्ृष्ठ को ही सभी आत्माये क्यों नहीं हड़प लेगीं। इसके लिये फिर चह्टी समाधान और आश्षेप 
चलते रहेंगे कोई संतोषजनक उत्तर बैशषिकों की ओर से नहीं हो सकता है। एक बात यह भी हे कि 
यों करते करते बेशेपिकों के ऊपर चक्रक दोष आता है । प्राणों और प्राणी का संयोग विशेष हो जाने में 
सब से पहिले अदृष्ट विशेष को द्वेतु कह, उसका नियामक समवाय कहा, समवाय का नियामक फलाजु- 
भवन कह), फलछानुभवन का नियामक प्रतिनियत शरीर में होना कह्दा, शरीर का नियासक पुनः अदृष्ट 
विशेष कद, और अदृष्ट विशेष का नियामक संसवाय कहा इत्यादि रूप से चक्कर घंध जाता है। कारक 
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प्‌ 8223 पक्ष का चक्रक्‌ गर्भित अनु सथा दोप किसी भी काय को नहीं हूं।ने देता, है । पदार्थ सम- 
"छा 





न । तद्पेक्षापेक्ष्यपेक्षितत्वा नरबधनो5निष्टप्रसंगेंशवेक्र कम । 
अदृष्टविशेष। ततः सुद्रमपि गत्वा यत्रात्मनि भावादुष्ं 
की रह 09 कथंचित्तादात्म्येन स्थितं तस्य तस्कृतं द्रव्यादृष्ट 
री ह पीवृगलिक कम व्यपदिश्यते । तत्कृतं च झरीर॑ं प्राणा- 

१९ धरे #८, ८ ुु 
२७ ७ त्मक तद्थपदेशमहंति पृत्रकलत्रादिवदेवेति स्था- 
चक्रकदोषः दादिनामेव प्राणव्यपरोपणे प्राणिनों व्यपरोपण दुःखो- 
के... अननननननननननननन+ त्पत्तेयुक्त न पुनरेकान्तवादिनां योगानां सांख्या- 
रे रे" हि दिवत्‌ । 

५&» ४ तिस कारण अनेकांतवाद में हीं प्राणों या उनके 
हि संयोगविशेष, अदृष्ट विशेष एबं अरीर आदि की सिद्धि 
९6७९४) समुचित बनती है । नेयायिकों को बहुत दूर भी जाकर 


कथंचित्‌ तादात्म्य की ही शरण लेनी पड़गी। अन्यथा 

चक्रक ग्रह या अनवम्था पिशाची से नैयायिक अपना पिंड नहीं छुड़ा सकते हू। जिस आत्मा 
में मिथ्यादशन, अविरति, क्रोध, प्रदोष आदिक आत्मपरिणति स्वरूप भाव, पुण्य, पाप कर्थंचित- 
तदात्मकपने करके स्थित हो रहे हूँ. उस आत्मा के उस भाव अदृष्ट से किये गये द्रव्य अदृष्ट स्वरूप. पुद्ग- 
छोपादेय अष्टविध कर्म का स्वस्वार्मी व्यवहार कर दिया ज्ञाता है। तथा उपादान कारण पुद्गल से बनाये 
गये उस अष्टविध कर्म स्वरूप द्रव्यादृष्ट करके प्राणस्व॒रूप अरीर किया जाता है. जो कि इसी नियत 
आत्मा का झरीर हूँ इस प्रकार पष्ठी विभक्ति अनुसार व्यचह्वार करने के याग्य ६ जस कि अपने पुण्य 
पाप अनुसार प्राप्त हुये पुत्र, स्त्री, भ्राता आदिक उस उस आत्मा के कह दिये जाते है। भावाथ-भदवादी 
नेयायिकों के यहाँ चक्रक दोष आता है किंतु मिथ्यान्व, अविरति, कपाय आदि भाव अदृष्टो के साथ 
आत्मा का कथंचित्‌ तादात्म्य संबंध मानने पर कोई दोप नहीं आता है जिस आत्मा का भाव अटृष्ट हैं 
उस अदृष्ट को निमित्त पाकर संचित हुआ ज्ञानाबरण आदि पंद्गल्क द्रव्यादृष्ट भी उसी आत्मा का कहा 
जावेगा और उस द्र॒व्यादृष्ट के डदय अनुसार बन गर्ग द्ारीर प्राण, भी उसी आत्मा का समझा जायगा, 
पुत्र, स्त्री, आदिक भी नियत आत्मा के तभी व्यवह्गत होते हैं जब कि उन पुत्रादिकों के संपादक द्रव्यादृष्ट 
के भी संपादक हो रहे भावादृष्ट का उस नियत आत्मा के साथ कथंचित्‌ तादास्म्थ संबंध बन रहा हे. 
आत्मा के साथ संबंध रहे पोदूगछिक द्रव्यादृष्ट का भी कथ्थंचित्‌ तादात्म्य हों सकता हू इस तत्त्व का 
निर्णय “प्रमेयकमलमातंण्ड” में समझ लिया जाता है । इस प्रकार स्याह्वादियों के यहाँहों प्राणों का 
योग कर दैंनें पर श्रांणी आत्मा का व्यपरोपण हो जाना आत्मा को दुश्ख की उत्पत्ति होने से समुचित 
बन जाता हैं किंतु फिर एकॉतवादी हो रहे यौग यानी नैयायिक्रों के यहाँ अगीरधारी आत्मा का व्यपरोपण 
नहीं हो सकता हे जेसे कि सांख्य, बौद्ध आदि पण्डितों के यहां शरीरी का व्यपरोपण नहीं हो सकता 
हे । यद्यपि योग द्शन पतंजलि का बनाया हुआ न्यारा है फिर भी क्वचित नैयायिकों को यौग कह देते हैं । 
नैयायिक या बैशेषिकों के यहां शरीर, प्राणबायु, या दुःख को आत्मा से सवृंथा भिन्न मान रक्‍्खा है। 
सांख्यों ने प्राकृतिक प्राणों को शुद्ध उदासीन आत्मा से भिन्न अभीष्ट किया है । बोद्धों के यहां तो आत्म- 
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तक््व ही नही बनता हे।। पांच इन्द्रियं, मनोबल, वचनबरू, कायबल, आयु ओर श्वासोच्छवास इन 
दश द्रव्यध्माणा का आत्मा से विशेष नियत सम्बन्ध हो रहा हे । चेतन्‍्य, सुख, सत्ता इन भाव प्राणों का 
तो आत्मा के साथ तादात्म्य संबन्ध ही हैँ अतः ग्राणों का व्यपरापण होने पर नियत प्राणी के दुःख उपजने 
से प्राणी का व्यपरोपण हुआ सिद्ध हो जाता है । 


ननु प्रमत्तयोग एवं हिंसा तदभावे संयतात्मनों यतेः प्राणव्यपरोपणे5पि हिंसानिशेरिति 
कश्रित्‌ । प्राणव्यपरापणमेव हिसा प्रमत्तयोगाभावे तड़िधाने प्रायश्रित्तोपदेशात्‌, ततस्तदुभयोपादान 
०. 0 #5 च 
सत्रे किमथमित्यपरः । अन्नोच्यते । 


यहाँ कोई अइन उठाना हे क्रि “प्रमत्तयोगों हिंसा” प्रमत्त जीव का योग ही हिंसा हे इतना ही 
हिंसा का लक्षण किया जाय संयमी आत्मा हो रहे मुनिराज के दूसरे छ्द्र जीवों के प्राणों का व्यपरोपण 
होते हुये भी यदि उस प्रमत्त योग का अभाव है तो हिंसा होना इष्ट नहीं किया गया हैं “मरदु ब जियदु 
व जीवो अयदाचारम्स णिक्छिदा हिसा | पयदम्स णत्थि बंधो हिंसा।मित्तेण समिदस्स” यत्नाचारी, समिति- 
भारी मुनि के मात्र हिंसा हा जाने से ही पापबन्ध नहीं हो जाता है “उच्चालिदंमि पादे इरियासमि- 
दस्स णिग्गमट्राण | आवादेज कु छगो मरेज तज्ञोगमासेज्ञ” “णहि तस्स तण्णिमित्तो बंधो सुहमोषि देसिदो 
समये, मुच्छा परिग्गह्मात्ति य अज्ञप्पपमाणदो भणिदा” इस प्रकार कोई आशक्षेपकर्ता कह रहा है । साथ 
ही एक दूसरा पण्डित भी यों अवधारण कर रहा है कि “प्राणव्यपरोप्ं हिसा” इतना ही रूघुसूत्र 
बनाया जाय प्राणों का व्यपरोपण कर देना ही हिंसा हैं । प्रमत्तयोग का पुँछल्‍्ला नहीं गाया जाय क्योंकि 
प्रमत्तयाग का अभाव होते हुये भी उस प्राणव्यपरोपण के करने पर प्रायश्रवित्त करने का उपदेश दिया 
गया हू मुनि या श्राबक से बिना जाने या बिना प्रमाद योग के यदि जीवों का बध हो जाता है तो उन 
को प्रायश्वित्त करना पड़ता है । श्रावक ने किसी गृह का ताला लगा दिया और भूल से उसमें बिल्ली रह 
गयी ता बिल्ली का दुःख पहुचाने की क्रिया का प्रायश्वित्त श्रावक को लेना चाहिये। बिना जाने बतन में पानी 
रकक्‍खा रहा उसमें जीव जन्तु उत्पन्न हू। गये, मर गय या अन्य जीव ऊपर से पड़ गये इसका प्रायश्रित्त 
करना पड़ेगा | शाश्र का अध्ययन करने बेठे उसी समय शारीरिक बाधा या अन्य आवश्यक कारण 
उपस्थित हूं जाने पर एक मिनट के लिये उठ गये पश्चात्‌ वायु का झकोरा आज़ाने पर लिखित जिनागम 
के पत्र इधर उधर उड़ गये तो भी इस अविनय का रसत्याग, कायोत्सग आदि यथायोग्य प्रायश्रित्त 
लेना पड़ता हूँ अथवा नहीं भी उठे तो भी अन्यमनस्क अवस्था में पत्रों के अस्त व्यस्त हो जाने पर अबि- 
नय देतुक प्रायरिचत्त करना पड़वा है तभो तो प्रतिक्रमण में ज्ञात, अज्ञात, प्रमाद, अग्रमाद अवस्था के 
लगे हुये सभी दोषो का प्रत्याख्यान या भिथ्यात्वापादन किया जाता है। “पडिक्रमामि मंते इरिया बहि- 
याये बिराहणाये अणागुत्त अश्ग्गमणे णिग्गमणे ठाणे गमणे चक्कमणे णाणुग्गमणे बीज्जुग्गमणे हरिदुग्ग- 
मे उश्चारपस्सबणखेलछसिंघाणयवियडिययिट्दावणाये जे जीबा एइंदिया वा बेइन्दिया वा तेइन्दिया 
वा चडरिन्दिया वा पंचेन्दिया वा णोल्लिदा वा पिल्छिदा वा संघहिदा वा संघादिदा वा ओद्दाविदा वा 
परिदाविदा वा करिक्छिदा बा लेस्सिदा वा छिंदिदा बा सिद्दा वा ठाणुदो वा ठाणचंकम्मणदो वा तस्स- 
उत्तरगुणं तस्स पायच्छित्तकरणं तस्स विसोहिकरणं जाव अरहंताणं भय मंताणं णमोकारं करेमि ताब- 
कार्य पावकम्मे दुच्चरियं बोस्सरामि 3? णमो अरहंताणं णमो सिद्धाणं गमो आइरियाणं णम्रो उवज्ञायाणं 
णमो लोए सब्ब साहूणं इच्छामि भंत्त ईरियावहमालोचेड पुव्वुत्तररक्खिण पच्छिम चउदिसु विदिसासु 
विहरमाणेण जुगुत्तरदिद्विणा दह्वव्बा ड़बडबचरियाये पमाददोसेण पाणभूदजीवसत्ता्ं एदेसि उपघातों 


५३७० इत्डेककार्सिक 


कदी वा कारिदो वा किरंतो वा समणुमणदो वा तस्स मिच्छाये दुककडं” यहाँ क्षात, अज्ञात, प्रमाद, अप्रमाद' 
सभी दांषों का प्रायदिचत्त किया है। अतः अकेला प्राणव्यपरोपण ही हिंसा कह दिया जाओ | तिस कारण 
हम चोद्य करते है कि सूत्रकार ने उन प्रमत्तयोग और भ्राणव्यपरोपण दोनों का ग्रहण सूत्र में किसलिये 
किया है बताओ “सूत्र हि तन्नाम यंतों न छघीयः” यहां तक कोई दूसरा कह्द रहा है। ऐसा शास्त्राथ 
'पलणय का अबसर उपस्थित होने पर प्रन्थकार द्वारा यहाँ समाधान कट्टा जाता है कि-- 


उमयविशेषोषपादानभन्यतराभावे हिंसा भावज्ञापनाथ । हिंसा दि देधा भावतों द्रव्यतथ् । 
तत्र भावतों हिंसा प्रमत्तयोगः सन्‌ केवलस्तत्र मावप्राणव्यपरोपणस्यावश्यंभावित्वात्‌ । ततः प्रम- 
त्तस्यात्मनः स्वात्मघातित्वात्‌ रागाद्युत्पत्तेरेव टविंसात्वेन समये प्रतिबर्णनात्‌ । द्रव्यदिसा तु परद्रव्य- 
प्राणव्यपरोपणं स्वात्मनों वा तद्गिधायिनः प्रायाश्रित्तोपदेशों भावग्राणब्यपरोपणाभावात्‌ प्रमत्त- 
योगः स्यात्‌ तहिं तत्पूवकस्य यतेरप्यवश्यंभावात्‌ | ततः प्रमत्तयोगः प्राणव्यपरोषणं च हिंसेति 
ज्ञापनाथ तदुभयोपादानं कूतं घत्ने युक्तमेव । 


प्रमत्तयोगात्‌ और प्राणव्यपरोपण इन दोनों. विशेषों का ग्रहण करना तो दोनों से एक का भी 
अभाव हो जाने पर हिसा के अभाष का ज्ञापन करने के लिये हू अर्थात्‌ न फेबछ प्रमादयोग ही हिसा हैं 
और इकल्ला प्राणब्यपरोपण भी हिंसा नही है किंतु जहाँ प्रमाद के योग से प्राणव्यपरापण हुआ है वह 
हिंसा है इस तत्त्व को समझाने के लिये दोनों पद कह्दे गये है । देखिये हिंसा दो प्रकार की हू एक ता स्व 
या पर के क्षमा, वीतरागता आदि भावों की हृत्या हो जाने से हिंसा होती हे | दूसरी मत या पर के द्रव्थ- 
प्राणों का वियोग कर देने पर जो होती है बह द्रव्य से हिंसा मानी गयी हे । भावहिंसा और द्रव्य हिंसा 
ये भेद जेन सिद्धान्त में ही सुघटित हो रहे है । उनमें पहिलो भाव से हिंसा तो केवछ प्रमत्त जोब के 
योग का सद्भाव है क्‍यों कि उस प्रमाद योग में अपने भाव प्राणोा का व्यपरोपण होना अवश्यंभावरों हूँ 
तिस कारण कि प्रमादी जीव अपनी आत्मा का घातक है। पन्‍्द्रह प्रसादो में से क्रिसी भी प्रमाद के उप- 
जते द्वी आत्मा के चेतन्य, तत्त्वज्ञान, अहिंसा आदि भावों का घात द्वो जाता है कारण कि प्राचीन शास्त्र 
में राग, देष आदि की उत्पत्ति को हिंसारूप से आम्नाय अनुसार वर्णन किया गया है। अर्थात्‌ “सस्‍्वय- 
मेवात्मनात्मानं हिनस्त्यात्मा प्रमादवान, पूव प्राण्यंत्तराणां नु॒ पश्चात्स्याह्ा नवा बधः ' 'अप्रादुर्भावः 
खल्ु रागादीनां भवत्यदिसिति ! तेषामेबोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप: ।” हाँ द्रव्य हिंसा तो पराये द्रव्य- 
प्राणों का वियोग करना अथवा अप्रनो आत्मा के द्रव्य ग्राणों का वियोग करना है | उस भाव प्राण के 
व्यपरोपण का करने वाले जीब को प्रायहिचत्त ग्रहण करते का उपदेश दिया गया है । अपने अज्ञान से भी 
कभी-कभी किवाड़ों को छगाते खोलते, समय अथबा भूल से.जलू, मिश्ठान्न, आदि में जीबों का 
बध हो जाता है वहाँ भी प्रमाद योग है । कभी ज्ञात भावों की अपेक्षा अज्ञात भावों से पापयंध अधिक 
हो जाता हे अज्ञान भी विशेष अपराध है। एक प्रकार के. अज्ञान को भिथ्यात्वों में गिनाया गया है । 
सम्यम्दृष्टि जीब वेषयिक सुखों को हेय जानता हुआ: भी सेचताः है | श्लाचभाव होने पर भी इसके पापबंध 
अल्प होता है ओर मिथ्याज्ञानो. तथा अन्लानो जीव के विषय सेवन-से तीत्र पापवंध' होता है | किसी पक्ष 
का एकान्त पकड़े रहना ठीक नहीं कि ज्ञातभावों से दी पापों सें'त्तीत्र अनुभागबन्ध पड़ता है.। प्रकरण में 
यों कहना हे कि भावजञ्ञाणों का वियोगकरण नहीं होने से उस हिंसा. का या प्रायश्विस्त छेने का असंभव 
हे । यदि मुनि के प्रमत्नयोग होगा तब तो'प्रमत्तपृषंक यति केःभी हिसा अवह्य हो जायगो । विस कारण 


सापमोडथ्याय: ण्जश 


प्रमत्तयोग और प्राणध्यपरोपण ये दोनों होंयगे तभी हिंसा हे इस बात को समझाने के दिये वक्त सूत्र में 
उन प्रमत्तयोंग और प्राणव्यपरोपण दोनों पदों का प्रहण किया गया समुचित ही हे । कहीं-कहदी सम्यग्दृष्टि 
के भी बंध नहीं होना लिखा हे बह भी तीत्र अनुभाव बंध की अपेक्षा से हैं । अविरति, प्रमाद, कषायों 
अनुस्तार सम्यग्दृष्टि के भी पाप प्रकृतियों का मन्द अनुभाग को लिये हुये बंध हो ही जाता हैँ और पुण्य- 
प्रकृतियों के तो बन्ध होते ही है “सम्मेव तित्थबंधो प्रमादरहिदेसु” तीथकर ओर आह्दारदिक बंध तो सम्य- 
ग्वृष्टि के ही होता है । मुख लछार, मसूड़े, दातों आदि में त्रसजीबों की संभावना है । किसी-किसी दाँतों में 
रक्त निकलता रहता है, बुरी दुगंध आती हे, पाइरिया रोग हो जाता है, सूक्ष्मवीक्षकयंत्र द्वारा वे त्नस जीव 
देख लिये भी जाते हैं फिर भी अशक्यानुष्ठान होने से खाने पोने का त्याग नहीं करा दिया जाता है। 
छम्मे से छान लेने पर भी जल में यदि त्रस जीव रह जाते है तो यहाँ भी आचारशास्त्र की आज्ञा या 
अशक्यानुष्ठान का सहारा लिया जता हैं। करणानुयोग, द्रव्यामुयोग के शास्त्रों अनुधार विचारने पर 
अशक्यानुष्ठान कोई कमंबंध से छूट जाने का बहाना नहीं प्रतोत्त होता है । उन सावद्य क्रियाओं से पाप 
का बंध अबञय द्वोता है । तथा जिनागमानुकल प्रभृत्ति करमे बालों के कपायों की अतिमन्दता हो जाने 
से उसमें रस मंद पड़ेगा | दअमे गुणम्थान तक पापों का बंध होता रहता है। हाँ चरणानुयोग अनुसार 
अशक्यानुष्ठान विचारा मात्र इतना सहारा दे सकत्त हूं जिससे कि अशुद्ध अन्न, जल, के खाने पीने का 
परित्याग कर व्यर्थ की आत्महिंसा करने से जीव बचे रहेूँ, बारह॒व गुणस्थान तक इस मानुष शरीर में 
बादर निगोद और अनेक त्रस जीव उपजते, मरते, रहते हैं. मल, मूत्र, मांस, रक्त आदि में प्रति अन्तमुं- 
हसे जीबो के जम्म मरण की घारा लग रही ह्‌। चाहे मुनि होंय अथबा सामान्य मनुष्य हो उसके बेठत 
उठते, बात चीत करते, खात, पीत, इबास छोड़ते, शरीर की उष्णाता निकालते आदि क्रियाओं में जीवों का 
बध हो जाना अनिवाय हे, थांड़ा भी श्ञास्त्र को जानने वाले ज्ञानी से यह बात छिपी नहीं दे अतः जैन 
सिद्धान्त अनुसार वास्तविक जो कोई भी हिंसा हो सकती है उसको ओर लक्ष्य रखत हुये ग्रन्थकार ने इस 
सूत्र का तात्पय कह दिया हे । 

येषां तु न कश्निदात्मा विद्यते क्षणिकचित्तमात्रप्न तिज्ञानात्‌ एथिव्यादिभूतचतुष्टयप्रति- 
ज्ञानाद्दा तेषां प्राण्यभावे प्राणाभावः कतु रभावात्‌, नहि चित्तलक्षणः प्राणानां कर्ता तस्य निरन्व- 
यस्याथक्रियाहेतुत्वनिराकरणात्‌ । नापि कायाकारपरिणतो भ्ृूतसंघातों सतशरीरस्यापि तत्कतृत्व- 
प्रसंगात्‌ | ततो जीवच्छरीरस्यात्माधिष्ठित्वमन्तरेण विशेषाव्यस्थानसाधनात्‌ जीवति प्राणिनि 
प्राणखंभवात्‌ तडथपरोपणं प्रमत्तयोगात्‌ स्पाह्ादियामेव हिंसेत्यावेदयति-- 

जिन बोद्ध पण्डित या चार्बाक पण्डितों के यहाँ कोई आत्मतत्त्व विद्यमान ही नहीं क्‍योंकि 
बोद्ध तो क्षणमातश्रस्थायी केवल विज्ञानात्मक चित्त को ही प्रतिज्ञापूवंक मान रहे है और चार्चाको ने 
प्रथियी, जल, आदि चारों भूतों के समुदाय की प्रतिज्ञा कर रखी है इन दोनों के मत में स्वतंत्र आत्म- 
तत्त्व कोई नहीं माना गया हे । इन बौद्ध या चार्वाकों के यहाँ तो प्राणी आत्मा का अभाव हो जाने पर 
प्राणों का अभाव है क्योंकि कोई फर्त्ता ही नहीं है न प्राणों का व्यपरोपण हे और प्राणी का भी व्यपरोपण 
नहीं बनता है| देखिये बोद्धों के यहाँ माना गया चित्तस्वरूप विज्ञान तो भ्राणों का कर्ता नहीं हो सकता हे 
क्योंफि' टस निरम्वय नष्ट हो रहे क्षणिक चित्त को अथे क्रिया के कारणपन का निराकरण कर दिया गया 
हे जो पदार्थ कुछ देर तक ठट् रें वे तो अथ क्रिया को कर सकत हैं] द्वितीय क्षण में ही मर गया क्षणिक 
पदस्थ फिसी अथक्िया को नहीं कर सकता हे। प्रदीपकलिका, बबूछा, बिजली, ये पदार्थ भी सैकड़ों क्षण 
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तक ठहर रहे संत स्थूल प्रकाशादि कार्यों को करते हैं। अतः बौद्धों के यहाँ माना गया चित्त श्राणों का 
अधिष्ठायक कर्ता प्राणी नहीं हो सकता है। तथा आकृति से परिणत हुआ भूत यानी एथिवी, जल, तेज 
बायुओं का संघात भी प्राणों का करता नहीं हैँ । क्योंकि यो तो मरे हुये शरीर को भी उन प्राणों के कतो- 
पन का प्रसंग आजावेगा जो कि चावौोकों को इष्ट नहीं है तिस कारण स्याद्वादी विद्वानों के यहां हो हिंसा 
होना ठीक बनता है | जीवित शरीर की आत्मा करके अधिष्ठित हो रहेपन के सिवाय अन्य कोई विशेष 
व्यचस्था नही हे इस बात को साधा जा चुका है । अथात्‌ अधिष्ठायक कता आत्मा कर के जीवित शरीर 
अधिष्ठित हो रहा है । जीवित हो रहे प्राणी में द्रव्यप्राण या भावप्राण संभवते है अतः उन प्राणों का 
प्रमादयोग से वियोग करना हिंसा है। यों परिणामी आत्मतक्व ओर उसके अधिष्ठित हो रद्दे हरीर आदि 
द्रव्य प्राणो तथा तत्त्वज्ञान आदि भाव प्राणों को मानने वाले म्याद्वादियों के यहाँ ही हिंसा होन की विवे- 
चना ठोक हो सकती हू । हिंस्य,हिंसक, हिंसा ओर हिंसाफल की आलोचना किये बिना हिंसा का परि- 
स्याग नहीं हो सकता है कारण कि अन्य दश नो में हिंसा तत्त्व ही सुघटित नही हो सका है, स्याद्वादियों 
का अभिप्रत यह सूत्रोक्त हिंसा का लक्षण सुव्यवस्थित हे इसी बात का ग्रन्थकार वाक्तिक द्वारा निवेदन 


करे देते है । 
हिंसात्र प्राणिनां प्राणव्यपरोपणमुदीरिता। 
प्रमत्तयोगतो नातो मुनेः संयतनात्मनः ॥१॥ 


प्रमाद के योग से प्राणी आत्माओं के प्राणों का वियोग कर देना इस सूत्र में हिंसा कही गयी 
है इस कारण संयम पालन करना जिनका आत्मस्वरूप हो रहा है ऐसे मुनि के वह हिंसा नहीं छय सकती 
है । मुनि महाराज के रागादिक भी नहीं हैं. और प्राणों का व्यपरोपण भी नही है. अतः हिसा नहीं लग 
कर अहिंसा महात्रत पलता रहता हे । 


रागादीनामनुत्पादान्न हिंसा स्वस्मिन्‌ परत्र वास्तु न हिंसक इति सिद्धान्ते देशना, तस्य 
क्वचिदपि भावद्रव्यप्राणव्यपरोपणाभावाद्‌ तद्भाव एवं हिंसकत्वव्यवस्थिते! रागादीनामुत्पत्तिहिं- 
सेति वचनात्‌ ॥ 


सिद्धान्त शास्त्रों में सबंाज्ञ आम्नाय अनुसार ऐसी देशना मिलती हे कि स्वमें अथवा पर में 
रागादिकों का उत्पाद नहीं द्वाने से हिंसा नहीं हो पाती है एसी व्यवस्था रहौ अतः वह हिंसक नहीं हो 
पाता है अथवा इस बाक्य का अथ यों कर लिया जाय कि समाधिमरण कर रहा जांब शरीर को व्यक्त 
करता है यहां अन्न जल निरोध, ओपधि त्याग प्रक्रिया से भले ही स्वशरीर की हिंसा हो रही हे | रत्नन्नय 
को रक्षा का लक्ष्य रखने वाले को अशद्ध, अधम्य, उपायों से दरार रक्षा करना अभिप्रत नहीं ह । रत्नों का 
पिटारा भले ही नष्ट हो जाय रत्न नहीं नष्ट होने चाहिये यों समाधिमरणार्थी जीव अपने में रागादिकों 
को उत्पत्ति नहीं करने से हिंसक नहीं माना जाता है, “न चात्मघातो5र्ति वृषक्षतों वपुरुषेश्षितुः। कषाया- 
वेशतः प्राणान्‌ विषाह्रहिंसतः स हि” तथा ईयासमिति पृषेक गमन कर रहे मुनि के पाँवों के नीच छुद्र 
जीव आ पड़ ओर मर जाय तो हिंसा नहीं हे । कभी कभी वंच्य या डाक्टर के हाथों से औषधि प्रयोग या 
चोर, फाड़, करते हुये रोगी मर जाता है किंतु रागादिकों की उत्पत्ति न होने से बह हिंसक नहीं समझा 
जाता है। रागादिका उत्पाद नहीं होने से उस संयमो मुनि के द्वारा कहीं भी भावप्राण या द्रब्यप्राणों 
का व्यपरोपण नहीं हो सकता हूँ। उस द्रव्य श्राण और भाव प्राण के व्यपरोपण का सद्भाब होने पर ही 
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हिंसकपना व्यवस्थित हो रहा हे क्‍योंकि रागद्वेष आदिकों की उत्पत्ति दी हिंसा है. ऐसा जञ्ञास्त्रकारों का 
बचन है | “रागादीणमणुप्पा अहिंसगत्तेति भासिया समये, तेसिं चेदुप्पत्ती हिंसेदि जिणेहि णिहिद्ठा।” 
यहाँ तक हिंसा के लक्षणघटकावयव पदों का साफल्य दिखाते हुये स्याद्वाद सिद्धान्त में ही प्राणप्राणियों 
का वियोग किया जाना साध दिया गया है । 


कि पुनरनृतमित्याह--- 


हिंसा का लक्षण निर्णीोत किया उसके अनन्तर कहे गये अनृत यानी झूँठ का लक्षण फिर क्या 
हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को कहते है । 


ग्रसदरमिधानमनुतम्‌ ॥१४॥ 


सूत्र का अ्थ यह है कि असत यानी अप्रद्स्त वाच्यार्थों का निरूपण करना तो अनृत अर्थात्‌ 
झेँठ हे। भावाथ-अशोभन या स्वपर पीड़ा को करने वाले अथवा काणे को चिढ़ाते हुये काणा कहना, 
दिवालिये को दुःखित करने के लिये दिवालिया घोषित करना ये सब झूँठ हैं। प्रमादयोग का सबत्र 
संबन्‍्ध लगा हुआ है अतः हितश्िक्षक, गुरु, माता, पिता, या राजा के अश्ोमन बचनो में यदि प्रमाद- 
योग नहीं है तो वे असत्यभाषी नहीं कहे जा सकते है । 


असदिति निर्ज्ञातमत्प्रतिषेषेनाथसंप्रत्ययप्रसंग इति कश्नित्‌ । न वा सच्छब्दस्य प्रशंसाथे- 
वाचित्वात्‌ तत्प्रतिषेषे अप्रशस्तार्थगतिग्त्यिन्ययः । तदिह हिंसादिकमसदमिप्रेत । अभिधानशब्दः 
करणाधिकरणसाधथनः, ऋत च तत्सत्यार्थे तत्मतिषेधादनृतं । तेनेदमुक्तं भवति प्रमत्तयोगाद- 
सदभिधानं यत्तदनृतमिति | 


यहाँ कोई आपेक्ष करता है कि इस सूत्र के उद्दश्यदल में असतशब्द पड़ा हुआ है । प्रसज्य नञ् 
अनुसार नहीं जो सत्‌ चह असत्‌ हे यो सम्पूर्ण ज्ञात हो रह सत पदार्थों का प्रतिषिध करने पर असत्त्‌ 
इब्द करके खर विषाण आदि मबंधा असन्‌ हो रहे अनर्थो की प्रतीति हो जाने का अच्छा प्रसंग बन 
बठेगा। ऐसी दशा में झृन्यवाद का निरूपण यानी जगत्‌ में कुछ नहीं है “सबेशून्यं शून्य” आदिक 
वचन ही झूंठ हो सकेंगे | यहां तक कोई कह रहा ह। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह अनथ प्रत्यय हो जाने 
के प्रसंग का दोप हमारे यहां नही आता है । क्योंकि इस सूत्र में प्रशंसा अथ के वाचक सत्‌ शब्द को 
कहा गया हे । उस प्रशस्त सत्‌ का पयुदास नतञ्र अनुसार प्रतिषेधक करने पर अप्रशस्त अर्थ की झप्ति 
हो जाती है इस कारण अप्रशर्त अथ का कथन करना अनृत है यों अन्वय कर दिया जाता हैं। तिस 
कारण यहा हिंसा, चोर, आदिक पदार्थ असत्‌ हुये अभिश्रेत किये गये हैं। सत्र में पड़े हुये ,अभिधान 
शब्द की करण ओर अधिकरण में सिद्धि कर छी जाय जिस करके कथन किया जाय अथवा जिस में 
निरूपण किया जाय वह अभिधान है। भाव में भी युटू किया जा सकता है। तथा ऋत जो पद हे वह 
सत्य अथ में देखा गया है उस सत्याथ का प्रतिषेध करने से अनृत शब्द बना लिया जाय, तिस कारण 
उक्त सूत्र से यह तात्पय कद्द दिया जाता है कि प्रमत्तजीव के योग से जो अप्रशस्त कथन किया गया है 
वह अनूत है। यहाँ तक सूत्र का अर्थ कद्द दिया गया है ॥ 
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मिथ्यानृतमिस्यस्तु रूघुत्वादिति चेन्न, विपरीताथमात्रसंग्रत्यय्रसंगात्‌ । न च॑ विपरी- 
तार्थमात्रमनृतमिष्यते सर्वयैकांतविपरीतस्यानेका त्मनो 5र्थस्यानृतत्वप्रसंगात्‌ । एतेन मिथ्यामिधानम- 
जृतमित्यपि निराकृतमतिव्यापित्वात्‌ | यदि पुनरसदेव मिथ्येति व्याख्यानमाश्रीयते तदा यथा- 
वस्थितमस्तु प्रतिपत्तिगौरवानवतरणात्‌ ॥ तदेवं-- 


यहां कोई कटाक्ष कर रहा हैं कि “मिथ्या अनुतं” मिथ्याभाषण करना झूंठ नाम का पाप हे 
इतना ही सूत्र बनाया जाओ क्योकि इसमें अथकृत और परिमाणकृत छाघव गुण हैे। जहां तक होय 
सूत्र छोटा ही होना चाहिये, प्रन्थकार कहते हैं कि यह तो न कहना क्योंकि यों तो केवल विपरीत अर्थ 
की ही समीचीन प्रतीति हा जाने का प्रसंग आजायेगा किन्तु केवल विपरीत अथ को ही झूंठ बोलना 
नहीं इष्ट किया गया है कारण कि अतिध्याप्ति दोष आजाबेगा। देखिये सबंथा एकांतों से विपरीत हो रहे 
अनेकांत आत्मक अर्थ को भी अनुृतपने का अ्संग आता है जो कि इृष्ट नहीं है । अर्थात्‌ क्बचित्‌ परोपकार, 
हितोपदेश, अध्टिंसा, को पुष्ट कर रहा मिथ्याबाद भी सत्य समझा जाता है। कदाचित्‌ नित्येकांतबादी 
कदाग्रहो बादी अनेकांत पर झुकाने के लिये अनित्येकांत पक्ष को पुष्ट करना पड़ता हे । सबेदा पढ़ने में 
ही शारीरिक और मानसिक योगों का व्यय कर रहे विद्यार्थी के लिये खेलना, विश्राम लेना, विनोद करना 
आदि का विपरीत उपदेश भी दिया जाता है। अतः मिथ्या या विपरोत कथन सबंथा झूंठ नहीं कहा 
जा सकता है| इस उक्त कथन करके मिथ्या भाषणं करना अनृत है इस मन्तव्य का भी निराकरण कर 
दिया गया है क्योंकि इसमे अतिव्याप्ति दोष आता हे । क्वचित्‌ सत्य में भी मिथ्या कथन पाया जाता 
है, जनपद्सत्य, सम्मतिसत्य आदि दस प्रकार के सत्यों में क्वचित्‌ , मिथ्याभिधान देखा जाता है अतः 
अलक्ष्य मे लक्षण के चले जाने से “मिथ्याभिधानं” यह अनृत्त का लक्षण करना अविव्याप्ति दोपग्रस्त है । 
यदि फिर मिथ्याशब्द का असिद्ध अथ छोड़ते हुये पारिभाषिक अथ कर यों व्याख्यान करने का आश्रय 
लिया जायगा कि अप्रशस्त ही मिथ्या कहा जाता हे। तब तो जिस प्रकार आम्नाय अनुसार सूत्रकार 
महाराज ने कद्दा हे चही तदवस्थ रहा आओ ऐसा करने से प्रतिपत्ति में गोरच हो जाने का अवतार नहीं 
है अर्थात्‌ मिथ्या कह कर उसका सांकेतिक अथ असत्‌ यानी अप्रशस्त किया जाय इसकी अपेक्षा तो 
असत शब्द का ही प्रथमतः उच्चारण करना बढ़िया हैँ । तिस कारण इस प्रकार होने पर जो व्यवस्था 
हुई उसको वार्किकों द्वारा सुनिये। 


अप्रश्स्तमसद्बोध्यमभिधानं यतस्य तत्‌ | 
प्रमत्तस्यानतं नान्यस्येत्याड: सत्यवादिनः ॥१॥ 
तेन स्वपरसंतापकारणं येद्गबचोंगिनां । 
यथादृष्टार्थमप्यत्र तदसत्य॑ विभाव्यते ॥श॥ 
मिथ्याथमपि हिसानिषेषे बचन॑ मतं। 
सत्यं तत्सत्सु साधुत्वादहिंसाव्रतशुद्धिद ॥३॥ 


असन्‌ झब्द का अथ अप्रशस्त समझना चाहिये, प्रमाद युक्त जीब के जो इस अप्रशस्त अर्थ 
का कथन करना है वह अनृत है अन्य जो प्रमाद रहित है उस अप्रमतच जीव का अप्रश्नस्त कथन करना 
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झूठ नहीं हे । इस प्रकार त्यवादी ऋषि महाराज कह रहे हैं तिस कारण यहाँ यों विचार कर लिया 
जाता है कि प्राणियों का अपने और दूसरों के संताप का कारण हो रहा जो बचन है भले ही बह यथार्थ 
देखे हुये पदार्थ का निरूपण भी कर रहा है तो भी बह यहाँ असत्‌ विचार लिया जाता हैं ( समझा 
जायगा ) | कोई शिकार खेलने वाला हिंसक यदि यथाथर्थद्रष्टा पुरुष को पूंछे कि हिरण या शशा किस 
ओर गया है भले ही उस द्रष्टा पुरुष ने अपनी आँखों से हिरण आदि का पश्चिम दिशा को जाना देख 
लिया होग तो भी बह सत्यवादी पुरुष यों कह देगा कि इधर पश्चिम दिशा को हिरण नही गया हे । 
यहाँ प्रमाद योग नहीं होने से झूंठ बोलना ही सत्य है और सत्य बोलना प्रमाद योग हो जाने से असत्य 
समझा जायगा। भले ही कोई बचन मिथ्या अथ को भी विषय कर रहा होय किंतु हिंसा, चोरी, व्यभि- 
चार आदि के निषेध करन में वह मिथ्या बचन प्रवर्स रहा है तो बह सत्य ही माना गया है। कारण 
कि सत्सु साधु सत्य यहाँ “तत्र साधुः” इस सूत्र से यत्‌ प्र्यय कर लिया जाकर सज्जन जीचों मे जो 
साधु यानी हितस्वरूप कथन पड़े वह सत्य है ऐसा सस्य रुच्द व्युत्पन्न किया गया है वही अहिंसा ब्रत 
की शुद्धि को देन बाला हे । बम्तुतः त्रत एक अहिंसा ही है उसके परिरक्षक सत्य, अचोय आदि है | जिस 
निस्सार सत्य से अहिंसा की हिसा हो जाय वह असत्य ही है। प्रमादयोग की अनुवृत्ति से इस सूत्र का 
यह सब अर्थ निकल आता हे | विश्येष यह्‌ कहना है कि साधु अनुग्रह, दुजन दण्ड, स्वरूप न्याय की 
रक्षा के लिये दूसरी प्रतिमा तक यह ब्रती निम्नह भी करता हे, प्रमाद योग नहीं होने के कारण वे निम्नह्‌ 
कारक बचन सन्यत्रत में दूषण नहीं छगने देगे, किंतु तीसरी प्रतिमा से ऊपर तो स्वपर संताप का कारण 
कोई भी बचन होगा वह असत्य हो समझा जायगा ऐसी ग्रन्थकार की आश्चा है, हजारो छाखों में दो 
चार ही न्यायाधीज्ञ होते है, राजा की ओर से यह विभाग भो अहिंसा की ही रक्षा के लिये हैँ. कितु जो 
संसार से उदासीन है अथवा महाज्नती मुनि हैं उनके लिये तो यह निरपवाद देशना है कि यथादृष्ट अर्थ 
को कह रहा भी वचन यदि स्व॒ ओर पर के संताप का कारण है वह असत्य ही है ओर जो मिथ्या अर्थ 
का कह रहा भी यदि हिसा आदि के निपेध में प्रवत्त रहा हे वह्‌ वचन सर्वांग सत्य हैँ, कारिका मे कहे 
हुये स्वपद स स्वकीय कपायपुष्टि या इन्द्रिय संबन्धी भोगोपभोंगो की अनुकूछता नहीं पकड़ना अन्यथा 
अव्याचारों को बृद्धि हा जञायगी | जीवों को अत्याचारों स नहीं रोका जा सकेगा, सबंत्र प्रमाद योग का 
रहस्य मनन करन योग्य हे, अल विचारज्ीलेम्यः । 

स्तेयं किमित्याह--- 

अब अनृत के अनंतर कहे गये स्तेय का लक्षण क्‍या है? ऐसी तत्त्व जिज्ञासा प्रवर्तने पर 
सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


अदत्तादान स्तेयं ॥१५॥ 


स्व के लिये नहीं दिये जा चुके पदाथ का प्रहण कर लेना स्तेय यानी चोरी है, यहां भी प्रभाद, 
योग की अनुवृत्ति हो रही हू अतः देने लने व्यवहार के योग्य पदाथ को बिना दिये हुये ही प्रमाद योग 
से ग्रहण करना चोरी समझा जायगा ॥| 
सर्वमदत्तमादानस्य स्तेयत्वकल्पनायां कमदियमात्मसात्कुवेतः स्तेयित्वप्रसंग इति चेन्न, 
दानादानयोयंत्रेव प्रवृत्तिनिवृत्ती तत्रेवोपपत्तेः, इच्छामात्रमिति चेन्न, अदत्तादानग्रहणात्‌ । अदृत्त- 
स्यादानं स्तेयमित्युक्ते हि दानादानयोयंत्र प्रवतेनमस्ति तत्रेव स्तेयव्यवहार इत्यमिहितं भवति | 
३ 


५.७६ इलोक-वार्तिक 


यहाँ कोई आक्षेप उठाता है कि नही दिये गये सभी पदार्थों के ग्रहण को यदि चोरी रूप से 
कुल्पित किया जायगा तो दूसरों करके नही दिये गये आठ प्रकार के कर्मो या आहार वर्गणा, भाषा वर्गणा, 
मनोवर्गंणा, तैजसवर्गंणास्वरूप नोकर्मों को ग्रहण कर अपने अधीन कर रहे अन्नती, अणुत्रता, महात्रती, 
सभी जीबों के चोरी कर लेने सहितपन का प्रसंग आ जावेगा, ग्रन्थकार कहते है कि यह तो न कहना 
क्यों कि जिन ही रुपया, पंसा, वस्त्र, मणि, >नज्न आदि में दान ओर ग्रहण की प्रवृत्ति के व्यवहार सभव 
रहे हैं उन रुपया आदि में ही अदृत्त का ग्रहण कर लेने पर चोरी करने की उपपत्ति मानी गयी है । कर्म 
या नोकमों में देन लेन का व्यवहार ही नही हे अतः अपना कटाक्ष उठा छा, अदत्त ओर आदान झब्द की 
शक्तियों पर लक्ष्य रक्खो,रूखे आक्षेपों का फकना उचित नहीं ह । पुनः कोई बिना समझ कुचाद्य उठाता हे 
कि सूत्रकार ने तो यो कहा नहीं हे कि जिसमें देना लेना संभव होय वहाँ चोरी हैं | यह्‌ आप टीकाकार 
केवल अपनी इच्छा से स्वतंत्र व्याख्यान कर रहे है कि किसी का नहीं दिया हुआ देने योग्य तृणमात्र भी 
नहीं लेना चाहिये। ग्रन्थकार कहते दे कि यह तो न कहना क्योकि सूत्रकार न अदत्तादान शब्द का ग्रहण 
किया हे, अदृत्त पदार्थ का ग्रहण कर लेना चोरी हे, इस प्रकार कह चुकने पर जहाँ ही दान, आदान, की 
प्रवृत्ति होगो वहा ही चोरी का व्यवहार हे यों उक्त सूत्र द्वारा तात्पय कह दिया गया हो जाता ह । दाँत 
कुरेदने के लिय या पीठ के करप्राप्त्यशक्य स्थान को खुजाने के छिय किसी ग्रहस्थ को यदि ठृण को 
आवबइयकता दूं तो बह उसी ठतृण को बिना दिये हुये छे सकता ह जिसको कि सब साधारण अपने उप- 
योग में छा सकते है । अन्यथा प्रमाद योग हो जाने से तृण की चोरी समझी ज्ञायगां | सद्री, जल, या 
वायु जहाँ नियत हो रही है या मॉगकर अथवा मूल्य देकर देने लेने के व्यवहार मे आ रही है वहाँ 
अद॒त्त का आदान करने वाला अथवा नियत पुरुष के लिये चल रहे बिजली के पंरे को वायु का हड़पने 
वारछा अपने अचोय ब्रत की रक्षा नहीं कर सका हैं| प्रमादयोग ही पापो मे डुबोता है । 

तत्कर्मापि किमथ कस्मैचित्न दीयते इति चेन्न, तस्य हस्तादिग्रहणविसर्गासंभवात्‌ | स एवं 
कुत इति चेव, सक्ष्मखात्‌ | कथथं धर्मो मयास्मै दत्त इति व्यवहार इति चेत्‌, धरकारणस्पायतनादे- 
दनाव्‌ कारणे कार्योपचाराद्धमेस्य दानसिद्धेः । धर्मालुष्ठानाव्‌ मनःकरणात्‌ वा तथा व्यवद्ारोपपत्ते- 
रनुपालंभः । 

तब तो आशक्षेप कर्ता पुनः कहता है कि कम किसी के लिय भी नहीं दिये जाते हैं यह बात भी 
क्यो ग्रहण कर ली जावेगी ? छोक में प्रसिद्धि हू कि वृक्षो के फल दूसरा के लिय जलूमिंचन करके दिये 
जाते हैं। यह खिड़को हमको वायु दे रही हे । ग्रन्थकार कहते है कि यों ता न कहना क्योंकि हाथ, 
संकल्प, रजिस्टरी करके दे देना आदि व्यापारों से कर्मों का ग्रहण करना या दान करना असम्भव है । 
जैसे कि रूपया, बम्त्र, गाय, ग्रह, ग्राम आदि को हाथ आदि करणों करके दुसरों के लिये दे +या जाता 
हू तिस अकार हाथ आदि करके दूसरों के लिये कर्म नहीं दिय जाते है। यदि यहाँ कोई यों पंछे कि 
हाथ आदि करके कम भी दिय लिय जांय | उन कर्मों के ग्रहण या बिसगे का वह असंभव ही किस कारण 
से है ? बताओ । यों कहने पर तो जेनों को ओर से यह उत्तर है कि वे कर्म सूक्ष्म है हाथ आदि करके छेने 
देने योग्य नहीं है । “पुढवी ज्ल॑ च छाया चडरिदिय विसयकम्म परमाण” इनकों “बादर बादरबादर 
बादरसुदरमं च सुहमथूल च | सुहमं॑ च सुहमसुहमं॑ धरादिय॑ होदि छब्भेयं” माना गया है। कम सूक्ष्म 
होने से हाथों द्वारा पकड़े हो नहीं जाते हैं । यदि यहाँ कोई यों आपत्ति उठावे कि हाथ आदि करके 
जिसका ग्रहण या विसग हो सकता है वही दान, आदान का व्यवहार माना जायगा तब तो मैंने इस 


सप्तमो5ध्याय ७५७७ 


जीव के लिये धर्म दिया है यह व्यवहार किस प्रकार घढित किया जा सकेगा ? धर्म का तो बस्त्र आदि 
के समान दना, लेना, नही संभवता हू। यों आपत्ति करने पर तो आचार्य उत्तर कहते है कि धर्म के 
कारण हां रह मन्दिर, शास्त्र, पुस्तक, मंत्र उच्चारण, दीक्षा, आदि के देने से कारण में कार्य का उपचार हो 
जाने से धरम का दान किया जाना सिद्ध हो जाता हूं । वस्तुतः घर्मं तो उपकारी या डपकृत को आत्माओं 
में प्रविष्ट हो रहा हैं. गुरु स्वयं अपने श्रुतज्ञान को या स्वेज्ञ अपने केबलज्ञान को दूसरों के लिये छब- 
मात्र भी नही दे सकते है | हाँ क्षयोपशम को बढाने वाले प्रधान कारणों की योजना कर देते है । यहां 
धर्म के कारणों को घ्र्म कह दिया गया है यह कारण में कार्य का उपचार है। धर्म के उपयोगी अनुष्ठान 
करा देने से अथवा धम में मन के कर देने से भी तिस प्रकार धम के देने का व्यवहार बन जाता हैं। 
अतः हम जनों के ऊपर काई उलाहना नही आता है । जगत्‌ में अनेक छाक्षणिक प्रयोग हो रहे देखे 
जाते है । 

कथमेव कमेणा जीवस्य बंधस्तग्रोग्यपुदूगलादानलक्षणः खत्रित इृति चेद, शरीराह्र- 
विषयपरिणामतस्तद्वंधः शरीरिणों न पुनः स्वहस्ताद्ादानतः तेषामात्मनि शुभाशुभपरिणामदौकनस्यै- 
वादानशब्देन व्यपदेशात्‌ । 


पुनरपि काई चोद्य उठाता हे कि यदि इस प्रकार कर्मों का दान, आदान ही नहीं माना जायगा 
तो कर्मो के साथ जीव का बंध किस प्रकार होगा ? जो कि“सकषाय त्वाज्ञीवः कमंणो योग्यान पुदूगछा- 
दत्ते स बंधः' इस सूत्र द्वारा सूजकार मे सूचित किया हूं कि कम के योग्य पुदूगलों का ग्रहण करना 
स्वरूप वह बंध है ! यों कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि यहां भी आदान का मुख्य अथ नहीं पकड़ा 
गय, झर्ररा में, आहारों मे ओर द्ाब्द आदि विषयों में राग हृपरूप परिणाम हो जाने से शरीरधारी 
आत्मा के साथ उन कर्मो का बंध हा जाता है किंतु फिर अपने हाथ, लिखित, आदि द्वारा आदान करने 
से उन कर्मा का आत्मा में ग्रहण नहीं हुआ है। आत्मा में प्ररित हाकर शुभ, अश्ञभ, परिणतियों के प्राप्त 
है। जाने का ही उन कर्मा का आदान इस शब्द करके व्यवहार कर दिया जाता हू । अतः कर्मों का मुख्य 
आदान नही हाता हू एसी दल्णना मे कर्मा का प्राप्त कर लेना चारी नहीं कहा जा सकता ह। बात यह हैं 
कि जहा ही इस लोक सम्बन्धी उपकार विश्ेप हो जाने से दान का अभिप्राय है वहां ही अदत्तादान 
का व्यवस्था अनुसार चारो समझी जायगी अन्यतन्न नहीं | 


तहिं शब्दादिविषयाणां स्थ्याद्वारादीनां वादत्तानामादानात्‌ स्तेयप्रसग इति चेन्न, तदा- 
दायिनो यतेरप्रमत्तत्वात्‌ तेषां सामान्येन जनेदेत्तत्वाच्च ॥ 


पुनः कोई आपत्ति उठाता हू कि तब तो किसी करके नहीं दिये जा चुके शब्द, रूप, गंध, आदि 
विषयों अथवा गली के द्वार, जिन मन्दिर प्रवेश. बसतिक प्राप्ति आदि का आदान कर छेने से मुनि 
महाराज के चारी करने का प्रसंग आ जावेगा | ग्रन्थकार कह्दते हैं कि यह तो न कहना क्‍्यांकि उन दब्द 
आदि को ग्रहण कर रहें मुनि के प्रमादयोग नहीं ह। उन शब्द आविकों को सामान्य रूप से जीव 
साधारण के लिये मनुष्यो करके दिया जा चुका है। जो वम्तु सब के लिये दी जा चुकी हैं उसके ले लेने 
में चोरी नहीं है हों जो रहस्य के वा टेलीफोन के शब्द नियत व्यक्ति के लिये प्रयुक्त किये गये है उनको 
चला कर सुन लेने में चारी अवश्य है यही बात परदा वाली स्त्री के रूप देखने या गंधीगर बिक्रेता 
करके नियत व्यक्ति को इश्न की गंध सुघाने अथवा सेठ या राजा के नियत कोमल पलंग के छू छेने आदि 
में समझ लेनी चाहिये । यदि बिना प्रमादयोग के शब्द या रूप यों ही सुनने, देखने, में आजांय तो हस 


५७३८ इलोक-वार्तिक 


क्या करे एताबता चोरी नहीं कही ज्ञा सकती है । सिनेमा, नाटक के दृश्य, गोप्यअंग इनके रूपों के 
देख लेने में भी प्रमादयोग हो जाने पर चोरों रूग बैठेगी अन्यथा नहीं | 
देववंदनादिनिमित्तधर्मादानाद्‌ स्तेयप्रसंग इति चेन्न, उक्तत्वात्‌ तत्र दानादानव्यवहारा- 
संभवाद्धमंकारणानुष्ठानादिग्रहणाडमंग्रहणोपचाराद्या तथा व्यवहारसिद्धेरिति । प्रमताधिकारत्वा- 
दन्यत्राप्रसंगः स्तेयस्थ । देववंदनांदो प्रमादाभावात्तन्निमित्तकस्य धरमस्य परेणादत्तस्याप्यादाने 
कुतः स्तेयप्रसंग: ९ एतदेवाह-- | ेल्‍ 
यदि पुनः कोई कटाक्ष करे कि देव वंदना, तीर्थ यात्रा, जिन पूजन, स्तोत्र श्रवण आदि निमित्तों 

करके धरम का ग्रहण करने से तो चोरी कर छेने का प्रसंग आता है| आचाय कहते है कि यह तो नहीं 
कहना क्योंकि इसका उत्तर हम कह चुके है| वहाँ पुण्यप्राप्ति या ध्ंलाभ में दान ओर आदान के व्यव- 
हार का असम्भव हैं । धर्म के कारण हो रद्दे आयतन या धम के अनुष्ठान आदि का ग्रहण कर लना हने 
से अथवा कारण में कार्य का उपचार कर धम्म अद्दण के उपचार से तिस अकार धम के लेने के व्यवह्दार 
की यों सिद्धि हो जाती है। एक बात यह भी हे कि “प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरापण हिसा' ' इस सूत्र से 
यहाँ प्रमत्त योग का अधिकार चला आ रहा हे अतः अन्यत्र यानी जहाँ प्रमादयोग नहीं है वहाँ उसके 
प्रहण कर लेने पर भी चोरी कर लेने का प्रसंग नहीं आता ह । देव बंदना आदि में आत्मा का प्रमाद्‌ 
नहीं हे अतः उन देवबंदना आदि को निमित्त पाकर हुये धर्म को यद्यपि दूसरों ने दिया नहीं हैं. ता भी 
उसके ग्रहण कर छेने में भला केसे स्तेय का प्रसंग आ सकता है ? अर्थात्‌ नहीं। इस ही सिद्धान्त को 
प्रन्थकार स्वय वाक्तिकों द्वारा स्फुट कह रहे है । 

प्रमत्तयोगतो. यत्स्याददत्तादानमात्मनः । 

त्सुश्रितं थंगोच ्ं 
स्तेयंतः् दानादानयोग्याथंगोचरं ॥१॥ 
तेन सामान्यतो दत्तमाददानस्य सन्मुनः। 
आ्लिझर ० ० 

सरिक्षिझरणाद्य भ:. शुष्कगोमयखंडक॑ ॥२॥ 

भस्मादिवा स्वयं मुक्त पिच्छालाबूफलादिक॑ । 

प्रासुक॑ न भवेत्स्तेयं प्रमत्ततस्य हानितः ॥३॥ 


देने ओर लेने योग्य अर्थों के बिषय में हो रहा जो आत्मा के प्रमत्तयाग से अदत्त का आदान 
करना है वह सूत्रकार ने इस सूत्र में चोये कहा द्वे । तिस कारण सामान्य रूप से सब के लिये ढिये जा चुके 
नदी जल आदि को ग्रहण कर रहे श्रेष्ठ मुनि के चोरी का दोष नहीं छगेगा क्‍यों कि इनको लेने मे प्रमाद 
की हानि है, यदि प्रमादयोग से नदी जल आदि को लिया जाता तो चोरी छग बेठती । नियत व्यक्तियों 
के स्वामित्व को पा रहे नदी जल, कुल्याजलछ, को ले ढेने से चोरी दो ही जाती हू । किसी अनुपाय विशेष 
अवस्था में मुनि के लिये नदी, झरना, बावड़ी आदि के जल को ले लेन का विधान होगा । इसी प्रकार 
वहिरंग शुद्धि के लिये सूखे अरणा गोबर के टुकड़े को ग्रहण करने का भी विधान क्वचित होगा । भस्म, 
मट्ठी आदि भी लिये जा सकते हैं अथवा मयूर या किसानों द्वारा स्वयमेव छोड दिये गये पिच्छ, तुम्बी 
फछ, शिलापट्ट आविक पदार्थ भी ले लिये जाँय वो चोरी नहीं है किन्तु ये सब प्रासुक॒ यानी जीब रहित 
होने चाहिये। सचित्त हो रहे जछ, गोबर, पिच्छ, तुम्बी, मद्ठी, हुण आदि को मुनि नहीं ले सकते हैं। 


सप्रमोडध्याय ०७९ 


विशेष यह कहना हे कि कदाचित्‌ कमण्डलु में प्रासुक जल न रहे या दूसरे मुनि की समाधिमरण क्रिया 
के लिये अथवा अपनी शारीरिक शुद्धि के लिये इन पदार्थों की आवश्यकता पड़े तो शून्य स्थान में पड़े हुये 
इन प्रासुक हवं चुके पदार्थों को मुनि के सकते हैं यह आचार शास्त्र का उपदेश कादाचित्क और क्बाचित्क 
हैं सावंदिक नहीं। कंकड़, पत्थरों से आस्फालित हुआ या वायु, घाम, आदि से अनक बार छया गया 
बहुत जल केवल अंग शुद्धि के लिये क्वचित्‌ प्रासुक सान लिया गया है, पीने के लिये नहीं । इसी प्रकार 
सूखा गोबर भी मात्र भू शुद्धि या उपाज्जशुद्धि के छिये डपयोगी छे लिया गया हू अन्य धामिक क्रियाओं 
में गोबर को शद्भु नहीं मान लेना चाहिये। अनक मनुप्य तो कंडों की सिकी वाटियों, राटियो, को नहीं 
खाते है | गोबर पंचेन्द्रिय का मल ही तो है, अनक सन्‍्मूछन त्रस जीवों का यानिस्थान ह । जन शास्त्रों मे 
प्रमादवशश बहुत सा अष्टसाहित्य घुस पड़ा है अतः कितन ही भोले पण्डित उन-उन ग्रन्थों का प्रमाण देकर 
गोमय को वशद्ध मानने का धोर प्रयत्न करते है । वेष्णबों का सहवास रहने से ईश्वरबाद की गध या गोबर 
गोमूत्र की पवित्रता भो जनों में बिना बुलाये घुस पड़ी ह । बुंदेलखण्ड, राज पृताना, आगरा प्रान्त आदि 
के अनक बेष्णब ब्राह्मण ओर वेडय मांस का भक्षण नहीं करते है। पृ देशीय झाक्त पंडित यदि वेदों का 
प्रमाण दे देकर उनको मांसभक्षण की ओर प्रग्ति कर तो भी वे उनके उपदेश को अग्माह्य समझते है । इसी 
प्रकार दक्षिण देश के कतिपय पण्डित कई जास्त्रों का प्रमाण देकर उत्तर प्रांत वाले या मध्य प्रान्त बाले 
अनेक तेरह पर्था जेनों को गोमय की पवित्रता मनवान के लिये झुकाते है किंतु पद्मावतोपुरवाछू, परवार 
बहुभाग खण्डलबाल, अग्रवाल आदि जातिया में सकड़ों, हजारो, वर्षों से गोमय को धार्मिक क्रियाओं 
में नही लिया गया है । आम्नाय भा कोई शक्तिशाली पदाथ है। आचार्यों न भी सबज्ञ भाषित अथ को 
चली आई आम्नाय अनुसार ही झाम्त्रा मे लिखा है। अतः श्ञास्त्र भी आम्नाय की भित्तिपर डटे हुये 
हू । कुछा जातियों या मनुष्य समुदायों में जो क्रिया आम्नाय अनुसार चली आा रही ह उन अच्छी 
क्रियाओं से जनता को च्युत कर भ्रष्ट चारित्र पर झका देना जैन विद्वानो का कतव्य नही हाना चाहिये । 
नय विवश्षाओं से जन ग्रन्थों की कथनी को समझ कर उसके अन्तस्तल पर पहुंच रहा पंडित ही विचार- 
शाढी कहा जायगा | राजाओं या छौकिक परिस्थितियों के वश कितने ही जन मंदिरों में अजन देवों की 
मृत्तियाँ प्रतिछित हो गयी हैं। कह्दी-कही तो द्ीतराग जिन मूत्तियों के सन्मुख जीव हिंसा तक निद्य कर्म 
होते है | क्वचित्‌ जिन मन्दिरों को छीन कर शांवमन्दिर या बेष्णव मन्दिर, मस्जिद भी बना डाला गया 
है। इस जैनो की निबेछता का भी क्या कोई ठिकाना है । इतिहास प्रमाण ओर अनुमान प्रमाण बतलाते हैं 
कि जेनो के ऊपर बड़े-बड़े घोर संकट के अवसर आ चुके है। ग्रन्थों में निकृष्ट साहित्य का घुस जाना इन्हीं 
धार्मिक क्रांतियों का परिणाम है । “आदो देव॑ परीक्षेत” इसी के समान ग्रन्थों की भी परीक्षा कर आगम 
प्रामाण्य मानना समुचित है | चाहे किसी भी आचार्य का नाम दे कर गढ़ लिये गये चाहे जिस ग्रन्थ को 
आँख मीच कर प्रमाण मान लेना परीक्षाप्रधानी का कतंव्य नहीं हैं। इस ग्रन्थ के आदि भाग में तार्किक 
शिरोमणि श्री विद्यानंद स्वामी ने परीक्षाप्रधानिता को पुष्ट किया हूं। प्रकरण में यह कहना हे कि प्रमाद 
योग नहीं होने से प्रासुक नदी जल आदि का ग्रहण करना चोरो नहीं हे । 


अथ किमत्रक्षेत्थाह-- 
हिंसा, झूंठ, चोरी इन तीन पापों का छक्षण कद्दा जा चुका है। अब चोथे अन्नह्म नामक पाप का 
लक्षण क्या है.) बताओ | ऐसी जिज्ञासा उपजने पर सूत्रकार इस अराछे सूत्र का निरूपण करते है । 


मेथुनमत्रह म ॥१६॥ 


५८० इलोक-बातिक 


चारित्रमोहनीय कम का उदय होने पर राग परिणति में आसक्त हुये ख्री और पुरुष को परस्पर 
स्पर्श करने के लिए इच्छा करना मिथुन है और मिथुन का कम मेथुन वा अन्नह्म कहा जाता है। स्ली ओर 
पुरुष की इच्छा उपतब्क्षण हे नपुंसक जीवो के भी माया, लोभ, रति, हाम्य, वेद, इन चारित्र मोहनीय 
कर्मों का उदय या उदीरणा हा जाने पर मथुनाभिलाषाय उपजती है जा कि इष्ट पाक की अग्नि के 
समान तात्र वेदना को र्ये हुये है। कोई कोई पण्डित नपुंसकों का खी नपुंसक या पुरुष नपुंसक यों 
गिना कर पुरूषों या स्त्रियों मे हो गर्भित कर छेते दे। अतः प्रमादयाग से स्त्री, पुरुष, नपुसक जीवों के 
रमण करने को अभिडाषा प्रयुक्त हुआ व्यापार मैथुन समझा जायगा। एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय आदि जीबों 
के भी अपने अपने इन्द्रियज्ञनित भागों की अभिल्‍्वापा की अपेक्षा मंथुन मान छना चाहिये अन्यथा पांचव 
गुणस्थान तक सभी संसारी जोब में पायी जाने वाली मंथुन संज्ञा के अभाव हो जाने का उन में प्रसंग 
आवेगा | एकेन्द्रिय, विकलत्रिय, असंज्ञो जीव या सन्मूछनपंचेन्द्रिय जीब भी मंथुन पाप मे आसक्त 
हो रहे है । 

मिथुनस्थ भावों मेथुनमिति चेन्न, द्रव्यद्वयमवनमात्रप्रसंगात्‌ । मिथुनस्थ कर्मति चेन्न 
पुरुषद्दयनिव॑स्यक्रियाविशेषत्रस गात्‌ । स्त्रीपुंसयोः कर्मेति चेन्न, पच्यादिक्रियाप्रसंगात्‌ । स्त्रीपुंसयो: 
परस्परगात्र छेषे रागपरिणामों मैथुनमिति चेन्न, एकस्मिन्नप्रसंगात्‌ । उपचारादिति चेन्न, म्ुख्यफला- 
भावप्रसगात्‌ । ततो न मैथुनशब्दादिष्टाथसंप्रत्यय इति कश्रित्‌ ॥ 

यहाँ कोई ( कडिचत्‌ ) आचाय महाराज से में धुन शब्द का अथ कराने के लिये चाद्य उठा 
रहा हू कि प्रथम ही यदि यहाँ कोई मैथुन का यो अथ करे कि--मिथुन यानी स्त्री पुरुष दोनों या अन्य 
कोई दोनों पदार्थों का जो भाव है बह मथुन है | करिचत्‌ या आचाय कहते है कि यह तो नही कहना 
क्योंकि यों ता चाहें किन्हीं भी दोनों द्वव्यों के परिणाम होने मात्र का प्रसंग आ जावेगा । उदासीन अवस्था 
में बेठे हुये राग रहित दानों म्त्री, पुरुषों की कन्‍्याविवाह चिन्ता, भोजन, वस्त्रचिता, मुनिदान विचार 
आदि को भी मथुन हो जान का प्रसंग आ जावेगा। जो कि इंष्ठ नहीं ह। पुनः काई चाद्य उठाता है कि 
मिथुन का कम सेथुन कह दिया जाय | कश्चिन्‌ या अन्थकार कहते हू कि यह मंतत्य भी तो ठीक नहीं 
पड़ेगा क्योकि दो पुरुपो कर के बनाने योग्य क्विसी भी क्रिया विश्ञेप को मेथुन हो जाने का प्रसंग आवेगा । 
क्वचित्‌ दो विद्यार्थी मिल कर पाठ छगा रहे हू. दो कद्दार डो्ी को ढो रहे हैँ, दो मल्‍्ल लड़ रहे हैं 
स्‍त्री, पुरुष, दानों धर्म चर्चा कर रहे हूँ, ये क्रियाये तो मंथुन नही हैं। पुनः कोई सम्हल कर आशक्षप 
करता हे कि स्त्री ओर पुरुष का जो कम हे वह मंथुन हू । कश्चित या आचाय समझाते है कि यह तो 
ठीक नहीं ह क्योकि स्त्री और पुरुष यदि मिलकर कदाचित्‌ या यात्रा मे रसोई बनाते है, दोनों देव 
चंदना करते है, तीथ यात्रा करते है, यों पाक करना आदि क्रियाये भी मेथुन हो जावेगी जो कि मेथुन 
नही मानी गयी है । पुनरषि कोई अपनी पण्डिताई दिखलाता हुआ व्याकरण की निरुक्ति अनुसार संथुन 
का लक्षण करता है कि म्त्री और पुरुषों का परस्पर में शरीर का भाढे आलिगन होते संते जो राग परि 
णति हुई है वह मेथुन है | कश्वित्‌ पंडित या ग्रन्थकार कहते है कि यह तो ठीक नहीं, कारण कि अव्याप्ति 
दोष है अकेले म्त्री या पुरुष में मंथुन परिणाम नहीं हो सकने का प्रसंग आजावेगा अर्थात जब कि हाथ, 
पांव या अन्य पुदूगढों के संघट्ट आदि करके कुशीछ सेव रहे या खोटे भाव कर रहे अकेले पुरुष अथवा 
स्‍त्री में मी मंथुन परिणाम इष्ट किया गया है वह मंथुन सिद्ध नहीं हो सकेगा। यदि इस पर कोई यों 
समाधान करे कि जिस प्रकार चारित्र मोहनीय कर्म का उदय हो जाने पर कामवेदना से पीड़ित हो रहे 
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स्‍त्री पुरुष दोनों का कर्म मेथुन है तिस प्रकार अन्तरंग में चारित्र मोहनीय की उदीरणा होने पर और 
बहिरंग में हस्त आदि द्वारा संघपण करने पर अकेले पुरुष या स्त्री के भी उपचार से सेथुन होना बन 
जावेगा। कश्िचित्‌ या अन्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्योकि अकेले अकेले भें उपचार से मेधुन 
मान लने पर मुख्यफल के अभाव का प्रसंग हो जावेगा। अर्थात्‌ जसे बालक मे सिह का उपचार करने 
पर मुख्य सिंह में पायी जा रही करता, शुरता, बलाह्वता, चंचछता आदि की प्रवृत्ति नही है उसी प्रकार 
मुख्य रूप से दोनो में ही पाई जा रही रागपरिणत्ति को यदि एक में भी उपचार से घरा जायगा तो 
अन्नद्म हेतुक आ रहे तीत्र कर्मों का बंध नहीं हा सकेगा। उपचार की राग परिणति कर्मबंध नही कराती 
हूं। तिस कारण अब तक किसी भी ढंग करके सथुन शब्द से अभीष्ठ अभ की समीचीन प्रतीति नहीं हो 
सकी हूं | यहाँ तक कोई आशक्षेप पृवक चोद्य कर रहा है । 


तत्प्रतिक्षेपार्थमुच्यते-न च स्पशवरद्द्रव्यसयोगस्याविशेषाभिधानादेकस्य द्वितीयत्वोषपत्तौ 
मिथुनलवमिद्ेः, प्रसिद्धिवशादार्थ प्रतीतेः पूर्वोक्तानां चानवद्यत्वात्‌ सिद्धों मैथुनशब्दार्थः । 

उस कठ्चित के आक्षेप का निराकरण करने के लिये प्रन्थकार महाराज करक कहा जाता है 
कि उक्त आक्षप उठाना ठीक नहीं है क्योकि स्त्री ओर पुरुष का परस्पर शरीरालिंगन होने पर राग 
परिणति होना मथुन है यह लक्षण अच्छा है। रपदावान द्वव्यों के संयोग को विज्वेपषतारहित कहा गया 
ह इस कारण अकेल को भी ह्वितीयपन की मिद्धि ह्वो जाने पर भिथुनपना सिद्ध हं। वशषिक तो दो आदि 
में रहने बारे संयोग, विभाग, द्वित्व, त्रित्व, आदि पर्याप्त गुणो को एक हो मान छेते है। जन सिद्धान्त 
अनुसार धरम, अधम, काल, आकाश, आत्मा इन द्रव्यों के संयोग न्यारे न्यारे माने गये हैं जसे दो 
पदार्थों में समवाय सम्बन्ध से बत्त रही न्यारी न्‍्यारी दो हित्व संख्याय हैं। आकाश और आत्मा इन 
विजातीयद्रव्यो का सयोग घर्म एक नहीं हो सकता हू । परिशेप में जाकर वे दो ही संयोग सिद्धू होंगे 
कितु उनमे कोई विशेषता नहीं हे हाँ ससारी जीव और उसके साथ भिड़ गये पुदूगछों का अथवा अशुद्ध 
पुदूगल पुदू्गला का जब तक ,संयोग है तब तक वे अनेक ही संयोग मानने पड़ंगे। बंध हा जाने पर 
एकन्ब परिणति हो जाती ह जा कि संयोग परिणाम से निरालठी ह । प्रकरण मे यह कहना ह कि नत्री 
पुरुष में से अकेले को भी स्पर्शजजन्य आभिमानिक सुख तुल्य है। अतः अकेले मे भी मेथुन शब्द की 
मुख्य रूप से ही प्रवृत्ति हे और राग, देष, मोह, परिणतियों अनुसार प्रत्येक को कर्मों का बंध हो जाता 
है । लोक ओर आमस्त्र में जो प्रसिद्धि हो रही हू उसके वश से मेथुन शब्द के अथ की भ्रताति हो जाती 
है इस कारण पहिले कहे जा चुके सभी मेथुन शब्द के अथ निर्दोष हैं। इस प्रकार मेथुन शब्द का अथे 
सिद्ध हो चुका है । अथात्‌ लोक में तो बार गोपाछ आदि सभी जन स्त्री पुरुषों को रति क्रिया को मथुन 
कह रहे है | व्याकरणझास्त्र में भी “अठवम्य॒ति बडबा, वृपस्यति गौ: इन प्रयोगा को” “अठ्वबृषभयो- 
मथुनेच्छायां” इस सूत्र से सिद्ध किया है। अन्य शास्त्रों में भी मथुन का अथ म्त्री पुरुष विषयक रति 
ही पकड़ी जाती ह। मिथुन का भाव मंथुन, मिथुन का कम सथुन, स्त्री पुरुषों का कर्म मंथुन. स्त्री पुरुषो 
का परस्पर अरीर संसर्ग होने पर राग परिणाम सेथुन, ये सब लक्षण दोप रहित है | देखिये सबसे पहिले 
जो यह कहा था कि सिथुन का साथ संथुत तो ठीक नहीं क्योकि दों द्वव्यों के भवनमात्र का प्रसंग आ 
जायगा यह कहना प्रशस्त नहीं है क्‍योंकि अंतरंग परिणाम नहीं होने पर बाझ्य हेतु निष्फल हो जाते 
हैं। जेसे कि कंकड़ चने, टोरा, उ्ंटोरा मोठ, कुदित्ती आदि के अभ्यन्तर में पाकविक्लेदन शक्ति के 
न होने पर बहिरंग अग्नि, जल का संबन्ध व्यथे हो जाता है। तिसी प्रकार अभ्यन्तर चारित्र मोहनोय 
कम के उदय से होने वाले स्त्री के पुरुपरमण भाव ओर पुरुष के स्त्रीरसण में भाव यदि नहीं हैं तो बाह्य 
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दो द्रव्यों के होते हुये भी मेथुन नहीं कहा जा सकता है । अतः मिथुन का भाव मेथुन है यह लक्षण बुरा 
नहीं है दूसरा लक्षण जो मिथुन का कम मथुन कहा था बह भी अच्छा हू। दो पुरुषों की भार बहन, 
पानी खचना आदि क्रिया व्शिष को मथुन का प्रसंग नहीं आ सकता है क्‍योंकि वहां अन्तरंग कारण 
चारित्र मोह की उदीरणा नहीं है हां चारित्र माह का प्रबल उदय होने पर दो पुरुष या दो लड़के अथवा 
दो पुरुष, पशु भी यदि कोई राग क्रिया करेंगे तो बह सथुन समझा जायगा। तीसरा भो जो स्त्री पुरूषों 
का कम मेधुन कहा गया था वह छक्षण भी चोखा है । रसोई पाक आदि तो फिर अन्य करके भी किये 
जा सकते है अतः स्त्री पुरुषों की रति विषयक क्रिया मेथुन कही जा सकती हे कोई बाधा नही हैं । सबसे 
बढ़िया बात यह है कि प्रमच योग की अनुधृत्ति चही आ रही ह अतः चारित्र भोह के उदय से प्रमत्त 
हो रहे केवल स्त्री का या पुरुष का अथवा दोनों का यह्टां तक कि एकेन्द्रिय, द्ीन्द्रिय आदि जीघो का 
भी जो रति स्वरूप परिणाम है बह संथुन हैं । यह सिद्ध हुआ ॥ 


अहिसादिगुणबूंदणाद्‌ ब्रक्ष तद्विपरीतमत्रक्ष तच्च मैथुनमिति ग्रतिपत्तव्यं रूदिवशात्‌ । 
ततों न॒प्राणव्यपरापणादीनां ब्रह्मविपरीतत्वेः्प्यन्नक्नत्वप्रसिद्ध!। तदिदमतन्नक्ष प्रमत्तस्येव संभ- 


वतीत्याह 

“बृष्ि वृद्धो” धातु से ब्रह्म शब्द बनाया है । अहिसा, सत्य, आदिक गुणो को वृद्धि कर देने से 
ब्रह्म नाम का त्रत कहा जाता है | उस ब्रह्म से जो विपरीत है यह अन्नद्य हे और यों रूढि के वश से वह 
मेथुन परिणाम हुआ इस भ्रकार प्रतिपत्ति कर छनी चाहिये। तिम कारण प्राणों का वियोग करना, असत्य 
बोलना, जुआ खेलना आदि पाप क्रियाओं को यद्यपि ब्रह्म से विपरीतपना है तो भी रूढि का आश्रय लेने 
से अन्नह्म पने की प्रसिद्धि नहीं हे | अर्थात्‌ गन्छति इति गो: यों योगिक अथे का अवलंब लेने पर मनुष्य, 
घोड़ा, रेलगाड़ी, वायु आदि भी गो हो सकती है ओर नहीं चल रही गाय या प्रथिबी तो गो नहीं हो 
सकेगी किंतु “योगाद्रढिवलीयसी” इस नियम अनुसार बलव॒ता रूढि का आश्रय करने पर गीः शब्द पशु 
में ही प्रवत्तता है या वाणी, प्रथ्बी, दिशा आदि दा अर्थों में भी प्रबत्त जाता हे उसी प्रकार यहाँ पर भी 
अन्नह्म शब्द कुशीढ में रूढ ह अठः हिंसा, झूंठ आदि की निवृत्ति हा जाती हैं । तिस कारण यो सिद्ध हो 
चुका यह अन्नह्म नाम का पाप तो प्रमादी जीव के ही संभवता हू प्रमाद रहित जीव के नहीं इस सिद्धांत 
को पुष्ट करते हुये ग्रन्थकार अग्रिम वात्तिक को कहद्द रहे है । इसकों ध्यान छगा कर समझ लीजियेगा । 


तथा मेथुनमत्रह्म प्रमत्तस्यैव तत्पुनः 
प्रमादरहितानां हि जातुचित्तद्संभवः ॥१॥ 

जिस प्रकार हिंसा, अनृत आदिक पाप क्रियाये प्रमत्त जीव के ही हो रही मानी गयी हैं. तिसी 
प्रकार बह अन्नद्य यानी कुशील सेवन भी फिर प्रमादी जीब के ही संभवता हैँ | कारण कि प्रमाद रहित 
जीवों के कृदाचिन्‌ भी उस अब्रह्म के होने का असंभव है ।। 

न हि यथा ग्रमादाभावेषि कस्यचित्‌ संयतात्मनः प्राणव्यपरोपणादिक संभवति तथा 
मैथुनमपि, तस्य प्रमादसद्भाव एवं भावात्‌ | वरांगनालिंगनमात्रप्रमत्तस्यापि भवतीति चेन्न, तस्य 
मैथुनत्वाग्रसिद्धेः पृत्रस्य मात्रालिंगनवत्‌ । 

जिस प्रकार कषाय, इन्द्रियोढुपता आदि प्रमादों का अभाव होते संते किसी भी संयमी जीव 
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के प्राणव्यपरोपणस्वरूप हिंसा, अनृत आदिक पाप नहीं रूभवते है तिसी प्रकार मेथुन भो प्रमाद नहीं होने 
पर किसी के नहीं संभवता हे क्‍यों कि उप्त मेथुन को प्रमाद का सद्भाव द्वोने पर ही उत्पत्ति मानी गयी हे। 
तीघ्र अनुभाग वाली पाप क्रियाओं का प्रमाद के साथ अन्वयव्यतिरेक है “प्रमादाभावेडपि” यहाँ अपि शब्द 
का कोई विशेष अथ नहीं हे । अथवा यों अथ कर लिया जाय कि भले ही सयमी मुनि करके किसी 
जीब का प्राणवियोंग भी कर दिया जाय तथापि प्रमाद नहीं होने पर मुनि को हिंसा नही लगती है यों 
अपि का प्राणव्यपरोपणादिक के साथ व्युत्कम से अन्बय किया जायगा। यहाँ कोई कुचोद्य उठाता है कि 
तीथे यात्रा, मेला, पंचकल्याणक आदि में भीड़ के अवसर पर सुन्दर स्त्रियों का केबछ आलिंगन हो जाना 
तो प्रमाद रहित मुनियों के भी संभव जाता है। आचार्य कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि चारित्र- 
मोह का उदय हुये बिना उस आलिंगन मात्र को मैथुनपने की जब छोक में भी प्रसिद्धि नहीं हे ता शास्त्र 
में आत्म संक्‍्लेश म्वरूप कुशञीरू तो वह कसे भी प्रसिद्ध नहीं हों सकता है। जेसे क्रि पुत्र का माता के 
साथ आलिंगन करना कुशील नहीं माना गया है “येनेबालिंग्यते कान्‍्ता तेनेवालिग्यत सुता, मन एब 
मनुष्याणां कारणं बंधमक्षयो:” इस नीति का लक्ष्य रखना चाहिये अतः मात्र अंगना के अंग का आहलि- 
गन हा जाने से अग्रमत्त मुनि के कुशील सेवन का प्रसंग नहीं आ सकता हे । 


स्पशनमेथुनदशनादि वा केषांचित्‌ प्रसिद्यमिति चेन्न, तस्थ रिरंसापूवकस्योपगमात्‌ । न 
च संयतम्यांगनालिंगितस्याप रिस्सास्ति, असंयतत्वप्रसंगात्‌ । तदंगनाया रिरंसास्तीति चेत्‌ 
तस्या एवं मंथुनमस्तु लेपमयपुरुषालिंगनवत्‌ । प्रायश्रित्तोपदेशस्तत्र कथमिति चेत्‌, तस्यापि 
प्रसंगनिवृत्त्यथत्वात्‌ । विख्रब्धालोकनादावपि तदुपदेशस्याविरोधात्‌ ॥ 
यहाँ कोई आक्षप उठाता हे कि किन्हीं-किन्ही संयमी जीवों के अंगना स्पञ्ने_्त करना या मेथुन- 
गन करना आदि प्रमिद्ध हो रहे है । स्त्री परीपद् को जीत रहे किसी मुनि के उपसग के अवसर ऐसी समस्या 
हो सकती है । अथात किन्‍्दी किन्ही मताबलंबियों के यहाँ स्पञ़्ान करना, मंथन क्रिया को देखना आदिक 
प्रसिद्ध ह । आचाय कद्दत है कि यह तो न कहना क्योंकि उन स्प्ञ करना या मंथुन देखना अथवा हाब, 
नम. आदिक परिणतिया का रमण करने की अभिलापापूर्वक ही होना स्वीकार किया गया हे रंतु 
रिसंसा, पहिले म्त्रों या पुरुप के रमण करने के लिये अभिलापा होती हे पुनः रागपूर्ण स्पश्ञ न, मथुन दशन, 
आदिक हो सकत है। कितने ही मनुष्य कबृतरों को पालते है उनकी कामचेष्टाओं को देखते हैं। अन्य 
पशु. पक्षियों की छीछाओं को देख कर प्रसन्न होत हे | ये सत्र क्रियाये रिरंसापूबंक है किंतु अंगनाओं करके 
गाढ़ आलिंगन किय जा चुके भी उपसरग प्राप्त संयमी मुनि के रमण अभिलाषा नहीं हैं । रमण अभिलाषा 
हो जाने पर मुनित्रत रक्षित नही हो सकता है। असंयमीपने का प्रसंग आ जावेग।। अतः संयम्रियों के 
रिसंसापूबक स्पशान आदिक कभी नहीं संभवत है । कदाचित्‌ स्त्रीपरीषह जय कर रहे मुनिको यदि अंगनाये 
आलिंगन भी कर लेबे तो भी मुनि महाराज के रमण अभिलाषा नही है । घोर उपसगगं सहते हुये वे उस 
समय आत्मध्यान में एकाग्र रहे आते है। भले ही एक नहीं चार स्त्रियां उनको आलिंगन करती रहें 
संयमी के अणुमात्र रिरंसा नहीं उपजती है। यदि यहां कोई यों विक्षेप करे कि मुनि के साथ आलिंगन 
कर रही उस अंगना की तो रिरंसा हे ही। अतः सथुन समझ लिया जाय | यों कहने पर तो आचार्य 
कहते हैं. कि तब तो उस रमणी के ही मेथुन पाप होवेगा । जैसे कि काप्ठ, पाषाण, गूदड़ा, रबड़ आदि के 
बने हुये जड़ पुरुष, मूर्ति या लेपमय पुरुष के साथ आलिंगन करने पर उस अंगना के ही कुशील करने 
का प्रसंग आता है । जड़, मूर्ति या चित्र के नहीं। उसो प्रकार उपछ समझ कर म्गों करके स्वशरीर 
। 
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की खाज़ मिटाने के अबरूंब हो रहे संयमी साधु के शरीरकों रति पूबेक गाढ आलिंगन कर रही रमणी 
के ही मंथुन पाप होबेगा। सुदर्शन सेठ का मदोन्‍्मत्त कामग्रस्त रानी ने आलिंगन क्रिया एताबता सेठ 
को रागी नहीं कहा जा सकता है वह रानी ही व्यभिचारिणी समझी गयी । अतः अंगना से आलिंगिव द्वो 
रहे मुनि को अणुमात्र पाप नही लगता हे । यदि यहां कोई यों आक्षेप करे कि पुनः उस द्ञा में मुनि 
सदाराज के लिये प्रायडिचत्त करन का उपदेश क्यों दिया गया हैँ ? जब मुनि को पाप ही नहीं लगता 
तो अंगना के चुपट जान पर उनकों प्रायरिचत्त नहीं लेना चाहिये था। या कहने पर तो तो अन्धकार 
कहते हैं कि बह ग्रायरिचित्त का उपदेश भी प्रसंग की निवृत्ति कराने के लिये ह | प्रायडिचत्त को देन वाल 
आचार्य उन संयमी जितेन्द्रिय मुनि को उपदेश देते है कि तुम ऐसे प्रसंग को टाल दो जहां कि स्त्रियां 
आकर बाधा दे सके । तुमको इसका प्रायरिचत्त देकर आगे के लिए सूचित किया जाता ह कि स्त्री- पशु, 
पक्षी जहां उपद्रय मचाव ऐसे प्रसंगो का निवारण कर दिया करो | ग्रायः देखा जाता ह कि सुन्दर म्वियां 
को देखकर जेसे कार्मी पुरुष अनक कुचेष्टाये करत है उसी प्रकार अभिरूप पुरुषो को देखकर कमनीय 
कामिनियां उनको उपद्रत करती है | बलभद्र, कामदेव, चक्रवर्ती आदिक यदि मुनि भी हो जात है ता भी 
वे अत्यधिक सुन्दर जचते है। बसुदेव की कथा का स्मरण कीजिये । ऐसी दा में चलचित्त अंगनाय उनकों 
अपनी मनःकामना पूर्ण करन के लिये डिगाती है किन्तु “कि मन्दराद्रिशिखरं चलित कदाचित” अडिग्ग 
मुनि आत्मध्यान से अविभाग प्रतिच्छेदमात्र भी नदी चछायमान होत ह फिर भी एस एस प्रसंगा का 
निवारण करने के लिये मुनि को प्रायद्िचत्त लेने का उपदेश हैं। विश्वास पृवंक आलछाकन हाव, विल्शस 
श्रृंगार, प्राथना आदि में भी उस प्रायश्चित्त विधान के उपदेश करन का कोई विराध नहीं ह अथात्‌ 
किसी संयमी को स्त्रियां, यदि विश्वस्त आलछोकन करे या ख्ूंगार प्रार्थना के लिये काम चष्टा पूबंक अब- 
लोकन करे तो एसी दा में भी मुनि को एसे प्रसंगों की निवृत्ति के लिये प्रायशिचित्त लेन का उपदेश है । 
यहां यह भी विश्ञेप कह देना है कि वीय संसर्ग या अज्जस्पञ्ञ से स्त्रियों की आत्मा में नेमित्तिक कुत्सित 
परिणाम अबञ्य उपज जाते है अतः बलात्कार दशा मे स्त्रियों के रिरंसा नहीं होत हुये भी गित्रियों वे 
विषय में उक्त सिद्धान्त छागू नहीं किया जा सकता हूँ ॥ 


कः पुनः परिग्रह इत्याह;-- 
(हिसा आदिक चार पापों के विशेष लक्षण समझ लिये है। अब पांचव परिग्रह का लक्षण 
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फिर क्या हैं ऐसी जिज्ञासा प्रवत्त न पर सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहत है । 


मर्छा परिग्रह: ॥१७॥ 
चेतन, अचेतन बहिरंग परिप्रहों में ओर राग आदि अनन्‍्तरंग परिग्रहों में जो मूछा यानी 
गृद्धिविशेष है वह परिग्रह है ॥ 
बाह्य भ्यन्तरोपधिसंरक्षणादिव्याएतिमर्छा । वातपित्तक्तेष्मविकारस्थेति चेन्न, विशेषितच्ात्‌, 
तस्याः सकलसंगरदितेईपि यतौ प्रसंगात्‌ । वाह्मस्यापरिग्रहत्वप्रसंग हात चेन्न, आध्यात्मि- 
कप्रधानत्वात्‌ मूछांकारणत्वादूबाश्वस्य मूर्छाव्यपदेशात्‌ । 


गाय, भंस, घोड़ा आदि बह्विरंग चेतन परिप्रह ओर बस्त्र, मोती, भूषण, गृह, आदि अचेतन 
बहिरंग परिप्रह तथा राग आदिक अन्तरंग परिप्रहों के समीचीन रक्षण, उपाजन या राग आदि अनुसार 
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तीत्र इच्छाओं के संस्कार आदि व्यापार करना मूच्छा है जो कि एकेन्द्रिय से लेकर संज्ञी पंचेन्द्रिय पयत 
जीबों के परिभ्रह संज्ञा पायी जाती हू। यहाँ कोई वेद्यक विषय की छटा दिखा रहा आश्षेप करता है कि 
जिस जीब के बात, पित्त, और कफ का विकार हो गया हू उसके मूछो पायी जाती है। उन्माद, सृगी, 
सन्निपात आदि रोगो में मृछा हं। जाती हे “क्षीणस्य बहुदोषस्य विरुद्धाह्मरसेबिनः | वेगाघातादभिघाता- 
द्वीनसत्त्वस्थ वा पुनः | करणायतनेपग्राः बाह्मेष्वाभ्यंतरेषु च । निविशन्ते यदा दोषास्तदा मूछन्ति मानवाः ॥ 
संज्ञायहासु नाडीपु पिहितास्वनिलादिभिः | तमो3भ्युपेति सहसा सुखदुःखव्यपोह कृत | सुखदुःखव्यपोहाश् 
नरः पतति काष्ठबत । मोहों मूछति तामाहुः पदबिधा सा प्रकीतिता ॥ वातादिभिः शोणितेन मद्येन च विषेण 
च्‌ | पटस्वप्येतास पित्तस्तु प्रभुस्वेनावतिष्ठते” ॥ इत्यादि | आचार्य कद्दते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि 
मूछो में विज्यण कर दिया गया है “मृछो मोहसमुछ्धाययोः”,इस धातु से बना मूछों शब्द सामान्य रूप 
से मोह में वत्त रहा है। किन्तु यहां प्रकरण अनुसार बाह्य अभ्यंतर परिग्रष्टों के रक्षण, वर्द्धन, आदि 
में हुये “समेदभाव" को मूछा कहा गया है। सामान्य वाचक शब्द अवसर अनुसार विद्ञोप अर्थों में 
प्रयुक्त कर लिये जाते है | यदि मूर्छा पद से बात, पित्त, कफों के विकार से उपजी मूछों पकड़ी जायगी 
एसी मूछा का तो सम्पूर्ण परिग्रहों से रहित हो रहे मुनियों में भी प्रसंग है । पूर्व संचित कर्मों के अनुलार 
तीब्ररों। हो जाने पर मुनियों के भी वह वात, पित्त, कफ जन्य मूछो हो सकती ह। किन्तु मुनि के 
अन्तरंग, बहिरंग परिग्रहों की अभिकांक्षा स्वरूप मूछो कदाचित्‌ नहीं पायी जाती है । यदि यहां कोई यों 
आक्षप करे कि ये अभिकांक्षा स्वरूप आमीय ग्रृद्धि को यदि परिग्रह कहा जाय तो राग आदि अन्तरंग 
परिणाम तो परिग्रह हो जाय॑गे किन्तु बहिरग क्षेत्र, ग्रासाद, आदिक चेतन अचेतन पदार्थों को परिप्रह- 
पना नहीं हो सकने का प्रसंग आ जावेगा | आचाय कहते हैं कि यह तो प्रसंग नहीं उठाना क्योंकि मूछो 
पद करके आध्यात्मिक राग आदि परिग्रह पकड़ जाते हैं। अन्तरंग परिग्रह ही प्रधान हैं । मूछो के कारण 
होने से वाहथ क्षत्र आदि को मुर्छा का व्यपदेश कर दिया गया हे जैसे कि प्राण के कारण हो रहे अन्न 
को प्राण कह दिया जाता है। यदि अन्तरंग में सूछा नहीं हैं तो बहिरंग क्षेत्र, धन, वस्त्र, आदि के होते 
हुये भी परिग्रही नहीं है । क्रिसी अज्ञानी जीव करके वस्त्र या कम्बल द्वारा उपसग को प्राप्त हो रहे मुनि 
परिग्रही नहीं हैं। ध्यानारूढ मुनि महाराज के निकट कोई चोर यदि भूषणों का ढेर छगा दे एतावता 
मुनि परिग्रही नहीं बन जाते हैं। उदासीन चक्रवर्ती उतना मुछोवान्‌ नहीं हैं जितना कि अजन, रक्षण 
आदि की अभिकांक्षाये कर रहा स्मश्रनवनोत परिग्रही है । अतः आध्यात्मिक यानी अन्तरंग परिग्रह के होने 
पर हो बहिरंग परिग्रहों को मुछोपन का मात्र व्यवहार हे। 


ज्ञानदशनचारित्रेष प्रसंगः परिग्रहस्येति चेन्न, प्रमत्योगाधिकारात्‌ | ततः बूक्त मूर्छा 
परिग्रहः प्रमत्तयोगादिति । 

यहाँ आञ्वंका और उत्पन्न होती है कि आत्मा में पाये जा रहे राग आढि परिणामों को यदि 
परिप्रह कहा जायगा तब तो ज्ञान, दक्षन, ओर चारित्रगुणों में भी परिग्रह हो जाने का प्रसंग आवेगा | 
ज्ञानादिक तो बहुत अच्छे प्रकारों से आध्यात्मिक हैं। आचाये कहते हैं कि यह तो न कहना क्यों कि “प्रमत्त- 
योगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा” इस सूत्र से अमत्त योग का अधिकार चला आ रहा है। ज्ञान, दशन, चारित्रों 
को धार रहे जीबों के प्रमाद योग नहीं हैं तिस कारण मूछों नहीं होने से ज्ञान आदि के परिप्रहपना घटित 
नहीं होता है । एक बात यह भी है कि आत्मा के तदात्मक स्वभाव होने के कारण ज्ञानादिक त्यागने योग्य 
नहीं हैं| हाँ रागादिक तो कर्मोदय के अधीन हैं. अतः आत्मोयस्वभाव नहीं होने के कारण उन रागादिकों 
में “मेरे ये” ऐसा संकल्प स्वरूप परिप्रहपना बन जाता है यों सूत्रकारने बहुत अच्छा कह्दा था कि प्रमादके 


५८६ इलोक-बातिक 


योग से मूछों परिणाम परिम्रह है । 

तन्मूला: सवेदोषानुषंगाः । यथा चामी परिग्रहमूलास्तथा | हिसादिमूला अपि हिंसादीनां 
पंचानामपि पररुपरमविनाभावात्‌ | तदेवाह;-- 

उस परिप्रह को मूल कारण मान कर ही सम्पूर्ण हिंसा, झूंठ, चोरी, कुशील, जुआ आदि दोषों 
का प्रसंग ऊ। जाता है । परिग्रही जीब हिंसा करता है, झूठ छोलता है, चोरी करता हूँ, कुशील सेवता हे, 
यूत कीड़ा में प्रवत्तेता है । “लोभ पाप का बाप बखाना” एसी लोक प्रसिद्धि भी दे । जिस प्रकार वे सम्पूर्ण 
दोष इस परिप्रह को मूल मान कर एकत्रित हो जाते है उसी प्रकार हिसा आदि मूछ मान कर भी अन्य 
सभी दोष समुदित हो जाते हैं। क्‍यों कि हिंस! आदिक पाँचों भी पापो का परस्पर में अविनाभाव हूं। 
रहा है । अथोत्‌ एक बढ़िया गुण के साथ जेसे दश गुण अन्य भी छगे रहते है । उत्तम क्षमा को धारने 
बाला उत्तम मादेव, आजंब, आदि को भो थोड़ा बहुत अवश्य पाछता 8 । इसी ५कार एक प्रधान दोष 
के साथ अन्य कतिपय दोष लग ही बैठते हैं। एक गुण्डे व्यसनी धनाढ्थ के साथ चार गुण्ड अन्य भो 
छूग जाते हैं । “गुणाः गुणन्नेषु गुणीमबन्ति ते निगुणं प्राप्पय भवन्ति दोषाः, सुस्वादु तोय॑ प्रवहन्ति नद्यः 
समुद्रमासाद्य भवन्त्यपेया:” “व्यालाश्रयापि विफलापि सकंटकापि वक्रापि पंकजभवापि दुरासदापि, 
एकेन बंधुरसि केतकि सबंजन्तोः एको गुणः खलु निहन्ति समस्तदोप॑ ॥२॥” "एको द्टि दापो गुणसन्निपाते 
निमज्जतीन्दाः किरणेप्विबांकः” इत्यादि नीति उक्तियाँ विचारणीय है। एक बड़ी आपत्ति मे जेस छोटी 
छोटी आपत्तियाँ छगी रहती है | एक महान रोग के साथ क्षद्र रोग पड़ जाते है उसो ढग से हिसा आदिक 
पापों में स किसी भी एक पाप का उद्रक हो जाने पर उसके अविनाभावी अन्य पाप भी सग छग बेठत है । 
उस ही सिद्धान्त को ग्रंथकार स्पष्ट कर कह रहे है । 


यस्य हिंसानृतादीनि तस्य संति परस्परं। 
अविनाभाववक्धावादेषामति विद॒ुबु धाः ॥१॥ 
ततो हिंसाव्रतं॑ यस्य तस्य स्वत्रतक्षतिः। 
तदेव पंचधा भिन्‍न॑ कांश्चित्‌ प्रति महात्रतं ॥२॥ 


जिस जीब के हिंसा पाप प्रवर्त रहा है उसके अनृत, चोरी आदिक अवइथ हैं ( प्रतिज्ञा ) क्यों 
कि इन हँसा आहठिकों का परस्पर में अविनाभाव है ( हेतु ) जिस प्रकार कि अहिंसा आदि गुणों का 
परम्पर में अविनाभाव है; दृष्टांत ) हिंसा आदि पाप क्रियाओं का अविनाभाव को रखत हुये सद्भाव 
रहता ह इस प्रकार विद्वान्‌ पुरुष समझ रहे हैं । तिस कारण जिस पुरुष के हिसा नाम का अब्नत हैं उसके 
सम्पूर्ण सत्य, अचौये, आदिक ब्रतों की क्षति हो जाती है अथवा जिसके अहिंसा प्रत हे उसके सम्पूर्ण 
सत्य आदि ब्रतों की अक्षति हैं । कारण कि वह अकेला अहिंसा ब्रत ही तो किन्हीं बिस्तर रुचि या जड- 
मति शिष्यों के प्रति पांच प्रकार भेदों को प्राप्त हुआ महात्रत कह दिया जाता है। अर्थात्‌ मध्य पिंडभूत 
शरीर के दो हाथ, दो पैर, और मध्यर्पिड यों पाँच भेद मान लिये जाने है| इसी प्रकर मूलभूत अर्द्टिसा के 
ही अहिंसा, सत्य, अचोय॑, ब्रह्मचय , परिप्रहत्याग, ये पाँच भेद कर दिये जाते हैं। साथ ही हिंसा के भी 
हिंसा, झूठ, चोरी, कुशोल, परिग्रहगृद्धि ये पांच भेद जड़ बुद्धि विनीतों की अपेक्षा कर दिये जाते हैं ॥ 


यस्मादतिजड़ान्‌ वक्रजड़ांश् विनेयान्‌ प्रति सर्वंसावशद्यनिशृत्तिलक्ष णमहिंसावतमेकमेव 
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सुमेधोभिरभिमन्यमांनं पंचधा छिन्नं तस्माद्स्य हिंसा तस्यानृतादीनि संस्येव तेषां परस्परमविनाभा- 
वादहिंसायाः सत्यादविनाभाववत्‌ ॥ 


जिस कारण कि अतीब जड़ हो रहे ओर बक्रजड़ हो रहे शिष्यों के प्रति श्रष्ठघारणा बुद्धिशाली 
विद्वानों करके ठीक ठीक मान छिये गये सम्पुर्ण सावधक्रियाओं की नियुत्ति कर देना स्वरूप एक हा अहिंसा 
थ्रत को पांच प्रकार से छेद भेद डाला हे तिस कारण जिसके हिंसा पायी जाती है डसके अनत आदिक 
अबिरतवियां हे ही, क्योकि उन हिंसा, झूंठ, आदि का परस्पर में अविनाभाव हैं जेसे कि अहिंसा का 
सत्य से अविनाभाव दो रहा है। भावा4 “आत्मपरिणामहिसनहेतुत्वात्सबमेव हिंसेतव, अनृतवचनादि 
केवलमुदाह्मत॑ं शिष्यवोधाय । [ पुरुपार्थसिद्धबपाय ) “झंठ, चोरी आदि सभी पाप क्रियाओ से प्रमाद 
योग घुसा हुआ है और प्रमादयोग हिंसा है अतः सभी पाप हिंसामय है । इसी प्रकार सभी धस अहिंसा 
मय हैं जब कि “अहिंसा भूतानां जगति बिदित ब्रह्म परम" प्राणियों की अहिंसा ही। जगत्‌ मे परमत्रद्य 
जानी गयी हैं परमन्रह्म श॒द्धु आत्मा का स्वरूप है। केवलज्ञान, चारित्र, क्षायिक सम्यक्त्व, अनन्तबीय, 
ये सभी परिणाम अहिंसा मय है ) यदि केवलज्ञान, उत्तम क्षमा, आदि को अहिसास्वरूप कहे दिया 
जाता हैं. तो सत्य, अचोये, आदिक बड़ी सुल्मता से अहिंसा आत्मक हो जाते है। अतीब मंददुद्धि, 
जड़शिष्यां को समझाने के लिये अहिंसा के पांच भेद्‌ कर दिये गये हे । हिंसा के भी झंठ, चारी, आदि 
भेद भी तो सात्र समझाने के लिये ह। आज़ कल के मिथ्यादृष्टि दाशनिक या कुचाद्य करनेत्राले पापी 
पुरुषों का यहा बक्र जड़ समझना चाहिय। इन को बविनेय यानी विनय करने वाला शिष्य या कह 
दिया गया है कि समझा देने पर हिसा के साथ संभव रहे झुंठ, चोरी आदि पापों को ये शिरसा पाप 
रूपेण बुद्धिप्राह्म कर लत है| एक पण्डित जी ने अमरूद बेचने वाले कूंजड़ा से कहा कि भाई चोमासे 
में अमरूदों में कीड़े पड़ जात है. अतः हम मोल नहीं लेते है। कूंजड़ा विनय पूरक कहता हकि महा- 
राज पण्डित जी फलो के कीड़े काई नुकसान नहीं करते है। एक क्रान्तिबादी हठी लड़का डांका डाल 
कर उस धन को देशहित के काय मे छगाना चाहता हूँ । तीसरा जड़ पुरुष कामा सक्त स्त्रियों की इच्छा 
पूर्ण कर देने में पाप नहीं समझता है । वेश्याय पुरुषों के चित्तविनोंद को पुण्यकर्म समझ बेठी है। इस 
प्रकार अपनी अपनी ढपलछी ओर अपना अपना राग गा रहे विनीत अनेक अतिजड़ और वक्र जड़ 
जीबो के प्रति बिचारशील विद्वानों ने हिंसा या अहिंसा के ही पांच भेद कर दिय है। अहिंस। या 
हिंसा के पांच भेद मानने में किसी को कुछ खटका भी होय तो भी इन पांचों का अबिना भाष तो 
बढ़ी प्रसन्नता के साथ सब को मान्य हो जावेगा ही | 


ननु च सति परिग्रहे तत्संरक्षणानंदादवश्यंभाविनी हिंसानृते स्यातां स्तेयात्रह्मणी तु 
कथमिति चेत्‌ सवंथा परिग्रहवतः परस्थ स्वग्रहणात्‌ स्त्रीग्रहणाञ्व निषृत्तेरभावात्‌ । तब्निवृत्तो देशतो 
विरतिप्रसंगात्‌ सवथाविरो धात्‌ । 

यहाँ कोई प्रइन उठाता है कि आपने परिग्रह मूलक सम्पूर्ण दोषों का प्रसंग हो जाना बतलाया 
परिग्रह के होते सन्‍्ते अन्य झूँठ आदि चारों पापों का अविनाभाव कहा, किन्तु यहाँ यह पूँछना हे कि 
परिभ्रह के होते संत उस परिग्रह के संरक्षण अनुसार हुये आनंद से हिंसा ओर झूंठ तो अवश्य हो जावेगे 
क्योंकि परिप्रही, रोद्रध्यानी अवश्य जीवों की हिंसा करता है। झूंठ भी बोलता है किन्तु परिग्रह होत संते 
चोरी और कुशीछ दोष किस प्रकार संभवेंगे बताओ जिससे कि पांचों पापों का अविनाभाव कह दिया 
जाय । यों प्रइन करने पर प्रन्थकार कहते है कि परिप्रहबाले जीव के दूसरे धन का परिभरह कर ढेने से 
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और स्थत्री का ग्रहण कर लेने से सवंथा निश्तत्ति हो जाने का अभाव है। अर्थात्‌ परिग्नह को इकट्ठा करने 
वाला पुरुष चोरी का त्याग नहीं कर सकता हे | वेडयायें या कतिपय व्यभिचारिणी स्त्रियां पुरुषों से धन 
के ग्रहण का उद्देश्य कर कुशील सेवन करती है। कतिपय पुरुष भी क्षेत्र, ग्रह, धन, खाद्य, पेय आदि 
परिप्रह की प्राप्ति का छक्ष्य कर मनचछी धनाढ्य स्त्रियों के साथ गमन करते हैं । कतिपय परिग्रही जीव 
स्त्रियों, छड़कियों आदि का क्रय, विक्रय, कर धन उपाजन करते है, कितने ही वृद्ध परिग्रही जीब चोरी 
या परस्त्रियों की अनुमोदना करते है। यो कृत, कारित, अनुमति से अनेक दोष छगते रहते हैं अतः परि: 
प्रही के चोरी करने या स्त्रीग्रहण करने का परित्याग नहीं है । यदि उन चोरी ओर स्त्रीग्रहणण की निषृत्ति 
मानी जायगी तो एक देश से हिंसादिक पापों से भी विरति हो जाने का प्रसंग आवेगा और ऐसी दशा 
में एक देशविरति और अविरत परिग्रहीपन का सवंधा विरोध है जो एक देशविरति को धारण करता 
है बह परिग्रह संग्रह में आसक्त नहीं हे किन्तु परिमितपरिग्रही होता संता अनेक परिप्रहो से विरक्त हे । 

एतेन सवथा हिंसायामनृतस्तेयाब्रह्मपरिग्रहाणामवश्यभावः ग्रतिपादितस्तत्रानृतादिभ्यो 
हिंसांगेम्यों विस्तेरसभवात्‌ संभवे वा स्वथा हिंसानवस्थितेः ॥ 

पॉचों पार्पों का अविनाभाव हॉकर ग्रवतेन को कथन कर रहे इस प्रकरण करके यह सिद्धान्त 
भी समझा दिया गया है कि हिंसा नामक पाप क्रिया में अन्य झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह इन चारों 
क्रियाओं का सभी प्रकारों से अवइय हां जाना नियत है क्‍योंकि उस हिंसा आनन्दी जाव में हिसा के 
अडग द्वा रहे अनत आदिकों से विरति हा जाने का असम्भव है । यदि विकल्‍प रख कर हिंसारत पुरुष में 
अनत आदिको से बिरति हो जाने का सभव माना जायगा तो उस जांब की सर्भी प्रकारों से हिंसा में 
अवस्थिति नही हो सकती हू । अथात्‌ जो अनत आदि से विरति कर रहा है. वह जीब सवधा हिसा में 
आसक्त नहीं है । सत्याणुत्रत, अचौ्याणुत्रत आदि के साथ उसके अहिसाणुन्नत भी सम्भव रहा है । यो 
हिंसा के साथ चारों पापों का अविनाभाष दशा दिया गया हैं ॥ 

तथवानृते सवथा हिंसास्तेयात्रक्षपर्ग्रहाणामवश्यम्भावः प्रकाशितः हिसांगत्वेनानृतरुप 
वचनात्तत्र तस्या: सामथ्यतः सिद्धेंः। स्तेयात्रक्षपर्ग्रिदाणामपि सिद्धेस्तदंगत्वान्यथानुपपत्तें: ॥ 


जिस प्रकार परिग्रह में या हिंसा में शाप चारों अन्नतों का अधिनाभाव हू तिस ही प्रकार 
अनत नामक पाप में भी शेप हिंसा, झु ठ, चोरी, कुशीछ, परिप्रहों का सम्पूण प्रकारों से अबश्यम्भाव 
प्रकाशित कर दिया गया है. क्‍योंकि ग्रन्थो में अनत का हिंसा के अंगपने कर के कथन किया गया 
हे। अर्थात्‌ “सबस्मिन्नप्यस्मिन्‌ प्रमत्तयोगेकहेतुकथनं यत्‌ू, अनतबचने5पि तम्मान्नियतं हिंसा समव- 
सरति” ॥ ( पुरुषाथसिद्धव पाय ) स्वयं प्रन्थकार ने असत्य का निरूपण करते समय कहा था “तेन स्वपर- 
संतापकारणं यद्बचोगिनां | यथा दृष्टाथ मप्यत्र तदसत्यं बिभाव्यत” || अनत भाषण करना हिंसा का अंग 
हे, अतः अनृत में उस हिंसा की बिना ही सामथ्य से सिद्धि हो जाती हे | साथ ही अनत में चोरी, कुशील 
परिग्रह्दों की भी सिद्धि दे कारण कि झूठ को चोरी आदि का अंगपना अन्यथा बन नहीं सकता है । 
अथवा चोरी, कुशील परिग्रहों को झठ का अंग हो जाना अन्यथा यानी अवश्यम्भाव के बिना बन नहीं 
सकता हैं। जो जिसका अंग है उस अंग का अंगी भी वहाँ विद्यमान है, यों झूठ बोलने वाले जीब के शैष 
चार अज्जतों की सत्ता भी पायी जाती हं ॥ 


तथास्तेये सवेथा अवश्यंभाविनी हिसा द्रविणहरणस्येव हिंसात्वात्‌ द्रविणस्य बाह्मप्राणा- 
त्मकत्वात्‌ । तथाचोक्तं-यावत्तदुद्रवि्णं नाम प्राणा एते बहिस्तरां। स तस्य हरते प्राणान्‌ 


सप्तमोड्थ्याय ५८९, 


यो यस्य हरते धनं |!” इतिहिंसाप्रसिद्धों चानृताअक्षपरिग्रहाणां सिद्धिस्तदंगत्वात्‌ ॥ 

तिस ही प्रकार चोरी में भी सभी प्रकारों से हिसा अवगड्य हो जावेगी, क्‍यों कि धनका हरण 
करना हो हिंसा हैं। यद्यपि बाह्मप्राण तो इन्द्रिय आदिक दश है तथापि धन को बाद्यप्रणस्वरूप माना 
गया है, ओर तिसी प्रकार आपप्रथों में कहा जा चुका हे कि जो कुछ वे प्रसिद्ध हो रहे रुपया, भूमि, 
भूषण, प्रासाद आदिक धन नाम धारी है ये सब बढ़िया बाहरले प्राण है, जो चोर जिस जीव के धन को 
हर छेता हे बह उसके प्राणों को ही हर छता हे-अथात धन की चोरी हो जाने से हजार जीबों की सृत्युये 
हो जाती है। धन का वियोग हो जाने पर हाय करके अनेक जीव मर जाते है, असंख्य अधमरे हो जाते हैं, 
कितने द्वी चिन्ता, आधिव्याधियों से पीड़ित हा कर कुछ काल में मर जात है। पुरुषाथंसिद्धय पाय में भो 
कहा है | ' अवितीणस्य अ्रहृणं परिग्रहस्य प्रमत्तयोगादग्यत्‌। तत्पत्येयं स्तयं सैब च हिंसा वधस्य द्वेतुत्वात्‌ 
॥१॥ अर्था नाम य एते प्राणा एत बहिश्चराः पुंसां । हरति स तस्य प्राणान्‌ यो यस्य जनों हरत्यथान्‌ ॥२॥” 
इस प्रकार चोरी करने में हिंसा को प्रसिद्धि हो जाने पर अन॒त, कुशील, परिप्रह इन पाप कर्मों की भी 
सिद्धि हा जाती है, क्यो कि उन अन॒ुत आदि अंगियो का यह चोरी अंग है अथवा अंगी चौय कम के ये 
अन॒त आदिक सब अंग हैं। अग और अंगी का अविनाभाव प्रसिद्ध है ॥ 


एवमत्रह्मणि सति हिंसाया: सिद्धिस्तस्या गगायुर्पत्तिलक्षणत्वात्‌ स्वभोग्यस्त्रीसंरक्षणा- 
नंदाच्च हिंसायां च सिद्धायां स्तेयानृतर्परिग्रहसिद्धिस्तदंगत्वात्‌ तेषां तद्विस्त्यभावाद्वितों बा 
सवथा तद्भावविगेधादू देशविरतिप्रसंगात्‌ ॥ 


परिग्रह, हिंसा, झुठ और चारी इन एक एक में शेप चारों अब्नतो का अविनाभाव जेसे कद्द 
ढिया है इस ही प्रकार अब्रह्म के साथ भी शेष चारों पाप व रहे है देखिये अन्नह्म यानी कुशील के होते 
सन्त हिसा की सिद्धि हैं द्वी क्योकि राग आदि की उत्पत्ति होना उस हिंसा का लक्षण माना गया है- 
“अप्रादुर्भावः खलु रागादीनां भवत्यहिसेति | तपामेवत्पत्तिहिं सेति जिनागमस्य संक्षेप: ॥।” यो रागादिक की 
उत्पत्ति होने से मेथुन में तीत्र भावहि सा होती हूं । एक बात यह भी हू कि स्वकीय भोगने योग्य स्त्रियों 
के संरक्षण में वंषयिक आनन्द मानने से भी भाव हिंसा बढ़ जाती है । द्रव्यहिंसा तो कुझील मे जगत्म- 
सिद्ध है । पुरुपाथ सिद्धथ्‌ पाय में लिखा हे-“यद्वदरागयोगान्‌ मेशुनमभिधीयत तदत्रह्म, अवतरति तत्र हिंसा 
बधस्य सवेत्र सद्भाबात्‌ | १॥ हिंस्यंते तिलनाल्‍यां तप्तायसि विनिहित तिला यद्वत, बहवो जीवा योनो हिस्यन्ते 
सेथुने तद्वत ॥२॥ यदपि क्रियत किंचिन्मदनोद्रकादनंगरमणादि, तत्नापि भवति हिंसा रागायुत्तत्तितन्त्रत्वात्‌ 
॥३॥ मेथुन में प्रक्षृत्ति कर रहा प्राणी थावर जंगस जीबो का विध्वंस कर रहा हे । श्रुतसागरी में लिखा 
हे-“तथाचोक्त मेथुनाचरणे मूढ म्रियन्त जन्तुकोब्यः | योनिरन्प्रसमुत्पन्ना लिंगसंघट्टपी डिताः। घाते घाते 
असंख्यया कोटयों जन्तवों स्रियन्त इत्यथ: तथा कक्षाह्वय, स्तनान्‍्तरे, नाभो, स्मरमन्दिरे च स्त्रीर्णा प्राणिन 
उत्पयन्ते तत्र करादिव्यापारे ते प्रियन्ते, मेथुनाथ मृषावाद॑ वक्ति अदत्तमप्यादत्ते बाह्याभ्यन्तरपरिग्रहं 
च॥” यों सथुन क्रिया मे तीत्रभावहिंसा और इ्ब्यहिंसा प्रसिद्ध हो जाने पर चोरी, असत्य ओर परिम्रह 
की सिद्धि तो अनायास हो जाती है क्यों कि वे उसके अंग हैं। मेधुन करने से भी जीव के उन चोरी, 
झुठ आदि से बिरवि हो जाने का अभाव है | अथवा कुझील वाले जीब के चोरी आदि से बिरति मानो 
जायगी तब तो सबंथा उस कुशील परिणाम के होने का बिरोध द्वो जाने के कारण देशबिरति ब्रह्मचय 
अणुब्नत हो जाने का प्रसंग आ जाबेगा। ऐसी दश्ञा में कुझील कथमपि नहीं हो सकता हे। यों पाँचों में 
से प्रत्येक का इतर चारों अविरतियों के साथ अबिनाभाव बन रहा बस्धान दिया गया है ॥ 


५९० इछोक-वार्तिक 


तदेवं वख्रपात्रदण्डाजिनादिपरिग्रहाणां न परिग्रहो मूर्छारिद्वितत्वात्‌॒_तच्नज्ञानादिस्वीकर- 
णवदिति बदंत प्रत्याद। 

यहाँ कोई कटाक्ष करता दे कि सूत्रकार ने परिप्रह का लक्षण म॒र्छा कहा सो ठीक है, जैनमुनि 
परिप्रहों का सबंधा त्याग कर रहे आकिद्वन्य धरम में दृढ़ है। हां संयम का उपकरण होने से वे मुनि 
कमण्डलु, पिच्छिका, पुस्तकों को ग्रहण कर लेते बताये गये है। जब कि ऋमण्डछु आदि का परिप्रह मुच्छा 
का कारण न होने से परिग्रद्द नहीं माना जाता है, तब तो इसी प्रकार बस्त्र ( कपड़ा ) पान्न ( पाथड़ा ) 
दण्ड ( त्रिदण्ड, एक दण्ड आदि ) आजन ( मृग, व्याप्र, सिह का चमड़ा ) आदि माला, चहमा, घड़ी, 
जदा, कन्था, चीमटा, आदि परिम्रहों को भो परिप्रह पाप नहीं माना जाय ( प्रतिज्ञा ) म्र्छोरद्वित द्वोने 
से ( हेतु | तर्वज्ञान, क्षमा, पिच्छिका आदि के अंगीकार करने समान ( अन्वयदृष्टान्त ) यह अनुमान 
ठीक है. । अर्थात्‌ लज्जा दूर करने के लिये वस्त्रका ग्रहण ह जो कि कामुक स्त्री, पुरुषों, विकारों की निषृत्ति 
के लिये आवश्यक है । स्वयं की लज्ञा का भी निवारण हो जाता है । साधु को जनता निलेज्ज नहीं कहने 
पाती है । शुद्धमोजन या भेक्ष्यशुद्धि अनुसार अनेक भिक्षाओं को ग्राप्त करने के लिये अथवा गुरु या रुग्ण- 
ब्रती को भिक्षा का भाग देने के लिये पात्रकी आवश्यकता हो जाती हैं रुपया, पेसा धरने के लिये पात्र 
नहीं बांधा जाता हे जिससे कि मच्छा हो सके | इसी प्रकार कुत्ता, बिल्ली या सहचरियों को मारने के 
लिये दण्ड नहीं हू केचछ त्रिदण्डी या एक दण्डी साधु को अपना चिह्न दण्ड हाथ मे उठाये रखना पड़ता 
है । अशुद्ध स्थल पर चमड़े को बिछाकर ध्यान ऊगा दिया जाता हू। मयूरपिन्छिका के समान सगचम, 
चमरीरुद्द, शंख आदि में सन्म्च्छेन जीव नहीं उपजते है। जाप देने के लिये माला भी चाहिये । छोटे 
अक्षरों को देखने के लिये चक्षुरोगी साधु को उपनेत्र ( चश्मा ) धारना पड़ता हैं। सामायिक का समय 
देखन के लिये घड़ी की आवश्यकता हे । जटायें तो अपने आप बढ जाती है। शरोर से उपजी उष्णता 
करके अनेक जीव मर जाते है । कन्था या वस्त्र से उन जीवों की रक्षा हो सकती हे। इस प्रकार बावदु- 
कता पृवक कह रहे कटाक्षकर्ता के प्रति आचाय महाराज समाधान वचन को कहते है । 


म॒च्छो परिभ्रहः सोपि नाप्रमत्तस्य युज्यते । 


तथा विना न वस्त्नादिम्हणं कस्यचित्त:ः ॥३॥ 

मुच्छों करना परिम्रह है, यों इस सूत्र द्वारा परिग्रह का निर्दोष लक्षण किया गया है| वह परि- 
ग्रह भी अप्रमत्त जीव के नहीं पाया जाता है यह युक्ति पूर्ण सिद्धान्त है क्योंकि प्रमादरहित जाँव के 
म॒च्छा नहीं हे तिस कारण उस मच्छों के बिना किसी भी जीव के बस्त्र, पाथड़ा, आदि का ग्रहण करना 
नहीं सम्भवता हैं यों सिद्धान्त हो चुकने पर बस्त्र, आदि को ग्रहण करने वाले साधुवेशी या अन्य जोब 
सभी परिपग्रहदोषवान है। अथीत्‌ वस्त्र के रक्षण सीवन, धावन, प्राप्ति, आदि में अनेक आरम्भ करन 
पड़त है | अ्रमेयकमलमातंण्ड में लिखा हे कि “हीशीतातिनिव्ृत्यथ बस्त्रादि यदि ग्रृह्मते। कामिन्यादि- 
स्तथा किन्न कामपीडादिश्ञान्तये ॥ येन येन बिना पीडा पुंसां समुपजायते | तत्तत्सबमुपादेयं छाबकादि 
पलादकम्‌ ॥” यों राग का कारण द्वो रहा बन्त्र तो परिग्रह ही है । भोजन या भिक्षा के लिये पान्न रखना 
भी परिप्रह है । मुनि एक ही स्थान पर श्रावक के घर जा कर पाणिपात्र द्वारा निर्दोष आहार लेत हैं.। 
हाँ बहिरंग शुद्धि के लिये जलाधार कमण्डलु को रखना पड़ता है। साधु की ऊंची अबस्था में कमण्डलु 
और पिच्छी का त्याग हो जाता है| तोथंकर मुनि को कमण्डलु और परिद्ारविशुद्धिसंयमी को पिच्छिका 
की आवश्यकता नहीं है, चिह्ृरूप से भरे ही छिये रह। इसी प्रकार दण्ड रखना तो परिप्रह ही हे यह 
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कोई रत्नन्नय या आत्मञद्धि का चिह्न नहीं है | चम तो साक्षात्‌ त्रस जीवों का उत्पत्तिस्थान है| अपबवित्र, 
अगुद्ध, अस्प्रश्य ऐसे चम को देखने या छूने से जब ग्रहस्थ भी भोजन करना छोड़ देवा दे तो साधु एसे 
त्रस जीवों के घात से उपजे निकृष्ट पदार्थ को अपने पास केसे रख सकते हैं ? अन्य चीमटा, घड़ी 
आदिक भी संयम के उपकरण नहीं सम्भवते है। अतः मुनिजन मूछी के कारण हो रहे वस्त्र आदि उप- 
थियों को परिप्रह मानकर उन से विरक्त रहते है । 


लजापनयनाथ कपेटखण्डादिमात्रग्रहणं मृछाविरहेषि संभवतीति चेन्न, कामपेदनापनप- 
नाथ ख््रीमात्रग्रहणेपि मूर्छाविरहप्रसंगात्‌ तत्र योपिदभिष्यंग एवं मूर्ति चेतू, अन्यत्रापि वस्चाभि- 
लाषः सास्तु केवलमेकत्र तु कामवेदना योपिदम्िलापहेतु परत्र ऊुज्ा कपेंटामिलापकारणमिति न 


तत्कारणनियमोस्ति, मोहोदयस्यैवांन्तरंगकारणस्यथ नियतत्वात्‌ ॥ 

कोई पर वादी कह रहा हे कि छजला का निवारण करने के लिये केबल कपड़े का खण्ड, काठ 
की बनी हुई कौपीन, पीतल, मंज का बना हुआ उपकरण आदि का ग्रहण करना मू््छा से रहित होने पर 
भी सम्भव जाता ह। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि यों तो कामजन्य बेदना का 
निराकरण करने के लिय मात्र ख्री के ग्रहण करने में भी मुछारहितपन का प्रसंग भा जायगा। अथोन्‌ 
जो कोई यों कहता 6 कि मूछा के न होने पर भी छज्जा के निवारणाथ कपड़ आदि का ग्रहण है, बह 
यह भी कह सकता ह कि मूछा के नहीं होने पर भी काम पीड़ा को दूर करने के लिये स्व॒ल्पकाल पयन्त 
केवल स्त्री का ग्रहण ह। बन्त्र से लज्जा दूर हो जाती हे, स्री से कामपीड़ा निवृत्त हो कर आकुलता मिट 
जाती होगी, ग्॒तक्रीड़ा को कण्ड्या जुआ खेलने से अलग हो जायगी। इसी प्रकार अपमान, क्षधा, निबे- 
छता, हास्य, कण्ड्या, काराग्रह बास, रिरंसा, दीनता, दरिद्रता आदि के निवारणाथ हिंसा, झूंठ, चोरी 
कुझील्, परिप्रह इन पाप क्रियाओं मे निमग्न हो सकता हे । अपमान आदि का निवारण करने बाला 
जोब मृड़ा लगा देगा कि उक्त हिसा आदि क्रियाओं में मेरे प्रमादयोग नहीं है जसे कि छज्जा को दूर करने 
के लिय बस्त्रखण्ड आदि के ग्रहण में मूछा नहीं मानी जा रही हैं। इस पर यदि आशक्षेपकार यो कहे कि 
वहां खीमात्र के ग्रहण में तो ख्री का प्रमालिंगन करना ही मछाो ह अतः कोई भी साधु कामवेदना के प्रती- 
काराथ ख्रीमात्र को ग्रहण करने में मुछा रहित नहीं कहा जा सकता हैं। यों कहने पर ग्रन्थकार कहते है 
कि तब तो अन्य स्थर पर भी यानी लछज्ञानिवारणाथ बस्त्रखण्ड आदि के ग्रहण करने में भी बस्त्र की 
अभिलापा करना ही वह मछा समझी जाओ । केवल इतना ही अन्तर हू कि एक स्थल पर तो सत्री की 
अभिलापा होने का कारण काम वेदना है ओर दूसरे स्थल पर कपड़े की अभिलापा का कारण छज्जा हो 
रहा है । कही प्रतिद्िसा की अभिलापा का कारण अपमान हो सकता हू । सुबर्ण की अभिलछापा का 
कारण दरिद्रता हो सकती है। इस अभ्रकार उस मछो के कारणों का कोई नियम नहीं हैं किख्त्री प्रसंग 
करना, वस्त्राभिलापा करना, कोत्कुच्य करना आडिक ही मूछा के नियत कारण होव॑ । मुछी के बहिरंग 
कारण असंख्यात हो सकते है । हां अन्तरंग कारण एक मोहनीयकम का उदय होना तो नियत हैं । वस्त्र- 
खण्ड आदि के ग्रहण करने में अंतरंग कारण ओर बह्रिंग कारण विद्यमान हैं अतः मछो अवइयंभा- 
बिनी है । तभो तो परिग्रह रहित साधु वस्त्र आदि का ग्रहण नहीं करते है ॥ 

एतेन लिंगदशनात्‌ कामिनीजनदुरभिसंधिः स्यादिति तज्निवारणाथ पटखण्डग्रहणमिति 
प्रत्युक्त, तमञ्मिवारणस्येव तदमिलापकारणत्वात्‌ | नयनादिमनोहरांगानां दशनेपि वनिताजनदुर- 
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इस उक्त सयुक्तिक कथन से इस मन्तव्य का भी खण्डन हो चुका है कि लिंग के दक्षन से अलबेली 
कामिनी जनों के हृदय में कामवासना प्रयुक्त खोटे अभिप्राय उपजेंगे इस कारण उन कामिनियों के 
निकृष्ट अभिप्रायों की उत्पत्ति या छिंग देखने के निवारणार्थ साधु को वस्त्रखण्ड का ग्रहण करना उचित 
है। वस्त्रद्वारा गुह्य अंग का गोपन हो जाने से मनचली, अलबेली, नबली, कामिनियो के दुरभिग्राय नही 
उपज सकेंगे | प्रंथकार कहते है कि उसका निवारण करना ही बस्तुनः उनकी दनी, चोगुनो अभिलाषाओं 
की उत्पत्ति का कारण हे | अंगो को वह कामुक जीब गुप्त रखता ह जिस के हृदय मे कामबासना नागिन 
लहरें ले रही हे । बालक अपने गुप्त अंगों को नहीं ढकता है, क्योकि बालक के कपायभाव नहीं हैं । 
अनेक पुरुष, या स्त्रियां दूसरों के सुन्दर अंगो के निराक्षणार्थ आनखशिख प्रयत्न करते हैं भर द्वी वे उस 
में सफल मनोरथ न हो सके किन्तु मूरछा या कुशील को हेतु मानकर पापाख्रव तो हो ही जाता हू । एक 
बात यह भी है कि कहां तक अंगों को ढका जायगा, नेत्र, दन्‍्तावली, वक्षःस्थल, नाभि, हाथ, आदि 
मनोहर अंगो के देखन पर भी पुंइहचलली वनिताजनों के क्ुत्सित अभिप्रायों का हो जाना सम्भवता है । 
ऐसा हो जाने उन नेत्र आदि को भले प्रकार ढक देने वाले कपड़े के भी ग्रहण करने का प्रसंग आ जावेगा 
कारण कि उस ही हेतु से यानी कामिनी जनों की निकृष्ट अभिलाषाओं का निवारण कर देने बाला 
होने से ही उस लिंग आच्छांदक वस्त्र के समान नयन आदि का आन्छादक वस्त्र भी रखना पड़गा। 
ऐसी दशा में सुन्दर नेत्रवाल साधु की भला ईर्यासमिति कंस पछ सकेगी ? सुन्दर हाथ पांव बाल मुनि 
के एपणासमिति नहीं पछ सकेगी । सुन्दरता की परिभाषा भी बड़ी विलक्षण है। किसी को कुरूपा का 
अंग ही देवांगना का सा स्वरूप जचता हे, अन्य को अत्यन्त सुन्दर रूप भी विपवत्‌ प्रतोत हाता है । किस 
किस की अपेक्षा साधु अपने अंग को छिपाते फिरेगे। उलूक को सूर्य नहीं रुचता हू, कमल को रात्रि नहीं 
रुचती है। कनेटा दूसरे की अच्छी आंख पर ईष्या करता है । दरिद्रपुरुष मेल्श को बुरा समझता है । 
पण्डितों को मुखंजन शत्र, समझते हैं। निर्धन पुरुषों की भावनाओं अनुसार वजाजखाना, सराफा, हल- 
बाईहूट्रा, नाजमण्डी, मेबाबाजार आदि सुन्दर वस्तुओं के क्रय बिक्रय स्थान भले ही जन्म जनन्‍्मान्तरों के 
लिये भी मिट जांय उन्हें कोई आपत्ति नहीं होगी । वस्तुतः बिचारा ज्ञाय तो अपनी पबित्र आत्मा में 
दुभावनाओ को नहीं उपजने देना ही स्वाधीन कतव्य हैं! जगत्‌ की प्रक्रिया टाल नहीं टठ सकती है । 
बालक के समान मुनि को निविकार चेष्टा होती हूँ। दूसरों के अभिप्रायो को रोकने के लिये मुनि महाराज 
ने ठेका नहीं ले रखा है। दरिद्रों के खोटे अभिप्राय उत्पन्न होबेंगे एताबता बाजार या बन्त्र, आभूषणों 
का पहनना बन्द नहीं हो सकता हैँ। तभी तो चारित्र मोह के उदय होने पर हुई म॒छी को परिग्रह माना 
है । बस्त्रग्रहण मे अवश्य मूर्छा है । 


सो<य॑ स्वहस्तेन बुद्धिपूवंकपटखंडादिकमादाय परिदधानोपि तन्मूछो रहित इति कोशपान 
विधेयं, तन्‍्वीमाश्लिष्यतो5पि तन्मूछारहितत्वमेवं स्यात्‌ । ततो न मूर्छामन्तरेण पटादिस्वीकरणं 
संभवति तस्य तद्गेतुकत्वात्‌ | सा तु तदभावेषि संभाव्यते कार्यापायेपि कारणस्य दशनात्‌ | धूमा- 
भावेपि सुसृंराद्रवस्थपावकव॒त । 

सो यह प्रसिद्ध हो रहा रक्तवस्त्रधारी संन्‍्यासी या शुक्कवस्त्रधारी इवेताम्बर साधु अपने हाथ 
करके बुद्धि, इच्छा, प्रयत्न पूवक वस्त्रखण्ड, लंगोटो आदि को ग्रहण कर पुनः पहनता हुआ भी उसकी 


मूछाो से रहित है यों कहते रहने में कोशपान कर छेना चाहिये। भावाथे-सदुगृहस्थ यदि सामायिक करने 
बेठे उसका वस्त्र वायु आदिक से यहाँ वहाँ हट जाय पुनः वह यदि उस वस्त्र को वहाँ का वहीं अंग पर 


सप्तमीडध्याय प्ण्रे 


सरका छेता हे तो वह अथइय मूछावान है। आर्यिका भी यहाँ वहाँ खिसक गये वस्त्र को अपने हाथ 
करके लज्जाबश् बुद्धिपूवेक पुनः पहन लेती दे तो वह भी मूछोयुक्त हो रही सामायिक भावों में स्थिर नहीं 
रह पाती है । किन्तु यहाँ बेष्णब सम्प्रदाय वाले या इवेताम्बर जन यों कहते है कि अपने हाथ द्वारा बुद्धि 
पूवेक पटखण्ड आदि को ग्रहण कर पहिन रहा भी साधु मूछा रहित है ऐसे असत्यभाषण की उन वेष्णब 
या इवेताम्बरों ने सौगनन्‍्ध ले रखी हे अद्विफेन खाने वाले या उद्श्रान्त पुरुष उन्‍्माद पूबंक ऐसी रही बातों 
को कहते हे । यदि बुद्धिपूजक वस्त्रधारण कर रहा भी मूछ रहित है तो इसी प्रकार तन्‍्बो (पतली तरुणी) 
का प्रेमालिंगन कर रहे साधु के भी इस तन्‍्बी की मूछो से रहितपन का प्रसंग आ जावेगा । तिस कारण 
यह्‌ श्रिद्ध हो जाता हे कि मूछा के बिना कपड़ा, दण्ड, पात्र आदिका स्वीकार करना कथमपि नही सम्भवता 
है क्योंकि उस मूछो को हेतु मान कर ही उस कपड़े आदिका स्वीकार करना काय उपजता हे । हाँ वह 
मूछों वो उन पट आदि का ग्रहण के अभाव हो जाने पर भी सम्भावित हो रही है । अनेक पशु पक्षी 
या दव्यलिंगी साधुओं के प्रबल मूछो पायी जाती है । कार्य के न होने पर भा कारण देखा जाता है जेसे 
कि धूम के नहों होने पर भी मुमुंर आदि अवस्थाओं में अप्रि देखी जा रही है अर्थात्‌ “न कारणानि अवश्यं 
कार्यवन्ति भवन्ति” कारणों से अवश्य कार्य हो जाने ही चाहिय ऐसा कोई नियम नहीं है । ( मत्वर्थों 
जनकत्व, हाँ “सामश्याप्रतिबन्धकारणान्तरावकल्ये” सामथ्य का प्रतिबन्ध नहीं हाना और अन्यकारणों 
की परिपृणता हो जाने पर समर्थ कारण उत्तर क्षण में काय को अवश्य कर देता है। किन्तु “कार्याणि तु 
अवठय कारणवन्ति भवन्ति” कार्य तो अवश्य ही कारण वाले होते हैं। ( जन्यत्व॑ मत्वर्थीयार्थ: ) कारणो 
के बिना काय का आत्मलछाभ हो नहीं हो सकता है । अनन्तानन्त कारण अन्य सहकारो कारणों के नहीं 
मिलने पर कार्यों को किये बिना ही मर जाते है। सभी बीज अंकुरों को नहीं उपजा पाते है, छाखबां, 
करोड़वां भाग बीज अंकुर होकर उपजते है रोष बहुभाग खाने, कृड़े. खात, आदि में व्यय हो जाते हैं। 
गर्भोत्पादक अक्तियाँ बहुभाग नष्ट हो जाती है। सभी अंतरंग बहिरंग कारणों की यही दशा है । सभी कारण 
यदि कार्यो को कर बेठे तो स्थान ही नही मिले । यों “अर्थ क्रियाकारित्वं बस्तुतो लक्षणम्‌” प्रत्येक कारण 
कुछ न कुछ तो कार्य करता ही रहता हे, स्थान घेरना, भार रख देना, अपने ठलुआपन का ज्ञान करना, 
आदि साधारण काय होते रहते है जो कि अगण्य है । अतः कारण को कारयवान होने का नियम नहीं है | 
धानो के तुषों की अग्नि भीतर ही भीतर धधकती रहती हैं| बाहिर धुये रूप काय को नहीं उपजाती है । 
अयोगोलक अंगार, भूभड़ की आग भी घुंय का नही उत्पन्न करती हू । इसी प्रकार प्रकरण मे यह कहना 
हे कि वस्त्र, पात्र आदि परिप्रहों का ग्रहण किये बिना भो अंतरंग कारण वश्ञ मूर्छा सम्भव जाती हे । 
किन्तु जहाँ इच्छा प्रयत्न पूबंक वस्त्र, दण्ड, चर्म, आदि का ग्रहण हो रहा है बहाँ तो मूछो अवश्य ही हे । 

नन्‍्वेवं पिच्छादिग्रहणेपि मूर्छा स्थात्‌ इति चेत्‌, तत एवं परमनेग्रन्थ्यसिद्धौ परिद्ारविशुद्धि- 
संयमभृतां तस््यागः स्रक्ष्मसांपराययथाख्यातसंयमभृन्मुनिवत्‌ । सामायिकछेदोपस्थापनसंयम- 
भृतां तु यतीनां संयमोपकरणत्वात्‌ अतिलेखनस्य ग्रहण सह््ममूछासद्भावेषि युक्तमेव, मार्गा- 
विरोधित्वाच्च । 

अपने बस्त्र, आदिको ग्रहण करने के पक्ष का अवधारण कर रहा कोई पण्डित आश्षेप कर रहा 
है कि इस प्रकार तो जैनों के यहाँ पिच्छी, कमण्डलु, आदि के ग्रहण करने में भी साधु के मूछो हो जायगी। 


यों कहने पर तो ग्रन्थकार समाधान करते हैं कि विस ही कारण से यानी पिच्छ आदि के ग्रहण में स्वल्प 
मूरछां का अंश होने से ही जब परम उत्कृष्ट निम्न न्‍्थपन की सिद्धि हो जाती है तब परिविशुद्धि नाम के 
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संयम को धारने वाले मुनियों के उस पिछ्छ आदिका त्याग हो जाता हे। जैसे कि सूक्ष्मसांपराय और 
यथाख्यात संयम के घारी मुनियो के पिच्छ आदि का त्याग है । अर्थात्‌-“तीस वासो जम्मे वासपुधर्तं 
खु तित्थयरमूले | पच्चक्खाणं पढिदो, संझूया दुगाउपविद्ारो” जन्म से तीस वर्ष पर्यन्त पूर्ण आनन्द 
पूर्वक ठहरे पुनः दीक्षाग्रहरण कर तीथंकर के सन्निकट सात, आठ वर्ष तक प्रत्याख्यान नामक पूव का 
अध्ययन करे उन मुनि के परिह्ारविशुद्धि संयम होता है ! इनके वर्षाकाल मे एक स्थान पर ही ठहरने का 
नियम नहीं है । परिहारविशुद्धि संयमबारे मुनि करके किसी जीव को बाधा नहीं पहुँचती ह । प्रस्युत ये 
किसी जोब के ऊपर यदि बेठ भी जाबे तो उस जीब को विशेप आनन्द मिलेगा | रोग, शोक दूर हो 
जावेगे। अतः इनको पिच्छीग्रहण की आवश्यकता नही है “तित्थयरा तप्पयरा हलूघर चक्की य वासुदेवा 
य । पडिबासुदेव भोमा आहारं णत्थि णीहारो ॥” तीथकर, चक्रवर्ती, बलभद्र, आदि के आहार हे नीहार 
नहीं, ये मुनि दवा जाते दे तब भी इन मुनियो के मलमूत्र आदिका संसर्ग नहीं है अतः अंग शुद्धि के लिये 
राखे गये कमण्डल की आवश्यकता नहीं । मात्र चिन्ह स्वरूप भले ही रख लिया जाय । विद्वप ज्ञानी या अंग- 
वेत्ता मुनि महाराज झास्त्र भी नही रखते है | ज्ञान अल्प भी हाय किन्तु कपायो का मन्‍्द करना ही जिन 
का रक्ष्य होय वे भी शास्त्रो को रखने में उत्सुक नही रहते है । बीतरागभ।वो की तृद्धि हा जाते पर स्व॒य॑ 
श्रुतज्ञान बढ जाता है. जो कि प्रकृष्टध्यान या श्रेणियों मे उपयोगी है । छोक मे भी देखा जाता है. कि झाम्त्र- 
आ्ॉन थोड़े निमित्त से हो जाता है । छोटी आयु के पण्डित बड़े बूढ़े पचासों वष स्वाध्याय करने वालों को 
पढा देत हैं| मुनि अवस्था में घटाटोपों की आवश्यकता नहीं है | भेद विज्ञान हो गया बस बुद्धि पुरुषाथ 
पूर्वक तरह प्रकार चारित्र को पालते हुये कदाचित्‌ उपाध्याय से अत्यल्प अध्ययन कर तस्तवेत्ता बन जाने 
है। उपशम श्रणी या क्षपक श्रेणी मे भी पिच्छ, कमण्डलु नहीं हैं| हाँ छठवे गुणस्थान ओर निरतिश्य 
अप्रमत्त सातमे गुणस्थान में मुनियों के पिच्छ आदि का ग्रहण है । यों सामायिक और छेदोपस्थापना 
नामक सयमो को धारने वाले मुनिमहाराजों के तो संयम साधन का उपकारी उपकरण होने से प्रमाजन 
करने वाले प्रतिेखन यानी पिच्छिका का ग्रहण करना समुचित ही है । भले ही पिच्छ या कमण्डलु के 
प्रहण में सूक्ष्म मृछा का सद्भाव है तो भी प्राण संयम का विशेष उपकारी होने से पिच्छी का ग्रहण है। 
एक बात यह भी है कि संयम के उपकरण का ग्रहण करना मुनिमार्ग का विराधक नही हैं प्रत्युत साधु- 
मार्ग के अनुकूल है। हा वस्त्र, पात्र, आदि का भ्रहण करना तो मोटी मूरछा के अनुसार हुआ है और 
मुनिमाग निर्भन्‍्थता का विरोधी भी हे ॥ 

नत्वेवं सुवर्णादिग्रहणप्रसंग: तस्य नाग्न्यसंयमोपकरणत्वाभावाद्‌ तहिगोधित्वात्‌ । सक- 
लोपभोगसम्यग्निबन्धनत्वाच्च । न च त्रिचतुरपिच्छमात्रमलाबूफलमात्र वा किंचिन्मूल्यं लभते 
यतस्तद॒प्युपभोगसंपत्तिनिमित्त स्थात्‌ । न हि मूल्यदानक्रययोग्यस्य पिच्छादेरपि ग्रहर्ण न्याय्यं, 
सिद्धान्तविरोधात्‌ ॥ 

जिस श्रकार संयम का उपकरण हो रही पिच्छिका का ग्रहण ह इस प्रकार सोना, चांदी, मोहर, 
नोट, गिन्नी, आदि के ग्रहण कर लेने का तो प्रसंग नही आता है । क्योंकि उस सुवर्ण आदि के ग्रहण को 
नग्नता या सयम के उपकरणपन का अभाव है प्रत्युत सुबण आदि का ग्रहण करना उस संयम या नग्नता 
का विरोधी है। एक बात यद्द भी है कि सुवर्ण, रुपया आदि का ग्रहण करना तो सम्पूर्ण भोग उपभोगों 
का बहुत अच्छा कारण ह। साना, रुपया, आदि से अनेक उपभोग मोल लिये जा सकते है। आजकल 
सुबण ही राष्ट्रकी अटूट सम्पत्ति मानी गयी है जिसके पास अधिक सोना है बही देश दूसरे देशों को 
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दबाकर सब के ऊपर प्रभाव जमाता हे। किन्तु केबल तीन, चार, पिच्छों की बनी एक पिक्छिका अथवा 
मात्र शुष्क तूंबीफल ( कमण्डरु ) को यदि बेचा जाय तो कुछ भी मूल्य हाथ में नहीं प्राप्त होता है जिस 
से कि बह पिरिछका या तंवीफल भो उपभोग सम्पत्ति का निमित्त हो जाता। अथोत मयूर की तीन, चार, 
छह डंडीरे या तबीपान्र का कुछ भी मल्य नहीं मिलता हे। ऐसे संयमोपकरण रखने में मुनि के काई 
मूछो नहीं ह्‌ । हां मुल्य देकर क्रय विक्रय योग्य हो रहे अथोत्‌ जिन मुल्यवान कमण्डलु, पिच्छिका को 
बेचकर भोग्य पदार्थ खरीदे जा सकते है ऐसे पिच्छी कमण्डलु आदि का भी ग्रहण करना न्यायोचित 
नहीं है | क्योंकि सिद्धान्त से विरोध हो जायगा | इस कथन से जो साधुवेशी मूल्यवान उपकरण रखते 
हैं उनके रागपूर्ण मन्तव्यों का प्रत्याख्यान हो जाता है। मल्यवान उपकरणों मे अवश्य मछत हो जाती 
हे । उन के संयोग बियोग में महान राग-द्ेष उपजते है सुबर्ण आदि की तो बात ही क्या है ॥ 


ननु मूर्च्छाविरहे क्षीणमोहानां शरीरपरिग्रहोपगमान्न तद्भेतुः सवः परिग्रह इति चेन्न 
तेषां पूत्रभवमोहादयापादितकमंबंधनिवन्धनशरीरपरिग्रहाभ्युपगमात्‌ । मोहक्षयात्तत्यागाथ परम- 


चारित्रिस्य विधानादन्यथा तत्त्यागस्यात्यंतिकस्य करणायोागात्‌ । 

यहाँ काई पण्डित अनुनयपूबक आपत्ति उठाता है कि मछाों के नहीं होने पर भी बारहब गुण- 
स्थान वाले क्षीणमोह मुनियों के ओदारिक शरीर या कम शरीर रूपी परिप्रह स्वीकार किया गया हूं । 
इस कारण सभी परिग्रह उस सछो को कारण मानकर होते हैं यह बात नहीं माननी चाहिये. सूक्ष्मराग 
का सद्भाव होने से दहमे गुणस्थान तक कथंचित मछो मानी जा सकती हूं । ग्यारहवे गुणस्थान में मर्छा 
के कारण हो रहे चारित्र मोहनीय कम की सत्तामात्र है किन्तु बारह, तेरहवे, चौदहबे, गुणस्थानों में 
सवांगमूर्ठा नहीं होते हुये भी अरीर का परिम्रह हो रहा देखा जाता है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो 
न कहना क्योकि मोह को क्षोण कर चुके उन जीवों के पूबभवों में मोह के डदय से अनचाहे आ गये 
कमबन्ध का कारण सानकर गझरीर का परिग्रह हुआ म्वीकार किया जाता है। आठ कम शर्रीरों में से 
मोहनीय कम या चार घातिया कर्मों का क्षय हो जाने स शोप रहे उन चार अघाति कर्मो और नो कर्मों 
का परित्याग करने के लिये क्षीणमोह मुनि पुनः उत्कृष्ट चारित्र का पुरुषार्थ पूवषंक विधान करते है। 
अन्यथा यानी उन्त परम चारित्र के किये बिना उन कर्म नोकर्मों का अनन्तानन्त काछ तक के लिये होने 
वाले त्याग का किया जाना नहीं हो सकेगा। अर्थात्‌ बारहव गुणस्थान के आदि में चारित्र मोह- 
नीय का क्षय हो जाने पर यद्यपि चारित्र गुण प्रगट हो गया है तथापि आनुषंगिक दोषों के छग जाने पर 
बह परम चारित्र नहीं हो सका है । तेरहब, चौदहथे में कुछ कर्मों का भोग करके ओर कतिपय कर्म 
बन्धां का तपश्चरण नामक पुरुषाथ या केवल्सिमुद्धात द्वारा समस्थिति अनुसार क्षय कर चौदहवे गुण- 
स्थान के अन्त में परमचारित्र प्राप्त कर लिया ज्ञाता है उस से सम्पूर्ण परिग्रहा का त्याग कर दिया जाता 
है। सिद्ध अवस्था में अनन्त काल तक वह परमचारित्र नामक पुरुषार्थ सुदृढ़ बना रहता है अतः पुनः 
कमनोकम दारीरों का ग्रहण नहीं हो पाता है | प्रथम अध्याय में ग्रन्थकार ने इस परम चारित्र का अच्छा 
विवेचन कर दिया है ॥ 

तहिं तनुस्थिन्यथंमाहारग्रहणं यतेस्तनुमूर्छाकारणक्षमं युक्तमेवेति चेन्न, रत्नत्रयाराधन- 
निवन्धनस्यैदोपगमात्‌ । तद्विराधनहेतास्तस्थाप्यनिष्ट' । न हि. नवकोटिविशुद्धमाहारं भैक््य- 
शुद्धधनुसारितया गृह्न्‌ मुनिर्जातुचिद्रक्त्रयविराधनविधायी, ततो न किंचित्पदाथंग्रहणं कम्य- 


चिन्मूछांविरहे संभवतीति सब; परिग्रहः प्रमत्तस्यैवात्नक्षवत्‌ ॥ 


५०६ इलोक-वातिक 


जय कि पिच्छिका का ग्रहण सूक्ष्ममुछो को कारण मानकर हुआ बताया गया है और क्षोणमोद्द 
या जीबन्मुक्तों के भी पूत्त भवसम्बन्धी मोह के उदय अनुसार हुये कमेंबन्ध करके शरीरों का परिम्रह 
स्वीकार किया गया हे तब ओदारिक शरीर की स्थिति के लिये पष्ठ गुणम्थानवर्तों मुनि का कबलाहार 
ग्रहण करना भला शरीर में हो रही मूछो को कारण मान कर हुआ यों यति के मोह सिद्ध करने में वहद 
आहार ग्रहण समर्थ है यह बात समुचित ही मानी जायगी। अर्थात मुनि जो आहार छेते है वह भी 
सूछा को कारण समान कर हुआ परिग्रह ही समझा जायगा। “मछोकरणक्षमं” पाठ होने पर मुनि का 
आहार ग्रहण करना मुछा का कारण ओर काये हो जाने से अच्छा परिग्रह समझा जायगा। आचाय 
कहते हैं कि यह तो नही कहना क्‍योंकि सम्यग्दशन, सम्यरज्ञान, सम्यक्चारित्र इन तीनों रत्नों की समो 
चीन आराधना के कारण हो रह ही आहार ग्रहण को जिनागम में स्कीकार किया गया हूँ हां उस रत्न- 
अत्रय की विराधना के हेतु हो रहे उस अनिष्ट, अनुपसेब्य, अभक्ष्य, आदि आहार का ग्रहण करना तो 
अभीष्ट नही किया गया है । मन, वचन, काय, सम्बन्धी प्रत्येक के कृत, कारित, अनुमोदना अनुसार हुईं 
नौ कोटियों से विश्वद्ध हो रहे आह्वार को भरक्ष्य गद्धिज्ञाफफक आगम की अनुकूलता से ग्रहण कर रहा मुनि 
कदाचित भी ग्त्नत्नय की विराधना को करने वाला नही हद | स्वाध्याय, ध्यान, कायोत्सगं, के लिये शरीर 
उपयोगी है ओर शरीर में बल की प्राप्ति आहार पूबंक हैं अतः दोषों और अन्तरायों को टालकर मुनि 
महाराज दिन में एक बार लघुभोजन करते है। अतः तत्त्वज्ञान के समान आहार का ग्रहण करना कोई 
मछी का काय या म॒छा का कारण नहीं हू । अत्यल्प मछों गणनीय नहीं हू परमनिग्नन्थपन की उपासना 
करने वाले तो आहार को भी छोड़ देते है । संन्यास मरण कर रहा श्रावक ही आहार और शरीर को 
परिग्रह मानकर छोड़ देता हे । वस्त्र, पात्र आदि का ग्रहण करना पक्का परिग्रह है तिस कारण सिद्ध हुआ 
कि किसी भी माही जीव या श्रावक या मुनि के किसी भी पदाथ का ग्रहण करना मछो के बिना नहीं 
सम्भवता है । इस प्रकार सम्पूण परिग्रह प्रमादी जीव के ही सम्भवते हैं। जसे कि अश्नद्य यानी कुशील 
क्रिया प्रमादी जीब के ही सम्भवती है । यों प्रमाद योग पूबक हुई मुछा परियग्रह ह यह सृत्रकार का 
तालय निरबथ है । 


अथतेभ्यो हिंसादिभ्यो विरतित्रंतमिति निश्चित तदभिसंबंधात्तु यो ब्रत्ी स कीदृश 
इत्याह;--- 


हिंसा आदि के छक्षण अनन्तर इन हिसा आदिको से विरति द्वो जाना ब्रत है | यों सातवे अध्याय 
के आदि सूत्र में कहे गये ब्रत के लक्षण का निःचय किया जा चुका है । अब आत्मा मे उन ब्रतों का 
घारों ओर सम्बन्ध हो जाने से जो त्रती हो जाता है बह त्रती जीव तो कसा ह ? एसी जिज्ञासा प्रवतने 
पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को व्यक्त कर रहे है 


निःशल्यो ब्रती ॥१८॥। 


मायाशल्य, मिथ्यादशन शल्य ओर निदान शल्य इन तीनों से रहित हो रहा जो ब्रतों से युक्त 
है. वह ब्रतोी हैं । अथात्‌ शल्यरहितपन और ब्रतों के सम्बन्ध से श्रतों होता हे मात्र झल्यरहितपन ब्रती 
नहीं हे चोथे गुणस्थान वाला जीव कदाचित्‌ निष्कपट, निर्निदान अवस्था प्राप्त हो जाने पर भी ब्रती नहीं 
हो जाता है इसी प्रकार मिथ्यादष्टि भो केवल बाद्य ब्रतों के घार छेने से ब्रती नहीं समझ लिया जायगा ॥ 


अनेकधा आणिगणशरणाच्छल्यं बाधाकरत्वादुपचारसिद्धिः | त्रिविधं माया, निदान, 


सप्तमोडध्याय "९७ 


मिथ्यादशनमेदात्‌ । 


अनेक प्रकारकी शारीरिक मानसिक वेदना स्वरूप पनी सलछाइयों करके प्राणीसमुदाय की हिंसा 
करने से शल्य समझी जाती है | बाण का अग्रफलक जेसे शरीर में घुस कर अनेक बाधाओं को करता है 
तिसी प्रकार माया आदिक शल्य भी शारीरिक, मानसिक, बाधाओं की कारण होने से शल्य के समान हो 
रहीं शल्यरूप से उपचरित हो ज्ञाती है यों माया आदिक में झल्यपने के उपचार की सिद्धि हो जाती हे । 
“जल्यमिव शल्य” । यह शल्य मायाशल्य, निदानझल्य, मिथ्यादशनदल्य, के भेद से तीन प्रकार हे | छल- 
करना, ठगना, धोखा देना इत्याश्कि माया झल्य है, विषय भोगों की आकांक्षा करना निदान शल्य है। 
तक्त्वों का भ्रद्धान नहीं कर अतत्त्वों का श्रद्धान किये बेठना मिथ्यादक्शन शल्य ह । शरीर में या मसूड़ों में 
छोटी सी फांस छग जाती हैं वही खटकती रहती हूं सलाई झल या बाण घुस जाय तब तो महान दुःखपूर्ण 
खटका लगा रहता हे । इसी प्रकार य तीन शल्य सदा अन्नती जीबों के चुभती रहती है । तीन शल्यों से रहित 
हो कर ही ब्नतो को धारने बाला ब्रती कहा जा सकता है । 


कश्चिदाइह--विरोधाडिशेषणानुपरपत्तिः; मिथ्यादशनादिनिवृतेत्र तित्वाभावाव॒सदहशना- 
दिल्वसिद्धेव्रताभिसंबंधादेव त्रतित्वघटनात्‌ । विरुद्ध व्रतित्वस्थ निःशल्यत्वं विशेषणं दण्डित्वस्य 
चक्रिन्वविशेषणवत्‌ । तदविरुद्धेपि विशेषणस्यानथक्यं वान्यतरेण गताथत्वात्‌। निःशल्य इत्यनेनेव 
ब्रतिर्वसिद्धिव्तिग्रहणस्थानथक्यं व्र्तीति वचनादेव निःशल्यन्वसिद्धेस्तद्चनानथंक्यवत्‌ । विकल्प- 
इति चेन्न, फलविशेषाभावात्‌ निःशल्य इति वा ब्रतीति वा स्यादिति | विकल्पे हि न कि 
चित्फलम्ुपलभामहे । न च व्यपदेशद्रयमात्रमेव फल । सशयनिशृत्तिः फलमित्यपि न सम्यक, तद- 
विनाभावादेव संशयनिदृत्तेविंपयंयानध्यवसायं निव्ृत्तिवदिति | 


यहाँ काई तकबुद्धि पण्डित रूम्बा चौड़ा पृवरपक्ष उठाकर कह रहा है कि शल्यरहितपना और 
ब्रतमहितपना यो य दोनो ही विरुद्ध है | झल्य गहित होने से कोई ब्रती नहीं है| सकता हे | जसे कि पुस्तक 
रहित हं। जाने से कोई विद्यावान नहीं हा सकता हेँ या दण्ड रहित हो जाने से कोई छत्र सहित नहीं 
हो सकता है । इसी प्रकार मिथ्यादर्शन आदि नीनों अल्यों की निवृत्ति हो जाने से ब्रती हो जाने का 
अभाव हे । सम्यग्दशन अथवा समीचीनरीत्या प्रथम प्रतिमाधारी दाशनिक आदिपन को सिद्धि हो जाने 
के कारण ब्रतो का आत्मनिष्ठ सम्बन्ध हा जाने से ही त्रतीपना घटित हा जाता हू। एक बात यह भी है 
कि ब्रती होने का निःशल्यपना विशेषण विरुद्ध हे जेसे कि दण्डधारीपन का चक्रसहितपना विशेषण विरुद्ध 
है । यदि उन शल्यरहितपन और व्रतसहितपन विशेषणों को अविरुद्ध भी मान छिया जाय तथापि एक 
विशेषण का व्यर्थपना है क्योंकि निइशझ्चल्यपन ओर त्रतीपन दोनो में से एक करके ही अभीष्ठ अथे प्राप्त हो 
जावेगा। जेसे कि “उपयोगदान आत्मा” यहां आत्मत्व या उपयोग दोनों में से एक ही करके इष्टसिद्धि 
हो जाती है दोनों एक ही तो है । जब कि निःशल्य यों इस कथन कर के ही ब्रतीपन को सिद्धि हो जातो 
हू एसी दशा होने पर सूत्र में ब्रती का ग्रहण करना व्यर्थ हे जेसे कि त्रती यों कथन करने से ही जब निइशल्य- 
पना सिद्ध दो जाता है अतः उस निःशल्यपन का वचन व्यर्थ पढ़ता हे । यदि यहां कोई यों कह्टे कि यहां 
विकल्प है शल्यरहित भी उत्तरवर्तों सूत्र करके अगारी या अनमार हो सकता है अथवा ब्नती भी 
अगारी वा अनगार हो सकता है यों विशेषणविशेष्यसम्बन्ध भी बन जाता हे । उत्तर में करिचित्‌ कहता 
है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि यों विकल्प करने में विशेषफ्ठ का अभाव है। एक पक्ष में निहशल्य 


ष्ष्ट्‌ इलोक-वार्तिक 


यों कह्ट दिया जाय , अथवा द्वितीय पक्ष में त्रती यों हो जावे इस प्रकार विकल्प करने में जब कि हम किसी 
भी फछ को नहीं देख रहे है। मात्र दो व्यवद्दारों के लिये शब्द बोल देना ही कोई फछ नहीं हो जाता है । 
देवदत्त को दाल से या दही से अथवा घी से भोजन करा देना यहां विकल्पों का न्‍्यारा फलविशेष हे । 
न्‍्तु निहशल्य अथवा त्रती यों नाममात्र दो के कथन करने का कुछ भी फल नहीं हे। यदि कोई कहे कि 
संशय की निषृत्ति हो जाना फल है। कोई निशशल्य को त्रती से भिन्न हो जाने का यदि संशय कर छे तो 
इस संशय की निवृत्ति “निइशल्यों त्रती” कहने से हो जाती है । कश्चितू पण्डित कह्दते हैं कि यह समा- 
धान करना भी समीचीन नहीं है ] क्योंकि उन निडशल्यपन और ब्रतीपन यम तक से 
ही संशय की निवृत्ति हो जाती है जेसे कि दोनों के अविनाभाव का निणंय हो जान से विपयेय ओर 
अनध्यवसाय नाम के समारोपों की निबृत्ति हो जाती है। यहां तक कश्चित्‌ पण्डित पूव पक्ष कर 
रहा है | 
[क्षषा 4 4 [ 4७] 4 (१ .। $ / 
अत्रामिधीयते-न वांगांगिभावस्य विवक्ितत्वात्‌ । निःशल्यत्रतित्वयोद्यत्रांगांगिभावो 
विवक्षितः । प्रधानालुविधानादप्रधानस्प प्रधान हि ब्रतित्वमंगि । तन्निःशल्यत्वमप्रधानमंगभूतम- 
नुविधत्ते, यत्र ब्रतित्व तत्रावश्यं निःशल्यत्वं भवतीति न तस्य तेन विरोधो नापि विशेषणं तदनथे- 
हि ह प्रोपगमो & ९ ५ 
कं । न विकल्‍प । न च फलविशेषाभावोपि प्रधानग्ुणदशनेन मतांतरव्यवच्छेदरय फल- 
स्य सिद्धे! | तेन कृतनिदानस्थापि मायाविनों मिथ्यादृष्टेद्च हिंसादिभ्यों विस्तावषि ब्रतित्वाभावः 
5 # श के «० ० श- 
सिद्धः | मायानिदानमिथ्यादशनरहितस्यापि चासंयतसम्य्दृश्टत्रेतित्वाभावः प्रतिपादितः स्यात्‌ 
ततः || 
अब यहाँ आचाय महाराज करके समाधान वचन कहा जाता ह, कि घक्त दोप देना ठीक नहीं, 
कारण कि यहाँ अंगभाव ओर अगीभाव की विवक्षा की जा चुकी है । निइशल्यपन और व्रतीपन का यहाँ 
निशचय से अंग-अंगीभाव मानना विवक्षा प्राप्त हो रहा है। ब्रतीपना अंगी है उसका अंग निदशल्यपना 
है । शल्य देटेगी और ब्रत आबगे तब त्रती कद्दा जायगा । जैसे कि बहुत दूध, घी बाछे गोपाल को गोमान्‌ 
कहा जाता है । अनेक ठल्ल गोओं के होने पर भी गायवाला कहना शोभा नहीं देता ह । जा निहशल्य हो 
कर त्रती ह बह्दी सच्चा ब्रती है । अप्रधान पदार्थ अपने अंगी प्रधान का अनुविधान यानी अनुकूछ आच- 
रण किया करता हू। जब कि ब्रतीपना यहाँ प्रधान है अंगी है वह निहशल्यपन, अग्रधान, अंग भूत 
उस ब्रतीपन का अनुविधान करता रहता है निशशल्यत्व और ब्तित्व में अंग अंगीभाव सम्बन्ध है 
कोई भी किसी का उपकार कर सकता है यहाँ विशेषतया अतीपन में निईशल्यपना उपकार करता है ॥ कश्ित 
का निठशल्यत्व ओर ब्रतित्व में विरोध दोष उठाना ठीक नहीं । क्योंकि जहाँ व्रतीपना हे वहाँ निइदाल्य- 
पना अवश्य होता है । इस कारण उस ज्रतित्व का उस निदइल्यत्व के साथ बिरोध नहीं है। कश्चित्‌ ने 
जो उस ब्रतीपन का विशेषण हो रहे उस निहहल्यपन को व्यर्थ कद्दा था बह भी ठीक नहीं हैं क्‍योंकि ब्रती 
का शल्यरहितपना विशेषण साथंक हे | शल्यरहित होते हुये ही त्रती हो सकता हे अन्यथा नहीं । नि३शल्य 
अथवा त्रतो यो विकल्प का स्वीकार करना भी बुरा नहीं हे । जेसा कश्चित्‌ ने विकल्प का निषेध करते 
हुये विशेषफल् का अभाव कहा था, जब कि यहां फलविशेष दीख रहा हे तो फलविशेष का अभाव 
कहना भी समुचित नहीं हे । ब्रतीत्व और निहइल्यत्व की प्रधानता और गौणता दिखलाने करके अन्यमतों 


का व्यवच्छेद हो जाना हिल फछ की सिद्धि हो जाती है। तिस कारण निदान कर चुके भी भायाचार 
ओर मिध्यादृष्टि जीव के हिंसा आदिकों से बिरति होने पर भी ब्रतीपन का अभाव सिद्ध हो चुका ) 


सप्तमो5थ्याय प्र, 


क्योंकि शल्यों के होते हुये ब्रतों के सद्भाव से ब्रती नहीं हो सकता है। बात यह है कि शल्यों के होते 
सन्‍ते वस्तुतः वे ब्रत ही नहीं हैं ब्रताभास है तभी तो निरशल्यत्व और ब्रतीत्व का सामानाधिकरण्य बन 
रहा है | दूसरी जात यह हे कि माया, निदान, मिथ्यादअन इन तीनों शल्यों से रहित हो रहे भी किसी 
असंयत सम्यग्दृष्टि चोथे गुणस्थानवाल जीब के त्रतों के नहीं हाने पर ब्रतीपन का अभाव है। अप्रत्या- 
ख्यानावरण और प्रत्याख्यानाबरण तथा संज्यलन कषायों के उदय अनुसार मायाचार यद्यपि चोथे गुण- 
बट जो कह ५. जन में [श्र 
स्थान में पाया जाता है, निदान भी पांचव गुणस्थान तक सम्भवता है किन्तु यहां शल्यों में तीमघ्रमाया- 
चार ओर प्रव्यक्त निदान अभिमप्रेत हैं यो “निठशल्यो ज़्ती” इस प्रकार विशेषण विशेष्यभाव सम्बन्ध 
अनुसार कहने पर विज्येपफछ समझा दिया गया हो जाता है तिस प्रकार विवरण करने से जो निष्कर्ष 
निकला उस को वार्तिक द्वारा यों समझिये किः-- 
निःशल्योज्त्र वरती ज्ञेयः शल्यानि त्रीण तत्ततः । 
शत पम 
मिथ्यावादीनि सद्भावे, बताशयविपरययः ॥१॥ 

प्रकरण अनुमार यहाँ सूत्र में कहा गया जो निदशल्य जीव है वह ब्रतधारी त्रती समझ लिया 
जाय | तास्विकरूप से मिथ्यात्व आदिक द्ाल्य तीन मानी गयी हैं। जीबों के उन शल्यों का ध्यम्त या 
समस्तरूप से सद्भाव हाने पर ब्रतथारण के अभिप्रायों का विपयंय हो जाता है। अर्थात त्ती होने के 
लिये निउञ्ञल्यपन रंगभूमि है । निःशल्यता होना ही कठिन ह पुनः त्रतों का धारण सुलभ साध्य है । बती- 
झब्द का योगविभाग कर “निः्झ्यो ब्रती ब्ती” यों वाक्य बनाते हुये शल्यरहित होकर त्रतधारी को ब्रती 
कहना अश्लुण्ण बन ज्ञाता है । 

(5 न पे 

से पुनत्रती सागार एवानगार एवेस्येकांताया क्ृतये स्त्रकारः प्राह;--- 

बह त्ती फिर गहस्थ ही है अथवा गृहरहित साधु ही प्रती है इस प्रकार के एकान्तों का निरा- 
करण करने के लिये सूत्रकार महाराज बहुत बढ़िया निणय कह्द रहे हे । 


ग्रगायनगारश्च ॥१९॥ 


चह ब्रती आगारी. अनगार, यों दो भेदों में विभक्त है । भावरूप से पकडा गया घर जिसके 
विद्यमान है वह ग्हस्थ अगारी नाम का प्नती है ओर जिस त्यागी मुनि के भावरूपेण घर नहीं है वह अन- 
गार ब्ती हे | यहाँ भी मात्र गृहसहितपन और ग्रहरहितपन से अगारी और अनगार को लक्षण व्यवस्था 
नहीं हे किन्तु भविष्य सूत्र अनुसार अणुत्रतो के धारण से अगारीपना निर्णीत समझा जाय ओर बिना कहे 
ही सामथ्य से महात्रतों के धारण अनुसार अनगारपना व्यवस्थित हो रहा मान लिया जाय । 

प्रतिश्रयाथितयांगनादगारं । अनियमप्रसंग इृति चेन्न, भावागारस्यथ विवक्षितवात्‌ तद- 
स्थास्तीत्यगारी | व्रतीत्यभिसंत्रन्धः व्रतिकारणसाकल्याद्गृहस्थस्याव्रतित्वमिति चेन्न | नेग- 
मसंग्रहव्यवहारव्यापाराज़्गरवासवद्राजबद्ठा । नेगमब्यापाराद्धि देशतो विरतः सबंतो विरतिं 
प्रत्यभिमुखसंकल्पो वती व्यपदिश्यते नगरवासत्वराजत्वाभिमुखस्थ नगर्ासराजव्यपदेशवत्‌ । 

प्रतिश्रय यानी ठहरने के लिये स्थान की लछिप्सा को कर रहे जीव की अभिलापा करके जो 
प्राप्त किया जाता हे वह अगार हे यों अगार शब्द की निरुक्ति कर घर अर्थ निकाछा गया हैं। ऐसा घर 
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जिस के विद्यमान है बह अगारी है । जिसके घर नहीं बह अनगार मुनि है। श्रावकाचारों में गरहस्थ की 
पहली छह प्रतिमाओं में गृह का अर्थ स्त्री किया गया है शेष पांच प्रतिमाओं में गृह का अथ्थ घर या 
घरसरीखा उपबन है। गृह का अर्थ गृहिणी करते हुये भी घर को छोड़ा नही गया है | अतः यहाँ सामान्य- 
रूप से अगार का अथे घर लिया जाय | यहाँ अजंका उठती है कि घर सहितपन या घर रहितपन से कोई गृहस्थ, 
म्रती या मुनिश्नती का नियम नहीं है अतः वक्त सूत्र अनुसार कोई निक्वतती या मुनित्रती का नियम नहीं हू अतः 
उक्त सूत्र अनुसार कोई नियम नहीं हो सकने का प्रसंग आया। देखिये सूने घर या देवस्थान आदि में 
कुछ देर तक निवास कर रहे मुनि को गृह सहितपना प्राप्त हुआ | गृहस्थों के घर में भी आहार करते समय 
मुनि ठहरते है । पश्चात्‌ भी कुछ धर्मोपदेश देते हुये ठहर जाते है। तथा जिसकी विपयठ्ृष्णाये दूर नहीं 
हुई हैं ऐसा गृहस्थ भी किसी कारण से घर को छोड़कर बन में निवास करता है। आजीबिका के वश 
हजारों मनुष्य घर छोड़ कर बाहर बनों में, खेतों में, पहाड़ों में पड़ हुय है एतावता वे अगार रहित हो 
रहे हैं| प्रन्थकार कहते हैं कि यह हंका तो नहीं करना क्योंकि यहाँ हृदय में विचार लिये गये भाव- 
स्वरूप घर की विवक्षा की गयी हैँ | अन्तरंग में चारित्र मोहनीय कम का उदय होते सन्‍्ते घर के सम्बन्ध 
से जो ठृष्णा का नहीं ह८ ना है वह भावागार है इस श्रावक के वह भावागार है इस कारण अगारी कहा 
जाता हे । भले ही वह बन में, पहाड़ में, समुद्र में, आकाश, पाताल, में निवास करे तो भी वह अगारी 
है और मुनि महाराज चाद्दे धन धान्य जन पूर्ण घर में ही कुछ समय तक ठहरे रह वे भावागार नहीं 
होने से अनगार ही हैं। यहां सूत्र में पूष सूत्र से त्रती का दोनों ओर से सम्बन्ध कर लेना चाहिय। 
अगारी ब्रती और अनगारी बत्ती यों दो त्रती हैं। यहां काई आशंका उठाता हू कि ब्रती होने के कारणों 
की असंपूर्णता होने से ग्रहस्थ को ब्रती नहीं कहना चाहिये । अर्थात जब “हिसानृतस्तेयात्रह्मपरिग्रहेम्या 
विरतिन्न॑तं” थों ब्रता का छक्षण माना हे तो सकल ब्रतों की पूणता नहीं होने से श्रावक्र को त्रती नहीं कहा 
जा सकता है| जेसे कि एक या दो हरी वनस्पति का त्याग कर देने से या दिन में चोरी का त्याग कर 
देने से कोई त्रती नहीं हो जाता हे | पूरा लाख, पचास हजार रुपय होने से धनी कहा जा सकता है एक 
पेसा या एक रुपया के धन से कोई धनी नहीं हो जाता है । पूण बविद्याय होने से विद्वान्‌ कहना ठीक है 
किसी एक विद्या में मात्र चब्लुप्रवेश हो जाने से विद्यावान नहीं। आचाय॑ कहते हैँ कि यह नहीं कहना 
क्योंकि नैगम, संग्रह, ओर व्यवहार, इन नयों के व्यापार से असकलब्रता ग्रहम्थ को भी त्रती कह दिया 
गया हे । जेसे कि पूरे नगर में नहीं ठहर कर एक डेरे या घर के कोने मे ठहरता हुआ कोई मलुप्य केबल 
नगर के एक देश में निवास करता हैं. फिर भी वह कलकत्ता निवासी, आगरा वासी, सहारनपुर बासी, 
कहा जाता है । इसी प्रकार ब्रतों के एक देव में अधिष्ठित हो रहा ग्रहस्थ प्रती कहा जा सकता हे | अथवा 
राजा होने योग्य राजपुत्र को जैसे राजा कह दिया जाता है इसी प्रकार मुनिधम में अनुराग करने बाला 
श्रावक होता है| काछान्तर में पूर्ण ्रतों को घारेगा अतः नेगम नयको अपेक्षा बतमान में भी त्रती कहा जा 
सकता है । और भी नैगम नय के व्यापार से विशेषत्या यों समझिये कि एक देश से हिसा आदि का 
परित्याग करता हुआ गृहस्थ अवश्य ही सम्पूर्ण रूप से हिंसा आदि की बिरति के प्रति अभिमुख हो कर 
संकल्प कर रहा सन्‍्ता ही ब्रती इस शब्द करके व्यवहृत होता हैं जैसे कि नगर के बहुभाभों में निध्ास 
करने के अभिमुख हा रहा पुरुष नगराबास दब्द कर के कद्दा जाता है। ओर राजपने के अभिमुख हू 
रहे राजपुत्र को राजापन का उ्यपदेश कर दिया जाता है। अथवा बत्तीस हजार देशों के अधिपति को 
सावंभोम' राजा कहते हैं। फिर भी एक देश का अधिपति भी राजा कहा जा सकता है । तिसी प्रकार 
अठारदद हजार शोर ओर चौरासी छाख उत्तर गुणों का धारी अनगार ही पूर्णब्रती हे किन्तु अणुन्नतों 
का धारी श्रावक भी व्रदो कहा जा सकता दे । अन्यथा धनी, विद्यायान्‌, कलाबान्‌ , तपस्वी, कुछवान , 
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आरोग्यताबान्‌ , रूपबान्‌, बलवान आदि की कोई व्यवस्था नहीं बन सकेगी | जगत्‌ में एक से एक बढ़ 


कर धनी आदि हो चुके है। पूर्ण घनी आदिक तो ब्रिरठ है। अल्पश्नान, अल्पधन आदि से भी ज्ञानवान्‌ 
धनवान की व्यवस्था करनी ही पड़ेगी | 


मंग्रहनयाद्वाणुव्॒तमहाव्रतव्यक्तिवर्तिब्तत्वसामन्यादेशादणुब॒ती5पि व्रतीष्यते नगरेकदेश- 
वासिनों नगरवासव्यपदेशवत्‌ देशविषयराजस्पापि राजन्यपदेशवच्च । 


नेगम नय अनुसार श्रावक का त्रती हो जाना समझा दिया गया है क्योंकि नैगम नय संकल्प 
मात्र को अहण करता है श्रावक के सकलत्रती होने का संकल्प हो रहा है। तथा सामान्य रूपसे कच्चे, 
पक्के, छोटे, अधूरे, हेठे, आदि सभी बविद्योषों का संग्रह करने वाली संग्रह नय से तो अणुब्रत ओर 
महाव्रत इन सम्पृर्ण ब्रतव्यक्तियों में बत रहे श्रतत्व सामान्य का कथन कर देने की विवक्षा से तो छोटे 
प्तो का धारी ग्रहस्थ भी त्रती कहा गया इृष्ट किया जाता हे जेसे कि नगर के एक देश में निवास कर रहे 
पुरुष का "नगरवासी” थों व्यवहार कर दिया जाता है। तथा जैसे मालवा, पजाब, मेवाड़, दूँढाड़, गुजरात, 
बंगाल, बिहार, सिन्ध, काठियाबाड़, आदि प्रान्त या सर्विया, बलगेरिया, पेटोगोनिया, त्रजील, पैरू, स्कोट- 
लेण्ड, मिश्र आदि द्वीप एवं आम नगर समुदायस्वरूप एक प्रान्त या एक देश के राजा को भी राजापने 
का व्यवहार कर दिया जाता है। जबकि बत्तीस हजार देश या पचासों बिषयों के सावभौम राजा को 
राजा कहना चाहिये। भारतवर्ष मे क्वचित्‌ एक प्रान्त में कतिपय राजा विद्यमान है। अकेले बुन्देल- 
०ड में पचास, चालीस राजा होगे | मारवाड़ में ही दश, बोस राजा हैं। थोड़ी सी रियासत के अधि- 
पति या जमादार अथवा किसी किसी सेठ को भी राजा पदवी दे दी जाती है | यो सम्पूण रूप से राजा 
नहीं होते हुय भी पचास, सो गाँवों के अधिपति को जैसे राजापना व्यवह्ृत हो जाता है उसी प्रकार 
संग्रहनय से अणुत्रती का भी त्रतियों मे संग्रह हो जाता हू । 


व्यवहार्नयादे शतों वत्यय्पगारी व्रतीति प्रतिपाद्मते तद्देवेत्यविरोधः | 
तीसरे व्यवहार नय से संव्यवद्दार करने पर एक देशसे ब्रती हो रहा भी ग्रहस्थ व्रतों हे यों 
व्यवहारियों में कह दिया जाता हे | उस के ही समान अर्थात्‌ जैसे एक देश या आधे विषय अथवा दश 


बीस ग्रामों के अधिपति को भो राजा कह दिया जाता है । यों नैगम संग्रह व्यवहारनयों अनुसार गृहस्थ 
को भी ब्रती कह देने में कोई विरोध नहीं आता है । यहाँ तक अगारो शब्द की टीका हो चुको है । 

न विद्यते अगारमस्येत्यनगारः स व वती सकलब्रतकारणसद्भावात्‌ । ततो अग्ृहस्थ 
एव व्रतीत्येकांतो5प्य पास्तः | 

अब अनगार का अथ कहा जाता है। जिस किसी इस जीव के अगार यानी घर नहीं विद्य- 
मान है, इस कारण अनगार कहा जाता है। घह अनगार हो रहा सनन्‍्ता ब्रतों का धारी हे क्योंकि 
मुनियों के सम्पूर्ण ब्रतो के कारणो का सद्भाव है। तिस कारण यानी ग्रहस्थ और अग्ृहस्थ दोनों को 
ब्रतित्व के कारणों का सद्भाव हो जाने से इस एकान्त आग्रह का भी निराकरण किया जा चुका है कि 
गृहस्थ भिन्न हो रहा मुनि ही ब्रतों होता है ग्रहस्थ ब्रती नहीं होता है । अथवा दोनों के ब्रतीपन का विधान 
हो जाने से ग्ृहस्थ ही ब्रती होता है, मुनिजन ब्रती नही इस कदाग्रह का प्रत्याख्यान कर दिया जाता है ॥ 
इस अपरंपार लछोलछा के धारी जगत्‌ में ऐसे भी सम्प्रदाय हैं जो कि साधुओं को नहीं मानकर गृहस्थ 
अवस्था से ही निःश्रेयस प्राप्ति हो जाने को अभीष्ट करते हैं। ओर गृहस्थ को अल्प भी व्रती नहीं मानकर 


६०२ इलोफ-वार्तिक 


केबल साधुओं को ही ब्रतो मानने बाली आम्नायों की भी कमी नहीं है। जैन सिद्धान्त अनुसार अगारी 
ओर अनगार दोनों भी ब्रती समझे जाते हैं । 

नन्‍्वेबंभनगारस्य पथिकादेः त्रतित्वं स्यादित्याशंकामपास्यन्नाइ--- 

अनगार पनि का इस प्रकार ग्रहरहितपना लक्षण करने पर यहाँ आशज्यंका उपजती है कि तब 
तो अगार रहित हो रहे परथिक ( बटोही या रास्तागीर ) कृषक, नाबविक, प्रवासी अनाथ, निवासित, 
( निकाल दिया गया ) आदि जीवों के भी ब्रती हो जाने का प्रसंग आ जावेगा । इस प्रकार हुई आज्ञंका 
का निराकरण कर रहे ग्रन्थकार उत्तर वातिक को कह रहे हैं || 

(१ 
सो5प्यगायनगारश्च भावागारस्य भावतः । 
+ रे ५ ० 3 
अभावाच्चेति  पांथादेनोनगारलसंभवः ॥१॥ 

बह इाल्य रहित हो रहा व्रतों का धारी ब्रती भी गरहस्थ और अनगार इन दो भेदों से दो प्रकार 
है यह सूत्रकार द्वारा कह दिया है । अगार पढ से यहां भाव घर यानी परिणामों मे घर का अनुराग 
रखना लिया गया है। उस भावघर के सद्भाव से अगारी और भावधर के अभाव से अनगार ब्रती हुआ 
समझना चाहिये | इस कारण पधिक आदि को अनगारपने की सम्भावना नहीं है । क्योकि पथिक आदि 
के तत्कालीन गृहबास नहीं होते हुये भी अभ्यन्तर परिणामों में गृहबास का तीब्र अभिष्वंग हो गहा है । 
तथा घर में बेठकर आहार कर रहे या किंचित्‌ काल उपदेश दे रहे मुनि महाराज के घर का सम्बन्ध 
होते हुये भी घर की भाव गृद्धि नहीं होने से उसी प्रकार ग्रहम्थपना नहीं हू जसे कि बम्ब्रधारीपन का 
उपसग सह रहे चेलोपसृष्ट मुनि के तन्तुमात्र भी परिप्रह नहीं माना जाता है । 

कः पुनरगारीत्याह;--- 

यहाँ कोई प्रउन उठाता है कि क्रम अनुसार ब्रतों की दृढ़ता के उपासक होने से आइि मे कहे 
गये 83 का लक्षण फिर क्‍या है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्रको 
कह रहे हैं ॥ 


श्रण॒त्रतो5गारी ॥२०॥। 

जिस के पाँचों व्रत अल्प हैं वह जीव जगारी यानी श्रावक कहा जाता है। अर्थात हिंसा 
आदिक पाँचों पापों में से किसी एक यथा दो पापों की निवृत्ति हो जाने से ही अणुत्रती नहीं समझा जाय, 
किन्तु पॉचो ही व्रतों की विकछता हो जाने से अणुव्रती बनने की विवक्षा है। अणु शब्द का अन्वय 
बिरति के साथ हे | 

अणुशब्दः सक्ष्ममचनः संंसावद्यनिवृक््यसंभवात्‌ | स हि दीन्द्रियादिव्यपरापणे निवृत्त, 

् (३ ८ ०७ /#ऋ> 

स्नेहद्रेषमोहावेशादसत्याभिधानवजनप्रवणः, अन्यपीडाकरात्‌ पार्थिवभयाद्रुस्पादितनिमित्तादप्यद- 
त्तात प्रतिनिवृत्त, उपात्तानुपात्तान्यांगनासंगाद्विरति;; परिच्छिन्नधनधान्यक्षेत्राग्रवधिग ही प्रत्ये- 
तव्यः ॥ सामर्थ्यात॒ महाब्रतोहनगार हत्याह-- 


सूत्र में पड़ा हुआ अणुग्नच्द सूक्ष्म अर्थ को कद्द रद्या है। जिस जीव के पाँचों ब्रत अणु यानी 
सूक्ष्म हैं. वह्‌ अणुत्रत यानी अणुव्रती है । अणूनि ब्रतानि यस्य स॒ अणुवब्रतः ( बहुत्ीहि समास) सम्पूर्ण 
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पाप सहित क्रियाओं से निवृत्ति होने का असम्भव ह। जाने इस यगृहस्थ के ब्रत छोटे कह्दे जाते हैं। बह 
अणुब्नती श्रावक नियम से द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय आदि प्राणियों की संकल्प पूर्वक हिंस! करने मे निवृत्त हो 
रहा है । इतना ही इसके अहिंसाणुब्रत हू । अपने काय के लिये बह प्रथिवी, जल, तेज, वायुकायिक जीवों 
की ओर अनन्तकायवर्जित वनस्पति जीवों की विराधना कर देता है तथा वह स्नेह, दर और मोह का आवेश 
हो जाने से असत्य बोलने के परित्याग में प्रवीण रहता है | है, अनेक म्थलो पर सूक्ष्मझूँठ बोछ देता है, 
यह गहस्थ का सत्याणुब्रत हे । अन्य का पीड़ा करने वाले अदत्तादान स ओर राजभय, पचभय से उप- 
जाये गये निमित्त स्वरूप अदत्त से भी जो प्रतिनिवृत्त हों रहा है वह तीसरा अचोयाणुब्रत है। अर्थात्‌ 
जो धन अपना भी है किन्तु वह महान सक्लृथ से प्राप्त हो सकता है ऐसे परायी पीड़ा को करने वाले धन 
को जो ग्रहण नहीं करता है | तथा जो धन राजा के डर या पद्चा के भय अनुसार निडचय करके छोड़ 
दिया गया है उस धन को भा ग्रहण करने में जिसका आदर नहीं हे वह श्रावक अचोर्याणुत्रती है । 

अन्य सूक्ष्म चोरियों का इसके परित्याग नहीं है | घर में डाल कर म्वीकार कर ली गयी अथवा नहीं भी 
म्वीकार की गई एसो ग्हात ओर अग्रृद्दीत परम्त्रियों के प्रमंग से (बर्गित करना चौथा ब्रह्मचयाणुत्रत है । 
यह मात्र स्वकीय स्त्री में रति को करता है । यों यावत्‌ स्त्रियं' का परित्याग नही होने से त्रह्मचये व्रत 
इसका अणु समझा गया । गाय, भैंस, अन्न, खत, मकान, चॉदी, साना आदि का अपनी इच्छा से परिमाण 
कर प्रस अवधि का नहीं अतिक्रमण कर रहा ग्रृहम्थ परिग्रहपरिमाण ब्रती समझ लना चाहिये। परिमित 
खेत आदि का ग्रहण कर रहा गृहस्थ यावत परियग्रदों का त्यागी नही है । अतः इसके पॉचचां अपर्प्रिहत्रत अणु 
यानी छोटा समझा जाता है| यहाँ पॉचों म्थानों पर पुँल्छिंग पद उपलक्षण है । कम भूमि की तीनों लिडुवाले 
कतिपय मनुष्य म्त्रियां या नपुंसक अथवा तियश्व भी अणुत्रतो को धारण कर सकते है | यो अणु यानी 
सूक्ष्म ब्रती का घारी अगारी कहलाता है | सूत्र मे कहे त्रिना ही केबछ “अणुब्रतो5गारी” इस सूत्र की 
सामथ्य से परिशेष न्याय अनुसार यह बात सिद्ध हो जाती है कि जिस पुल्लिंग पुरुष के वे पॉचों ब्रत महान्‌ 
है यानी परिपर्ण रूप से है वह अनगार नाम का दूसरा त्रती हे इस बात को ग्रन्थकार स्वयं अग्रिम 
बातिंक द्वारा स्पष्ट रूप से कहे देते है | 


तत्र चाणुव्रतोड्गारी सामथ्यात्स्यान्महाब्रतः । 
अनगार इति ज्ञेयमत्र सृत्रांतराद्िना ॥१॥ 


बहाँ अगारी और अनगार दो व्रतियों का निरूपण करने के अवसर पर समृत्र द्वारा एक सूक्ष्म 
ब्रतवारे को अगारी कह देने की सामभ्य से यहाँ अन्य सूत्र के बिना ही “महान ब्रतों का धारी पुरुष 
अनगार हैँ” यों दूसरा ब्रती समझ लेना चाहिये | अतिसक्षेप से अमेय प्रमेय का कथन कर रहे सूत्रकार 
महाराज सामथ्यसिद्ध तत्त्व का प्रतिपत्ति कराने के लिये पुनः अन्य सूत्रों को नहीं रचते फिरते है । 
गम्भीर बक्ताओं को व्याख्याकारों के लिये भी बहुत सा सामथ्यसिद्ध प्रमेय स्पष्टोक्ति नही किय छोड़ना 
पड़ता है । उदात्त गृहस्थ परोसने योग्य सभी भोजनो को नहीं हृड़प जाता है. । 

दिग्विरत्यादिसंपन्नः स्यादगारीत्याह;--- 


यहाँ प्रइन उठता है. कि अणुत्रती और महाव्रती में क्या इतना ही अन्तर है कि एक के घर 
होते हुये छोटे पॉच ब्रत है ओर दूसरे के गृहपरित्याग के साथ पॉ्चों महान्‌ ब्रत हैं। अथवा क्या अन्य- 
भी कोई विशेष हे इस प्रकार प्रश्न उतरने पर दिग्विरति, देशविरति आदि सात झीलों से भी सम्पत्तियुक्त 
अगारो होगा । इस बात को सत्रकार महाराज स्पष्टरीत्या कर रहे है ॥ 


६०४ इछोक-बातिक 


दिग्देशानथंदंडविरतिसामायिक प्रोषधो पवासो प भो गपरि भो ग- 
परिमारणातिथिसंविभागव्रतसंपन्‍नश्च ॥२१॥ 


१ दिग्विरति नाम के ब्रत से सम्पन्न, ९ देशविरति नामक त्रत से युक्त, ३२ अनथंदण्ड बिरति 
नामक शत से सहित ४, सामायिक ब्रत से आलीढ, ५ प्रोषधोपवास से परिपूर्ण, ६ उपभोगपरिभोग परि- 
माणब्रत से उपचित, ७ और अतिथिसंविभागब्रत से आढ्य भी अगारी होना चाहिये ।। सूत्रोक्त समुन्चा- 
यक च शब्द करके आगे कही जाने वाली सल्लेखना से भी युक्तगृहदी होना चाहिये | अथान्‌ चार दिशाये चार 
बिदिशाएँ, ऊध्ब, अधः यों दशा दिद्ञाओं मे प्रसिद्ध हो रहे हिमाछय, विन्ध्यपवंत महानदी आदि की मर्यादा 

करडसस बाहर भरण पर्यन्त जाने, मगाने अदि का नियम ग्रहण करना दिग्विरति त्त कहा जाता हें । 
नियत क्षेत्र से बाहर स्थित हो रहे त्रस ओर स्थाबर सभी जीबी की विराधना का अभाव हो जाने से 
गहस्थ भी मद्राव्रतोी के समान आचरण करता है । उस दिग्विरति के ही भीतर गॉँव, नदी, खेत, घर 
आदि प्रदेशा की सीमा तक ही गमन, प्रषण, व्यापार, आदि का परिमित काल तक नियम करना देशवि- 
रति त्रत है । इन ब्रतों से परिणामों में सन्‍्ताष होता है ओर लोभ का निराकरण द्वाता हू । उपकार न हाते 
हुये पाँच प्रकारके अन्थंदण्डों का परित्याग करना अनथ दण्डबिरति ब्रत ह। सम्पूर्ण जीबों में साम्य- 
भाव रखते हुये शुभभावनाओं को बढ़ाकर आत्ते, रोद्र, ध्यान का परित्याग करना अथवा वहिभावों क 
परित्याग कर रापद्वष नहीं करते हुये पुरुपाथ पूवषक आत्मीय भावों में ध्यान युक्त बने रहना सामाय्रिक 
ब्रत है । सामायिक्र करते समय अणु और स्थूल हिंसा आदिक कदाचारों की निषृत्ति हा। जाने से गृहस्थ 
भी उपचार से महाव्रती हो जाता हू । प्रत्याख्यानावरण का उदय ह अतः दिगम्बर दीक्षा ग्रहण, कशालाच, 
सातमें गुणस्थान का ध्यान नहीं होने से मुख्य महाव्रत नहीं कह जा सकते हैं। प्रत्येक महीने को दो 
अष्टमी, दा चोदश, को साम्यभावों की दढता के लिये अन्न पान खाद्य लेद्य स्वरूप चार प्रकार के आहार का 
परित्याग करना प्रोषधोपबाल हूँ | सम्पूण पापक्रियाय आरम्भ, ठरीर संस्कार पूजन प्रकरणातिरिक्तस्नान 
गन्धमाल्य, भूषण, आदि का त्याग करता हुआ पविन्न प्रदेश, या मुनिबास, चेत्यालय के निकट म्थल 
स्वकीय प्रोपधोपवास ग्रृह, प्रश्नति में ठद्दर रहा धमकथा को सुनकर आत्म चिन्तन कर रहा एकाग्र मन 
हो कर डपवास करने वाला श्रावक् प्राषधोपवास ब्रती हैं। भोजन, पान, साला, आदिक उपभाग. ओर 
वस्त्र, गृह, वाहन, डरा आदिक परिभागों में परिमाण करना भोग परिभोग परिमाण ह । जेन सिद्धान्त में 
त्रस घात, बहुवध, प्रमाद्‌ विषय, अनिष्ट, अनुपसेव्य इन विषयों के भेद से पाँच प्रकार भोग परिसंख्यान 
माना गया हू । जिस का कि भोग्य अभोग्य में विचार करना पड़ता है । त्रस घात ओर बहुस्थावरघात 
तो जीव हिंसा की अपेक्षा अभाग्य हं। शेष तीन गद्भ हाते हुये भी प्रमाद का कारण, प्रकृति को अनिष्ट 
ओर छोक में अलुपसेव्य होने से परित्यजनीय है। अतिथि के लिये मिक्षा, उपकरण, औपध, 
आश्रय, के भेद से निर्दोष द्वव्यों का प्रदान करना अतिथि संविभाग हैं | अपने लिये बनाये गये शद्ध 
भाजन का देना अथवा धम के उपकरण पिच्छिका पुस्तक कमण्डछ, आर्यिका के लिये बस्त्र आदि रत्न- 
त्रय वद्धंक पदार्थों का देना परम घम को श्रद्धा कर के ओषध और आवास का प्रदान करना अतिथि 
संविभाग ब्रत है । इन सात झीलों से सम्पन्न भी गृही होना चाहिये , यहाँ सम्पन्न शब्द साभिप्राय है जैसे 
कोई बड़ा श्रीमान ( धनाव्य ) निज सम्पत्ति से अपने को भाग्यशाली मानता रहता हे, मेरे कभी छक्ष्म 
का वियोग नहीं होवे ऐसी सम्पन्न बने रहने की अनुक्षण भावना भावता रहता है। उसी प्रकार गृहस्थ इन 
ब्रतोंसे अपने को महान्‌ सम्पत्तिशाली बने रहने का अनुभव करता रहे । 


सप्रमोड्ध्याय ६०५ 


आकाशप्रदेशश्रेणी दिक, न पुनद्रेव्यान्तरं तस्य निरस्तस्वात्‌ । आदित्यादिगतिविभक्त- 
स्तद्भेदः पूर्वादिदेशधा । ग्रामादीनामवधृतपरिमाणप्रदेशों देश! । उपकारात्यये परापादाननिमित्त- 
मनर्थदण्डः विरतिशब्दः प्रत्येकमभिसंबध्यते । विरत्यग्रहणमधिकारादिति चेन्न । उपसजनानभि- 
संबंधत्वात्‌ । 


अखण्ड आकाश में परमाणु के नाप से न्‍्यारे न्‍्यारे बिभक्त गढ छिये गये प्रदेशों की पंक्ति को 
दिशा कहते है। किन्तु फिर वेशेषिको के मत ससान कोई दिशा निराला द्रव्य नहीं 6 । उस दिश्ञा के 
द्रव्यान्तरपने का निराकरण किया जा चुका है। अर्थात्‌ वरषिकों ने संख्या, परिमाण, प्रथकत्व, संयोग, 
विभाग इन पांच गुणों बाले दिशा द्रव्य को स्वतन्त्रतया नौ द्॒व्यों में गिनाया है। किन्तु सुदर्शन मेरु की 
जड़ से पूष, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊर्ध्य, अधः की आर कल्पित कर ली गयी सूधी आकाश शरदेश्ञ श्रेणी 
के अतिशिक्त कोई दिद्ञा द्रव्य नहीं ठहरता है | सहारनपुर से श्री सम्मेद जिखरजी तक की पूब दिशा ही 
कलकत्ता वालों के लिये पश्चिम दिशा बन जाती है । जम्बू द्वीप के सभी स्थानों से सुदर्शन मेरु पबंत 
उत्तर में पड़ता हैं। इस ढंग से दिज्ञाओं में आपक्षिक परिबतन होता देखा जा रहा है । एसी आकाश 
द्रव्य में कल्पित कर छी गयी दिशाये या विदिशाये कोई स्व॒तन्त्र द्रव्य नहीं हैं। सूये का उदय द्वोना, सूर्य का 
अम्त हो जाना इस से नाप छी गयी सूय चन्द्र आदि की गति करके उस दिद्ञा के भेद विभाग को प्राप्तहों रहे 
है। प्रवा आदि यानी पूव दिशा, दक्षिणदिशा, पर्चिमदिश्ञा, उत्तरदिश्ञा, ऊध्वेदिशञा, अधोदिशा, ईशानदिशा, 
आग्नेयदिया, नैेऋत्यदिश्ञा, बायव्यदिश्ा यों दश प्रकार की वह दिशा ह। भ्रव तारे से भी वक्त दिश्ञा का 
परिज्ञान कर पुनः चारों दिआओ की परिन्छित्ति कर ढी जाती हू ।। नियत परिमाण बाले ग्राम, नगर, 
घर, नदी, आडिकों का प्रदेश तो देश कहा जाता है । कुछ भी उपकार नहीं करते हुये मात्र पापो को ग्रहण 
करने का निरमित्त हा रहा पदाथ अनथंदण्ड हे। दिशउच, देशाइच, अनथदुण्डाइच यो इहन्द्रसमास कर 
पुनः दिग्देशआनथदण्डेस्यो बिरतिः। यह पद्न भी तत्पुरष समास कर लिया जाय, तीनो पदो में हुये ढूंद्व 
के अन्त से पड़े हुय विरति शब्द का प्रत्येक पद के साथ पिछली ओर सम्बन्ध कर लिया जाता है । यों 
पहिले के तीन ब्रवों के नाम दिग्विरति, देशविरति और अनर्थदण्डबिरति हो जाते है। यहाँ कोई ञ्ञंका 
करता ह कि वक्त सूत्र में विरति पढ़ का ग्रहण नहीं करना चाहिये क्योंकि “हिंसानृतस्तेयात्रद्मपरिप्र- 
हेभ्यों बिर्तिब्रतम' इस सूत्र का अधिकार चछ। आ रहा होने से बिरति शब्द को अनुब्ृत्ति हो जाती हे 
यो विरति का ग्रहण करना व्यर्थ पड़ता है, । ग्रन्थकार कहते है. कि यों तो न कहना क्योकि उपसजन हो 
रहे दिग्देश, ओर अनथपदों के साथ उस विरति शब्द का सम्बन्ध नहीं हो सकता है अर्थात्‌ “दिग्देशा” 
आदि सूत्र में सम्पन्नः पयन्त एक समसित पद हे | पूरे पद के साथ तो विरति शब्द की अनुवृत्ति की जा 
सकती थी किन्तु गौण हो रहे केवछ एक देश के साथ अधिकृत पद को बीच ही में नहीं जोड़ा जा सकता 
है । तिस कारण सूत्रकार को पुनः विरति शब्द का कण्ठोक्त ग्रहण करना पढ़ता है । 

एकल्वेन गमनं समयः, एको5्हमास्मेति प्रतिपत्तिद्रंब्यार्थादेशात्‌ कायवाडुमनःकम पर्या 
याथानपणात्‌, सर्वेसावश्ययोगनिशृच्येकनिश्चयनं वा व्रतमेदापंणात्‌, समय एवं सामयिक॑ समयः 
प्रयोजनमस्येति वा। उपेत्य स्वस्मिन्‌ वसंतींद्रियाणीत्युपवासः । स्वविषयं प्रत्यव्याप्तत्वात्‌ 


प्रोषधे परवण्युपवासः प्रोषधोपवासः । 
तीन गुणन्रतों का विवरण कर दिया है अब आचाय महाराज शिक्षात्रतों में से पहिले सामा- 


६०६ इल्लोक-बार्तिक 


यिक का निरूपण करते है एकपने करके गमन होना समय हू । सम्‌ उपसर्ग पूबंक “अय्‌ गतौ” धातु से 
समय इब्द बनाया गया हूँ। यहाँ सम्‌ उपसग एकीभाव अर्थ मे प्रवतता है। जैसे कि चून में घी 
मिल गया दूध में बूरा एकम एक होकर संगत हो गया है । इन स्थलों पर पर सम्‌ का अर्थ एकम एक मिल 
जाना है “अय्‌ धतुका अथ गमन यानी प्राप्ति द्वा जाना हू । “समता सबंभूतेषु, संयमे शुभभावना,--आते 
रोद्र परित्यागस्तद्धि सामायिक ब्रतम्‌' स्वातिरिक्त परद्रव्य को भिन्न समझते हुये ओपाधिक विभाव परिण- 
तियाँ से हटा कर आत्मा को स्वयं में एकपने से भ्राप्ति करलूना समय ह। द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा 
से ओर शरीर बचन मनोकी क्रियाये स्वरूप पयायो को जतानेवाली पर्यायार्थिक नयकी अविवश्षा 
से में अकेला हो आत्मा हूँ इस प्रकार एकपने से जानते रहना समय है। अथवा अहिंसा आदि 
ब्रतों के भेद की अपंणा करने स आत्मा का सम्पूर्ण सावद्य योगों से निवृत्ति स्वरूप एक निश्चय 
करना समय हू। समय हो सामायिक हे यह स्वाथ भे ठण्‌ प्रत्यय कर छिया है। अथवा प्रयो- 
जन अथे में भी ठण्‌ प्रत्यय कर लिया जाय पूर्वोक्त समय होना ब्रत का प्रयोजन है बह सामायिक 
है यों सामायिक्र शब्द साधु बन जाता हैं “अय्‌” से घकञ्म अत्यय कर समीचीन आय का समाय बना- 
लिया जाय पुनः ठण्‌ प्रत्यय कर भी सामायिक शब्द बन जाता है | शब्द, गंध, आदि के ग्रहण में निरू- 
त्सुक होकर जहाँ पॉचो इन्द्रियाँ स्व मे ही निवास करने छग जाती है इस कारण यह उपवास है । खाद्य 
छेह्य, पेय इन चारो प्रकार के आहार का त्याग हो ज/ना इसका अथ है। क्‍यों कि इन्द्रियां अपने अपने 
स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण, अब्द, विषयों के प्रति व्यापार नहीं कर रहीं है। प्रोपध यानी अष्टमी, चतुर्दशी 
इन दो पर्बों में उपवास करना प्रापवोपवास है । जघन्य आठ प्रहर के उपबासों में भा दो राज्ि और 
बीच का पूर्ण दिन यों बारह प्रहर तक चार प्रकार के आहार का त्याग करना पडता है, चतुदंशी या 
अष्टमी के प्रातः काठ स नवमी या पन्द्रस के प्रातः कार तक उपवास की प्रतिज्ञा छेता है अतः वह 
उपवास आठ प्रहर का समझा जाता ह यह उपवासो सम्भवतः साते या तेरस की रात को कुछ ग्रहार 
मम कर लेवे इस कारण चोदस को प्रातः उपवास माड़ता है । 

उपेत्य भ्रुज्यत इत्युपभोगः अशनादिः, परित्यज्य इति परिभोगः पुनः पुनर्शुज्यत इत्यर्थ: स 
वस्त्रादि!। परिमाणशब्दः प्रत्येकम्ुभाभ्यां संबंधनीयः | संयममविराधयज्नततीत्यतिथिः | न 
विद्यतेस्य तिथिरिति वा तस्मे संविभागः प्रतिश्रयादीनां यथायोगमतिथिसंविभाग: । 

उपेत्य यानी अपने अधीन कर जो एक बार में ही भोग लिया जाता है इस कारण भोजन, पान 
पुष्पमाला, चन्द्रनलेप आदिक उपभोग पदाथ है । और एक बार भोग के छोड़ कर पुनः उसी को भोगा 
जाता है. इस कारण भूषण आदि परिभोग हैं । पुनः पुनः पढ़ार्थ भोगा जा रहा है यह इस परिभोग का 
अर्थ हैे। वे परिभोग चस्त्र, भूषण, पलंग, घोड़ा, गाड़ी, मोटरकार, घर, तम्बू आदिक है । एक धनाढ्य राजा 
एक बार जिस बस्त्र को पहन लेता था उसको दुबआरा नहीं पहनता था ऐसी दड्ा में वस्त्र उसके उपभोग 
में गिना जायगा परिभोग में नहीं । परिमाण शब्द का दोनों के साथ प्रत्येक प्रत्येक में सम्बन्ध कर छेना 
चाहिये। उपभोग का परिमाण ओर परिभोग का परिमाण ये दोनों एक बत हैं.। “अत सातत्यगमने” धातु 
से अतिथिशब्द बनाया गया है | ब्रतधारण, समितिपालन, कषायनिग्रह, दुण्डत्याग, इन्द्रियजय, स्वरूप 
संयम की नहीं विराधना करता हुआ जो सबंदा प्रवतेता है इस कारण बह अतिथि है, अथवा तिथि 
शब्द के साथ नञआ्‌ समास कर अतिथि शब्द बनाया जाय। जिस के कोई अष्टमी, चौदस, द्विनीया, 
पत्नमी, एकादशी आदि तिथियों का विचार नहीं है अतः बह अतिथि है । उस अतिथि के लिये बसति- 
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का, शास्त्र, कमण्डलु आदिकों का जो यथायोग्य समीचीन विभाग यानी दान करना है बह अतिथि- 
संविभागत्रत है । 

ब्रतशब्दः प्रत्येकममिसंबध्यते, सम्पन्नशब्दश तेन दिग्विरतित्रतसम्पन्न इत्यादि योज्यम्‌ | 
व्रतग्रहणमनर्थ कमिति चेत्‌, उक्तमत्र चोपसजनानभिसंबन्धादिति | तत इृदमुच्यते-- 

इस सूत्र में द्वन्द्रसमास के अन्त में पड़े हुये त्रत शब्द का प्रत्येक के साथ सात पदों के पीछे 
सम्बन्ध कर लिया जाता हैँ तथा सम्पन्न शब्द का भी प्रत्येक के खाथ योग लग रहा है, तिस कारण 
व्ग्विरतिज्तसम्पन्न, देशबिरतित्रतसम्पन्न इत्यादि योजना कर लेना योग्य है। आदि पद कर लिये गये 
अनथदण्डविरतित्रतसम्पन्न, सामायिकव्रतसम्पन्न, प्रोषधोपवासत्रतसम्पन्न, उपभोगपरिभोगपरिमाणबत्रत- 
सम्पन्न, अतिथिसंविभागब्रतसम्पन्न ऐसा वक्त सात ब्रतोंबाला भी गृहस्थ होना चाहिये। यहाँ कोई 
आश्षेप करता है कि इस सूत्र मे श्रत शब्द का ग्रहण करना व्यथे है । क्‍योंकि उपरिम सूत्रों से ब्रत की 
अनुवृत्ति हा ही जायगी यो आशक्षप प्रवतने पर तो ग्रन्थकार बोलते है कि इस विषय में हम उत्तर 
कह चुके हैं. कि उपसर्जन यानी गोण हा चुके पद का पुनः काट छांट कर सम्बन्ध नहीं हो सकता हू । 
“हिंसानतस्त्येयात्रक्ञपरिग्रहेभ्यो विरतित्रतमू्‌” इस सूत्र का ब्रत शब्द बहुत दूर पड़ चुका है। तथा ब्रत- 
सम्पन्न: इस अथ को कहने के लिये वह लक्ष्यभूत स्वतन्त्र त्रत शब्द उपयोगी भी नही पड़ता हू । 'निइश- 
ल्‍यो ब्रती” इस सूत्र में यद्यपि श्रत दब्द हू तथापि प्रधानभृत ब्रती में बह गोण हो चुका है अतः ब्रत शब्द 
यहां कण्ठोक्त किया गया है। अब तक सूत्राक्त पदों का विवरण किया जा चुका हूं। तिस कारण 
इसको बातिकां द्वारा यों कहा जा रहा है कि-- 


दिग्देशानर्थंदण्डेभ्यो विरतियां विशुद्धिकत्‌। 
सामायिकं त्रिधा शुद्ध' त्रिकालं यदुदाहत ॥१॥ 
यः प्रोषधोपवासश्व यथाविधि निवेदितः । 
परिमाणं च यत्स्वस्योपभोगपरिभोगयो: ॥२॥ 
आहारभेषजावासपुस्तत्रस्त्रादि गोचरः । 
संविभागो व्रतं यत्स्याद्योग्यायातिथये स्वयं ॥३॥ 
तत्संपन्नश्च निश्चेयो5 गारीति द्वादशोदिताः । 


दीक्षाभेदा ण्हस्थस्य ते सम्यक्त्वपुरःसराः ॥४॥ 

दिज्ञाओ, देशों, ओर अनथंदण्डों से ज्ञो बिरति है बह आत्मा की बिश्वद्धि को करने वाली है । 
ओर आत्मविशुद्धि को करने वाला तीनों काछो में शुद्ध किया गया तीन प्रकार जो सामायिक कहा गया है. 
बह चोथा ब्रत है| एवं शास्त्रोक्त विधिका अतिक्रमण नहीं कर जो प्रोपध में उपवास द्ोता है वह पोष- 
धोपबास समझा दिया गया है । तथा अपने उपभोग और परिभोग पदार्थों का जो परिमाण करना है 
बह उपभोगपरिभोगपरिमाण नाम का छठा शील है । सम्यर्दृष्टि, अणुश्नती, महीत्रती आदि योग्यताबाले 
अतिथि के लिये जो स्वयं अपने हाथों से आहार, ओषधि, निवास स्थान, पुस्तक, वस्त्र, कमण्डलु आदि 
यथायोग्य बिषयों में हो रहा समीचीन विभाग करना है बह अतिथिसंबिभाग ब्रत है | उन अहिंसादि पॉच 
ब्रतों से और इन सात ब्रतों (शीलों) से भी सम्पन्न हो रद्दे अगारी का निश्चय कर छेना चाहिये। इस प्रकार 
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गृहस्थ की दीक्षा के भेद बारह कहद्दे गये हैं। इन बारह त्रतों को गृहम्थ के उत्तर गुण भी कहते है। वे 
सब बारहों ज्नत सम्यत्क्ब को पूववर्ती मान कर होने चाहिये। अर्थात्‌ सम्यत्वव पूवंक होंगे तभी वे ब्रत| 
था गृहस्थ दीक्षा के भेद कहे जा सकते है। मिथ्यादृष्टि के कदाचित्‌ पाये जा रहे भी अहिसा आदिक 
परिणाम कथमपि ब्रत नहीं कहे जाते हैं । 


कुतः कारणादिग्विरतिः परिमिताच्च समाश्रीयते यतो विशुद्धिकारिणी स्यादिति चेत्‌, 
दुष्परिह्यारभुद्र जन्तुप्रायत्वादिनिवृत्तिस्तत्परिमाणं च योजनादिभिन्ञातवद्धिः। ततो आममनेर्शप 
प्राणिवधाद्बम्यनुज्ञातमिति चेन्न, निवृच्यथंत्वात्ततवनस्यथ कर्थाचर्प्राणिवधस्थ परिह्रेण गमन- 
सम्भवात्‌ । दृष्णाग्राकाम्यनिरोधनतन्त्रत्वाच्च तद्विस्तेमेहालामेईपि परिमितदिशों बहिरगमनात्‌ । 
ततो बहिमंदहाव्रतसिद्धिरिति वचनात्‌ | 


यहाँ कोई प्रइन करता हे कि-किस कारण से परिमित स्थान से दिग्विरति ब्रत का भले प्रकार 
आश्रय लिया जा रहा है ? जिस से कि वह दिग्विरति अणुक्नती के लिये आत्मविशुद्धि को करने वाल 
हो सके । यों प्रइन करने पर तो पग्रन्थकार उत्तर कहते हूँ कि जिन का बड़ी कठिनता से रक्षार्थ परिहार 
हो सकता है ऐसे छाटे-छाटे जन्तुओ करके ये दिशाय प्रायः भरपूर हो रही है इस कारण अहिंसा ब्रतका 
पुष्टि के लिये उन विज्ञाओं।की विश्यषतया निवृत्ति करनी चाहिये। अर्थात छोटे छोटे जन्तु सर्वत्र भरे हुय 
हैं अतः अवधिभूत दिशाओं के बाहर गमनागमन नहीं करने से उन जन्तुओ की रक्षा हों जाती है। 
तथा लोक असिद्धि अनुसार जाने जा चुके अथवा प्रसिद्ध हो रद्दे योजन, समुद्र, नदी, वन आदि चिन्हें। 
करके उन दिश्ञाओ का परिमाण कर छेना चाहिये। दिग्विरति करके सीमाके बाहर सम्पृण पापों की 
निवृत्ति हो जाने से गृही मुनि के समान भासता है। यहाँ,कोई आक्षेप करता है कि उस दिज्ञा का परि- 
माण करने से भले ही ब्रती सीमा के बाहर गमन नही करता है तो भी उन परिमित दिशाओं के भीतर 
स्थित हो रहे प्राणियों के वध आदि को उस ब्रती ने अवइय स्वीकार कर लिया है अन्यथा दिद्याओं 
का परिमाण करना व्यर्थ पढ़ता है। ग्रस्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्योकि ब्रती पुरूष के 
प्रति उस दिग्विरति का कथन करना निवृत्ति के छिये ह। सीमा के भीतर भी यथा योग्य प्राणियों 
के बध का परिहार करते हुये उस ब्रती का गमनागसन करना सम्भवता है । दिग्विरति की सीमा के 
बाहर जीव वध की निषृत्ति के लिये जो उद्यत द्वो रहा हे ओर सीमा के भीतर भी पूर्णरूप स निर्वृत्ति 
करने के लिये अशक्य हू वह बहुत प्रयोजन के होते हुये भी परिमित अवधि से बाहर कथम्पि गमन नहीं 
करूँगा ऐसा प्रणिधान कर रहा हूँ अतः कोई दोप नही आता हू । जो महद्दात्नत धारण करने के लिये भावना 
कर रहा गद्दी आज दिग्विरतित्रत को पाल रहा है तो कुछ दिनों पहचात वह सबंत्र अहिंसा महात्रत पालने 
के लिये समरथ हो जायगा। क्रम क्रम से चढ़ने वाले अभ्यासी के लिये उतावछापन करना उचित 
नहीं । एक बात यद्द भी है कि उस विग्त्रत का पाठन यथेच्छ बढ़ी हुई तृष्णा के रोके जाने की अधोनता 
से हुआ है। मणि, रत्न, आदिका महान्‌ लाभ होने पर भी परिमित दिशा के बाहर उस ब्रती का गमन 
नहीं होता हे । तिस कारण अर्दिसाणुत्रत के धारी इस प्रती के परिमित अबधि के बाहर नवभंगों करके 
द्ििंसा आदि सब पापों की निवृत्ति हो जाने से महात्रत की सिद्धि हो जाती है ऐसा आचार शास्त्रों में 
कथन किया गया है । अर्थात्‌ दिग्विरत अणुब्रती भी महात्रती के समान समझा जाता है “अवधेज हि- 
रणुपापप्रतिबिरतेर्टिग्ब्रतानि घारयताम्‌ पद्ममद्ात्रतपरिणतिमणुत्रतानि प्रपद्मन्ते, प्रत्यास्यानतनुत्वान्मन्द- 
तराश्चरणमोहपरिणामाः सस्वेन दुरबधारा महदत्नताय प्रकल्पन्ते” ( रत्नकरण्ड श्रावकाचार ) “दिख- 
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तोद्रिक्त वृत्तत्न कषायोदयमान्यतः महात्रतायते5लक्ष्यमोद्दे गेहिन्यणुब्रतम” ( सागारधमोमत ) अन्य 
भ्रन्थों का भी यही अभिप्राय हू ॥ 

तथैव देशविरतिविंशुद्धिहत्‌ । अनर्थदण्डः पश्चणा अपध्यानपापोपदेशग्रमादचरितहिंसाप्र- 
दानाशुभश्रुतिभेदात्‌ । ततो5पि विरतिविंशुद्धिकारिणी । नरप्तिजयपराजयादिसंचितनलक्षणादप- 
ध्यानात्‌ क्रेशतियंग्वणिज्यादिवचनलक्षणात्पापोपदेशात्‌. निःप्रयोजनबृक्षादिकेदनभूमिकुट्टनादिल- 
क्षणात्रमादाच रितात्‌ विषश्स्रादिप्रदानलक्षणाच्च हिंसाप्रदानात्‌ हिंसादिकथाश्रवणशिक्षणव्यापृति- 
लक्षणाच्चाशुभश्रतेविरतेर्विशुद्धपरिणामो त्पत्ते;॥। 
ेल्‍ जिस प्रकार दिग्विरति विशुद्धिकारिणी हू उस ही प्रकार देशविरति भी विश्युद्धि को करनेबाली 
है। मृत्युपयन्त की गई दिग्विरति के भीतर ही घर, पंत, ग्राम आदि देशों की अवधि कर प्रतिदिन, पक्ष, 
महीना, चार महीना, बर्ष आदि कुछ काल तक मर्यादा करता है बह देशत्रती है। इस के भो मर्यादा के 
बाहर सबसावद्य की निवृत्ति हो जाने से महात्रतीपना उपचरित हू । अपध्यान, पापापदश, प्रमादवयों, 
हिसाअदान, अश्युभश्रुति, के भेद से अनर्थद॒ण्ड पांच प्रकार का है। उन अनर्थद॒ण्डों से भी ब्रिति करना 
आत्मविश्ुद्धि को करने वाला हैं| तहाँ राजाओं का जय, पराजय, अंगर्छेदन, घधनहरण आदि का बार 
बार चिन्तन करना म्वरूप आते. रोद्र अपध्यान से विरति हो जाने पर आत्मा के विशुद्धपरिणाम उपजते 
है । एवं क्कशबणिज्या, तियग्वणिज्या हिंसा, आरम्म आदि का कथन करना स्वरूप पापापदेश से बिरति 
हो जाने के कारण विश्वुद्ध परिणामों की उत्पत्ति हंती है। प्रयोजन के बिना दी वृक्ष आदि का छेदन 
करना, भूमि खादना, आग बुआना, पानी सींचना, वायु का आरम्भ करना, व्यथ यहां वहां डोलना, आदि 
स्वरूप प्रमादाचररित से विर्रक्ति हो जाने पर आत्मा में विश्ुद्ध परिणामों की उत्पत्ति होतो है । तथा हिंसा 
के उपकरण हो रहे विष, शम्त्र, अग्नि, लट्ठ, चाबुक, छेज आदि का प्रदान करना स्वरूप हिंसा प्रदान से 
गृहम्थ की विरति हो जाने पर आत्मा में विद्युद्ध परिणतियां उपजती है एवं चित्त में कछुपता को करने 
बाली हिंसा आदि की कथाओं को सुनना या उनको सीखने, सिखाने का व्यापार करना आदि स्वरूप 
अश्युभ श्रुति नामक अनथंदण्ड से बिरति हो जाने से भो बिशुद्ध परिणामों की उत्पत्ति हं।ती हे ॥ 

जल (0 क [भ पु आज कि, कि ७ 
मध्येडनथ दण्डग्रहृणं पूर्वोत्तरातिरेकानथक्यज्ञापनाथ तेनानथंदण्डात्पूव योदिंग्देशविरत्योरु- 
० हे ञ-. ४.५ ५ ० पसेवनं (0 ८५. (जल. 

त्तस्याश्रापभागपरिमाणयोरनर्थंक॑ चंक्रमाणादिक विषयों च न कतंव्यमिति प्रकाशित 
भवति तता विशुद्धिविशेषोत्पत्ते: | सामायिक कथ॑ त्रिधा विशुद्धिदमिति चेत्‌, प्रतिपाथते । सामा- 
यिके नियतदेशकाले महात्रतत्व॑ पूवंवत्‌ ततो विशुद्धिरणुस्थूलकृताहिंसादिनिदृत्तेः | संयमग्रसंगः 
संयतासंयतस्यापीति चेन्न, तस्य तद्घातिकर्मोदयात्‌ । महत्र॒तत्वाभाव इति चेन्न, उपचाराद्रा- 

स्वंगतचैत्रवत्‌ 
जकुले सबंगतचेत्रवत्‌ । 

पूबंबर्ती दिग्लव और देशब्रत तथा उत्तरबर्तों उपभोगपरिमाण ओर परिभोग परिमाण के 
मध्य में अनर्थदण्ड का भ्रहण करना तो पूर्बबर्ती और उत्तवर्तीत्रतों के अतिरेक का अनर्थकपना समझाने 
के लिये दे तिस करके अनथ्थदण्डबिरतिके पूर्ब में कद्दे गये नियत परिमाण वाले दिग्विरति ओर देश बिरति 
तथा अनथदण्डब्रत से पीछे उत्तरबर्ती हो रहे नियत कर छिये गये उपभोगपरिमाण और परिभोगपरिमाण 
व्रतों में भी व्यर्थ का भ्रमण चंक्रमण आदि करना और निरथंक विषयों का सेबन करना आदि कम नहीं 
करने चाहिये यह्‌ मध्य में अनर्थेदण्डब्रत के डालने से प्रकाशित हो जाता है। उस अनथदण्डविरति से 
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आत्मा में विशुद्धि विशेष की उत्पत्ति होती है। यहां सामायिक त्रत में कोई प्रश्न उठाता है कि उक्त 
वा्तिको में सामायिक को किस प्रकार तीन प्रकार शद्ध या तीन भेद से विश्वद्धि को देने बाला कहा गया 
हे ? बताओ | यों कहने पर आचाय महाराज समझाये देते हैँ कि इतने देश और इतने काछ मे साम्यभाव 
करना इस प्रकार नियत कर लिये गये सामायिक में स्थित हो रहे त्रतोी पुरुष के पूर्व के समान महत्रत 
सहितपना समझ लेना चाहिये अर्थात्‌ दिग्ब्रत देशत्रत में जैसे सीमा के बाहर महात्रतपना हैं. उसी प्रकार 
'नियतदेश नियतकाछ तक सामायिक मे उद्यक्त हो रहे ब्रती के उतने समय वक महात्रतीपना है, उस सामा- 
यिक नामक सोक्षोपयोगी पुरुषार्थ से आत्मा मे विश्वद्धियां, निमेछठताये, उपजती है क्योंकि सामायिक- 
प्रती के अणुरूप से किये गये और स्थूछ रूप से किये गये हिंसा, झूठ आदि सम्पूर्ण पापों को निवृत्ति हो 
रही है | यहाँ कोई आश्षेप करता ह कि तब तो त्रस बधत्याग की अपेक्षा संयत और स्थाबर बध के 
नहीं त्याग की अपेक्षा असंयत हो रहे सयतासंयत गृहस्थ क भी महत्रत हा जाने के कारण संयम धार 
छेने का प्रसंग आ जावेगा । आगम में छठे गुणस्थान से ऊपर संयम माना गया है, पांचवे गुणस्थान में 
संयम नहीं | प्रंथकार कद्दते है कि यह ता न कहना क्योंकि सबवसावद्य निवृत्ति स्वरूप सामायिक में स्थित 
हो रहे उस ब्रती के उस संयम का घात करने वाले प्रत्याख्यानावरण कम का उदय हो रहा है । इस 
कारण संयमभाव नहीं कहा जा सकता हे। अन्तरंग में प्रत्याख्यानावरण कम का अनुदय होने पर 
ओर बहिरंग में दिगम्बरदीक्षा, केशलोच आदि विधि के साथ जब आत्माम्वरूप चिन्तन किया जायगा 
तभी संयम बन सकता है अतः ग्रहस्थ के एक देश संयम माना गया है । इस पर कोई पुनः कटाक्ष करता 
है कि अन्तरंग में यदि प्रत्याख्यानावरण कर्म का उदय हा रहा हैं. तब ता निवृत्ति रूप परिणाम नहीं हो 
सकते है अतः सामायिक मे आगमूर्ण हो रहे श्रावक के महात्रतीपना नहीं बन सकता हू, जो कि आपने 
अभो कहा था | आचाय कहते है कि यह तो न कहना क्योंकि अणुत्रती के उपचार से महात्रतीपना कहा 
गया है जेसे कि राजा के कुछ यानी परिवार में चेन्न यानी विद्यार्थी का सभी म्थानों पर चले जाना 
कह दिया जाता है। अर्थात्‌ महाराज के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध रख रहा काइ विनीत विद्यार्थी अनेक 
स्थानों पर पहुच जाता है या लघुवयस्क उपनय ब्रह्मचारी भिक्षा के लिये अन्तापुर में भी चढा जाता हैं 
जहां कि साधारण पुरुष नही जा पाते है किन्तु स्नानगृह, शयनग्रह, अन्तरंग भाण्डागार आदि गुप्रस्थानों 
पर नही जा पाता हू । फिर भी बहिरंग लोक उस ब्रह्मचारी को “शाजकुल मे सबत्र इस कींगति ह 
ऐसा व्यवद्दार कर देते हैं । उसी प्रकार यहां भी अणुब्नती श्रावक को उपचार से महात्रत धारकपना 
व्यवह्नत है | 

कः पुनः प्रोषधोपवासा यथाविधीत्युच्यते-स्नानगन्धमाल्यादिविरद्वितों5वर्काश शुचा- 
धुपवसेत्‌ इत्यूपवासविधिरिंशुद्धिकृत, स्वशरीरसंस्कारकरणत्यागाद्धमेश्रवणादिसमाद्वितान्तःकरणत्वात्‌ 


तस्मिन्‌ वसति निरारम्भत्वाच्च | 


यहाँ कोई फिर पूछता हे कि पॉचवां शील प्रोषधोपवास भला क्या हूं ? यों जिज्ञासा प्रवर्तने पर 
5 में सर 2० किक ब्ब कै कर छह > न्क 
बारतिक में कह गये और नियक्ति अनुसार प्राप्त हो चुके प्रोषधोपबास को आस्त्रोक्त विधि अनुसार यों 
च्ट ] घर 
बखाना जाता हैं, प्रोषधोपबास की विधि इस प्रकार है कि जितेन्द्रिय पुरुष रागबद्धेक स्नान करना, गन्ध- 
माला पहिरना, भूषण-वम्त्र धारण करना आदि करके विरहित हो कर पवित्र अबकाश स्थल में उप- 
घास मांडे, अथवा साधुओं के निवासस्थल या चेत्याछ॒य एबं अपने घर में न्यारे बने हुये प्रोषधोपवास 
भृह में धरम कथा को सुनता सुनाता हुआ या ध्यान करता सन्‍्ता आरम्भ परिग्रह रहित हो रहा श्रायक 


डुपघास करे। इस प्रकार उपबास को विधि है, जो कि परम विश्वद्धि को करने वाली हे क्‍यों कि अपने 
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शरीर सम्बन्धी संस्कारों के करने का त्याग हो रहा है और घमं श्रवण, आत्मध्यान, स्वाध्याय, आदि में 
मन एकाप्र हो कर छग रहा है । अतः “उपेत्य बसति तस्मिन” इन्द्रियों की स्व॒तन्त्र वृत्ति का संकोच कर 
शुद्ध आत्मीय स्वरूप में यह जीव निवास करता है। एक बात यह भी ह कि आरम्भ परिग्रहों से आकु- 
लता या संक्‍लेश बढ़ते हैं। उपवास में आरम्भरहित हो जाने से भी आत्म विद्वद्धि बढ़ती है ॥ 


भोगपरिमोगसंख्यानं पञ्चविधं, त्रसघातप्रमादबहुवधानिष्टानुपसेव्यविषयमेदात्‌ । तत्र 
मधुमांसं त्रसघातजं तद्विषयं सबंदा विस्मण विशुद्धिदं, मद्म प्रमादनिमित्त तह्रिषयं च विरमर् 
संविधेयमन्यथा तदुपसेवनक्रतः प्रमादात्मकलब्रतविलोपप्रसगः । केतक्यजुनपृष्पादिमाल्य जन्‍्तु- 
प्रायं श्रृंगवेरमूलकाद्रेंहरिद्रानिम्बकुसुमादिकमरुपदंशकमनन्तकायव्यपदेशं च बहुवर्ध तद्विषय बिर- 
मर्ण नित्य श्रेयः। श्रावकत्वविशुद्धिहेतुत्वात्‌ । यानवाहनादियद्यस्थानिष्टं तद्गिपयं परिभोग- 
विस्मणं यावज्जीवं विधेयं । चित्रतरस्त्राग्नुपसेव्यंमस्पमशिष्टसेव्यत्वात्‌ तदिष्टमपि परित्याज्यं 
शश्वदेव | ततो5न्यत्र यथाशक्ति स्वविभवानुरूपं नियतदेशकालतया भोक्तव्यं | 


जेन सिद्धान्त में त्रसों के घात और प्रमादवद्धंक विषय तथा बहुम्धावरवध एवं अनिष्ट तथैष 
अनुपसेव्य विषय इन पांच विषयों के भेद से भोगोपभगों की परिसंख्या करना पाँच प्रकार है । बाईस 
अभक्ष्य केवल इन्हीं का विस्तार कहा जा सकता हूँ । साधारण जीवों का बाईस में नाम भी नहीं है तथा 
अनिष्ठ अनुपसेव्य और मादक पदार्थों के त्याग का भी यथेष्ट वर्णन नहीं ह अतः प्राचीन आम्नाय अनु- 
सार अभक्ष्य पाँच ही मानने चाहिये। पाँच उदुंबर, तीन मकार, आला. विदल, रात्रिभोजन, बहुबीज्ा, 
बंगन, कंद मूल, अज्ञातफल, अचार, विष, मांटी, बरफ, तुच्छफल, चलितर॒स, मक्खन, इन में कुछ पुन- 
रक्त है और कितने ही अभक्ष्य इनमें गिनाये नहीं गये हैं। मांसत्यागत्रत, मधुत्यागत्रत और मद्यत्याग- 
ब्रत के अतीचारों में से या यहाँ वहाँ के अप्रासंगिक कुछ अभक्ष्यों का नाम छे देने से बाईस की संख्या 
भर ली गयी ह जो कि अव्याप्ति ओर अतिप्रमंग ढदोषा से खाली नही हे | किन्ही का अनुकरण किया गया 
दीखता हे, आस्तां | उन पॉच अभक्ष्यों में प्रथम मधु ओर मांस तो त्रम जीबों के घात से उपजते हैं अतः 
डन मधु मांस में सबंदा विरति करना आत्मविश्वद्धि को देने बाला 6। मद्य यानी गगाब दो प्रमाद का 
निमित्त है अतः उस मद्य के विषय में हो रहा परित्याग भी भले प्रकार करना चाहिये अन्यथा यानी 
मद्यको त्यागे बिना उस मद्य के डपसेवन से किय गये प्रमाद से अहिंसा, सत्य आदि पम्पूर्ण ब्रतों के 
बिलोप होने का प्रसंग आ जायगा। गुड़, जो, धाय के फूल, अंगूर, धतूरा, आदि को सड़ा गछाकर 
बनाया गया मद्य तो असंख्य त्रस जाँबों के घात का हेनु भी हैं । किन्तु प्रासुक निर्जोव बना लिया मद्य 
भी मादक होने से अभक्ष्य हे । जेसे कि सूखी भांग, घतुरा, अदिफेन आदि अभक्ष्य है । केतकी (केवड़ा), 
अजुन के फूल आदि की मालाये प्रायः बहुत से त्रस जन्तुओं के अवलूम्ब है। वहु स्थावर बध भी होता 
है। अतः फेवड़ा आदि के उपभोग का विरमण करना श्रेष्ठ हे। तथा सचित्त हो रहे शंगवेर यानी सोंठ, 
मूलक यानी मूली, गाजर आदि मूल पदाथ, अदरक, हल्दी, निम्बपुष्प आदिक और उपदंशक कन्द ये 
सब सप्रतिष्ठित प्रत्येक वनस्पतियाँ अनन्तकाय नाम को धारती हैं | इनके खाने या बत ने से बहुत से (अन- 
न्तानन्त, स्थावर जीवों का वध होता है । अतः गहस्थ को उनमें आखड़ी कर सबंदा विरक्ति करना श्रष्ठ 
मार्ग है। क्‍योंकि श्रावकपने को विश्वद्धि का हेतु बह बहुवध का त्याग ह । गाड़ी, मोटर, रेलगाड़ो आदिक 
यान पदार्थ और घोड़ा, हाथी, ऊंट आदि बाहन पदाथ एवं गह, नदीजल, मिरच आदि जो जो पदाथ 
जिसको अनिष्ट पढ़ते हैं. या प्रकृति को अनुकूल नहीं है उन उन विषयों के परिभाग का जीवन पयन्त 
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परित्याग करना चाहिये भले ही इन अनिष्ट पदार्थों में त्रस घात या बहुस्थावरघात नही है तथापि प्रकृति 
को अनुकूल नही पड़ने से आत्माके संक्लेशंगे! को बृद्धिका कारण होने से अनिष्ट पदार्थों का यावज्जीब 
त्याग कर देना चाहिये। भोजन में भी जो दही, दूध, मका, केछा, आविक यदि दइरीर प्रकृति को अनिष्ट 
पड़ते है तो वे उस व्यक्ति के लिये अभक्ष्य है। जिन ब॒स्त्रों पर नाना पशु पक्षियों के कढ़ाव हो रहे हैं 
अथवा चमक, दमक, जिनकी खटकने योग्य ह, पंचरंगे पट्टी, सीताराम, आदि शब्दों से अद्धित आदि 
विक्रत हो रहे चित्रवस्त्र, विभिन्न प्रकार के निन्‍दुनीय भूषण, श्ंगार, विकृत वेश, छार, उगाल, मूत्र, 
आदि स्यागने योग्य हैं। क्योकि उक्त निन्दनीय परिभोग शिष्ट पुरुषों द्वारा सेवनीय नहीं है। गुण्ड, 
श्वृंगारी, नट, बहुरूपिया आदि अश्िष्ट पुरुष ही एस खटकने योग्य परिभोगो को सेबते है अतः वे चित्र- 
चम्त्र आदि भछे हा जीब वध पृथक नहीं होते हुये इष्ट भी होंय तो भी आत्म बिशुद्धि में क्षति पहुचाने 
बाछे होने स सबंदा ही सब ओर स व्यागने थाग्य है । यदि यावज्ञीब त्यागने की शक्ति नहीं ह तो उसके 
सिवाय अक्ति का अतिक्रमण नहीं कर अपने विभव या परिस्थिति के अनुकूछ हो कर नियत देश की 
मर्यादा ओर नियत काछ की मर्यादा करके भागना चाहिये, त्यागने की ओर लक्ष्य रखना चाहिये । स्त्रियों 
के वस्त्र, आभूषण, तो पुरुषो के लिय अनुपसंब्य पड़ जाते है और पुरुषों के बस्त्र, गायन, परिधावन, 
प्रकाण्ड अर्थोगाजन आदि काय म्त्रिया के लिय अनुपसेव्य हं। जाते है। इन क्ृतियों से आत्मा में उपहास, 
रागद्रेप परिणतियां, निबछताये, म्व॒कतंव्यक्षति, आदि सक्छेश हो जाते है। अतः इन का परित्याग करना 
आबडठयक बताया है। "स्वविभवानुरूप'" पद स यहू भी ध्वनित हो जाता है कि आपक या संक्लोश 
को बढ़ाने बाले सद्रा, छाइट्री, वायदा आदि वाणिज्यों को त्याग करते हुये आत्मविश्ुद्धिकों करने वान्शा 
भोगोपभोरा संख्यान करना चाहिये | भगवान श्री समन्तभद्राचाय ने श्रावकाचार में भोगोपभोग संख्यान 
को पाँच प्रकार गिनाया है । ' त्रसहृ॒तिपरिहरणारथ क्षौद्रं पिवित॑ प्रमादपरिहतये, भद्य च वजनीय॑ जिन- 
चरणों अरणमुपयातेः ॥ १॥ अल्पफल्यहुविधावान्मूछकमादोणि ४ंगवेराणि | नवनीतनिम्बकुस॒मं॑ केतक- 
मित्यबरमबहेयम ॥ २ ॥ यदनिषट्ट तद्ब्तयद्यच्चानुपसव्यमेतदपि जदल्यात, अभिसन्धिकृताबविरतियोग्याद्वि- 
पयादत्रतं भवति ॥३॥ राजवात्तिक में भी एसा ही निरूपण है | 

अतिथिसंविभागश्वतुर्विधी. मिक्षीपकरणीषधग्रतिश्रयभेदात्‌ । तत्र भिक्षा निरवद्याहारः 
सनत्रयोपबूंहणमुपकरण पृुम्तकादि, तथीषध रोगनिदृक्यथमनवद्यद्व्य, प्रतिश्रयों वसतिः | द्ती- 
पश्वादिकृतसम्बन्धरहिता योग्या विज्ञेया । एवंविधोदितब्रतसंपनञ्नो5णुत्रतों गृहस्थशुड्धात्मा प्रति- 
पत्तव्य: । चशब्दः श्त्नेःनुक्तममुचयाथः प्रागुक्तसमुच्च यार्थात्‌ | तेन गृहस्थस्य पज्चाणुत्रतानि सप्त 
शीलानि गुणवतशिक्षात्रतभांजीति द्ादशदीक्षामेदाः सम्पकक्‍त्वपूवकाः सल्लेखनान्ताथ महाव्रत- 
तच्छीलवत्‌ । 

सातवां झील अतिथिसंबिभाग ब्रत तो भिक्षा, उपकरण, ओऔषध ओर प्रतिश्रय इन भेदों से 
चार ग्रकार का है। उन चार भेदों से पहिल्ली भिक्षा तो संयम में तत्पर हो रहे अतिथि के लिये शुद्ध चित्त 
से निर्दोष आहार देना है । रत्लनत्रय धमं की ब्ृद्धि के कारण हो रहे पुस्तक, कमण्डलु आदि उपकरण देने 
चाहिये आर्यिका के लिये शाटिका बम्त्र देना उचित हैँ । तथा रोग की निवृत्ति के लिये निर्दोष द्रव्य बाल्य 
ओपध देना चाहिये । ग्रतिश्रय का अर्थ यहां वसतिका है । मुनि, आर्यिका या साधुजनों के योग्य निवास 
स्थान का धर्म की श्रद्धा से दान दिया जाय। ख्री, पशु, पक्षी, चोर, आदि जीबों द्वारा किये गये 
सम्बन्ध से रहित हो रही योग्य वसतिका समझ लेनी चाहिये | इस प्रकार कह्दे गये सात अ्रतों से सम्पन्न 


* ऐसी प्रतिपत्ति 
कर लेनी चाहिये। इस सूत्र में घ झब्द पड़ा हुआ ह जो कि अनुक्त का समुच्चय करने के ट्ये हूं । 
आठ मूल गुणों का धारण ओर सप्त व्यसनों के त्याग का भी ग्रहण कर लिया जाता है। एवं पृत्र मे कह्दे 
जा चुके पांच अणुब्रती का समुधय करना इसका प्रयोजन है| भविष्य में कही जाने वाढी मल्छेखना 
का भी आकपण कर लिया जाता द्व। तिस कारण मिद्ध दवा जाता हू कि गरहस्थ के अ्िसादि पाच अणु 
ब्रत है ओर गुणब्रत, शिक्षात्रत, इन नामों को धार रहे सात झील है। इस प्रकार सम्यकत्वय पूवक और 
सल्लेखनान्त ये मध्यवर्ती बारह दीक्षा के भेद गहस्थ के है। जेसे कि मुनियों के महाग्रत और उनके 
परिरक्षक झील पाये जाते है । भावाथ-जैसे मुनियों के सम्यक्त्वपूथक् अट्टाईस मूल गुण और चोरासी 
छाख उत्तर गुण तथा अन्त में सल्लखना यों ब्रतो की व्यवस्था है। उसी प्रकार सम्यक्त्वपूषक बारहबत 
आर अन्त मे सल्लेखनामरण ये पूरा श्रावक धर्म है| माननीय पण्डित आशाधरजी ने कहा हू कि “सस्य- 
क्त्वममलममलान्यणुगुणशिक्षान्रतानि मरणान्ते, सललेखना च विधिना पृणः सागारधर्मोड्यम ॥ 


कदा सलल्‍्लखना कतंव्यत्याह--- 
च शब्द करके समुश्यय करने योग्य सल्छेखना भरा कब करनी चाहिये एसी जिज्ञासा प्रवतंने 
पर सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहते है । 


मारणान्तिकीं सल्लेखनां जोषिता ॥२२॥ 


तट्ब॒मरना म्वरूप अन्त है प्रयोजन जिसका एसी सल्लेखना की प्रीति को रखने बाला और 
समय आ जाने पर उसका सेवन करने वाला ब्रती होता है। अर्थात मरण के उपान्त्य में हो रही समी- 
चीन गीत्या अन्न, ईहा, शरगीरो की छेखना यानी पतला करना रूपी सल्लेखना में प्रीति करने वाला और 
सेत्रन करने दाला ब्रती होना चाहिये ।। 


ब्रतीत्यभिसंबन्ध: सामान्यात्‌ । स्वायुरिद्रियबलमसंक्षयो मरणं, अन्तग्रहणं तद्भयमरण- 
प्रतिपक्त्थ ततः प्रतिसमय स्वायुरादिसक्ष योपलक्षणनित्यमरणव्युदास; | भवांतस्प्राप्त्यजह- 
दवृत्तपूव भवनिभृत्तिरूपस्येव तद्भवमरणस्य॒पग्रतिपत्तेः मग्णमेवान्ती मरणान्तः, मरणान्तः प्रयो- 
जनमस्या इति मारणान्तिकी । 


सामान्यरूप से प्रकरण में चले आ रहे “त्रती” शब्द का यहां विधेय दछ की ओर सम्बन्ध 
कर लेना चाहिये | अज़र, अमर नित्य, हो रहे आत्मद्रव्य का तो मरण होता नही है किन्तु अपने आत्मीय 
परिणामों से ग्रहण किये गये आयशप्नाण, इन्द्रियप्राण, उवासोछबास, ओर बल प्राणो का कारण वश्ञ से 
संक्षय यानी वियाग हो जाना मरण हैँ। इस सूत्र मे अन्तशब्द का ग्रहण करना तो उस काछान्तरम्थायो 
पयोय स्वरूप तद्भधव के मरण की प्रतिपत्ति को कराने के छिय है । तिस कारण आद्य जीवन, भमध्यजीवनों 
में भी प्रत्येकप्रत्यूक समय यें हो रहे स्वकीय आयुः, इन्द्रिय आदि का संक्षय करके उपलक्षित हो रहे 
नित्यसरण का निराकरण हो जाता हे। अन्य भव की प्राप्ति हो जाना और अनेक भवों तक व्याप रहे 
भ्रौष्य म्वभाषों को नहीं छोड़ कर बततंना तथा ग्रहीत पूथ भव सम्बन्धी स्वभावों की निवृत्ति हो जाना 
स्वरूप हो रहे हो तद्भुवमरण की प्रतिपत्ति हो रही है। अर्थात्‌ नित्यभ्मण ओर तड्ूभूबमरण यों मरण दो 
प्रकार का है | सूक््म ऋजुसूत्र नय अलुसार सम्पूर्ण पूर्व पर्यायों का उत्तर क्षण में विध्वंस होना जान 
लिया जाता है | यों बाल अवस्था से लेकर वृद्ध अवस्था पयंत असंखुणाते नित्य मरण हो रहे हैं किन्तु 
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यहां तद्भवमरण का ग्रहण है अन्यथा यानी नित्यमरण को विबक्ला करने पर अन्त शब्द का ग्रहण करना 
व्यर्थ ही पड़ता क्योंकि नित्यमरण कोई अन्तस्वरूप नहीं है । आदि में, मध्य में सदा ही होते रहते हैं। 
यहाँ स्थूल ऋजुसूत्रनय अथवा व्यवहार नय अनुसार असंख्यात समयों को एक स्थूछ पर्याय का पूरी 
भुज्यमान आयुः के अन्त में क्षय हो जाना म्वरूप तद्भुवमरण लिया गया हे । प्रत्येक सत्‌ में उत्पाद, व्यय, 
भ्रोव्य, तीनों धमं घटित हो जाने चाहिये | पूबंभव में असंख्यात समयों की स्थितिबाछी बांधी गयी 
आयु का वर्तमान भव में उदय आ जाने के समय से प्रारम्भ कर उदय या उदीरणाकरणों करके हुये 
भुज्यमान आयुः के सम्पूर्ण निषेकों को पूणता हो जाना तद्भवमरण है। यहां आयु का अन्त हो जाने पर 
भवान्तर को प्राप्ति स्वरूप उत्पाद है और पूर्ब भव की निवृत्ति हो जाना व्यय है, और अनेक भबों तक 
व्याप रहे ज्ञान, संसरण, कठेत्व, भोक्तत्व आदि परिणतियों का स्थिर रहना भौव्य है । यों जेन सिद्धान्त 
में मरण की परिभाषा युक्ति आगम अनुसार कर दी गयी है| बह तद्भुव मरण स्वरूप ही जो अन्त है वह 
मरणान्त है । जिस सल्लेखना का प्रयोजन मरणात्त है इस कारण सल्लेखना मारणान्तिकी कही जाती 
ह्दे। है| समासबृत्ति और तद्/ित वृत्ति अनुसार सूत्रोक्त “मारणान्तिको” शब्द को व्युत्पन्न कर दिया 
गया है । 


सम्यक्कायकपा यलेखनाबाह्यस्थ कायस्याभ्यंतराणां च कपायाणां यथाविधि मरण- 
विभकत्यागधनोदितक्रमेण तनूकरणमिति यावत्‌ | तां मारणान्तिकी सल्लेखनां जोपिता प्रीत्या 
0 किं (ः 
सेवितेत्यथ! ।। कि कतुमित्याह-- 


समीचीन रीति से काय और कषायों की लेखना यानी पतछा करना सल्लेखना हे । बहिरंग हो 
रही काय ओर अभ्यन्तर में बत रही क्रोधादि कपायों का यथाविधि मरणविभक्ति आराधना प्रकरणों में 
कद्दे गये क्रम करके तक्षण ( पतला ) करना यह सल्लेखना का फलिताथ है. । अर्थात्‌ जो जीब ञास्त्रोक्त 
विधि अनुसार समीचीन रीति से काय और कपायों की भी छेखना करता है बह सात, आठ, भवों में 
मुक्ति को प्राप्त कर छेता हे । समाधिमरण के प्रज्ञापक कतिपय ग्रन्थ है। गुरुपरिपाटी से चलछा आया श्रष्ठ 
प्रक्रम विदोष हितकर है । “घादेण अघादेण व, पडिद॑ चागेण चत्तमिदि” कदलीघात सहित अथवा कदली 
घात के बिना समाधिरूप परिणामो में शरीर का छोड़ देना त्यक्त कद्दा जाता है। भक्तप्रतिज्ञा, इंगिनी, और 
प्रायोग्य विधि स त्यक्त के तीनभेद है | सल्लेखना में हरीर आहार, और संकल्प विकल्पों के त्याग करते 
हुये ध्यानश॒ुद्धि से आत्मा का ओधन किया जाता है। समाधिमरण के लिये दिगम्बर दीक्षा ले छी जाय 
तो बहुत ही अच्छा हे | श्रावक भो समाधिमरण कर सकता है । समाधिमरण करते समय कद्लीघात मरण 
भी हो जाय तो भी आत्मघात दोष नही रूगता है क्‍योंकि कषायों के आवेड से विष, वेदना, आदि करके 
अपने प्राणों की हिंसा करने बाल अत्मघाता है । किन्तु यहाँ अत्यन्तदुलभ धर्म की रक्षा के छिय अवश्यनाशी 
शरीर की रक्षा का लक्ष्य न भी रखा जाय इस में कोई प्रमाद दोष नहीं है। हां संयम या तप के 
साधने के लिय शरीर को बनाये रखना आवश्यक हैं. किन्तु उपसर्ग, दुभिक्ष आदि की प्रतीकार रहित 
अवस्था मिल जाने पर काय को हेय समझकर धम ही संरक्षणीय हो जाता हे | देह आदि की विक्वति, उप- 
सगे, निमित्तशस्त्र, ज्योतिष, शकुन, स्वप्न आदि करके शीघ्र क्षय हो जाने वाली आयु का निश्चय कर 
आराधनाओं में अपने विचार को मग्न करना चाहिये। उस समय इन शुभविचारों को भावना करे कि 
जन्म, सत्यु, बुढ़ापा, रोग, ये सब अरीर के हैं आत्मा नित्य, अजरामर, रत्नन्नयस्यरूप उत्तमक्षमादि दश- 
धर्म रूप दे सल्लेखना करने वाछा शरीर को इस प्रकार अछग छोड़ देवा दे जैसे कि कपड़े को उतार कर 
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अछग धर दिया जाता है, साँप काँचली को उतार कर प्रथफ्‌ हो जाता हे । सुना जाता हे कि जयपुर में 
अमरचन्द्र जी दीवान ने जयपुर के जेन मन्दिरों की रक्षा और जयपुर को तोपों से उड़ाय जाने कौ 
आज्ञानुसार होने वाली छाखों जीबों की हिंसा का निवारण करनेके लिये स्वयं अपना मरण बिचार लिया 
था तदनुसार प्राणदण्डप्राप्ति के प्रथम ही समाधिको भावत भावते अपने शरीर को त्यक्त कर दिया था। धन्य 
हैएसे सज्जन जो कि जीवदया या प्रभावना का लक्ष्य रख अपने ऊपर आये हुये तीत्र उपसर्ग की अवस्था 
में समाधिमरण कर जाते है । इसीलिये तो समाधिमरण होने की प्रतिदिन भावना भाई जाती है. कि हे 
भगवन्‌ ! हसारा समाधिमरण होय। “दुःखक्खउकम्मक्खठसमाहिसरणं च बोहिलाभो य। सम 
होठ जगद्आन्धव, तव जिणबर चरणशरणण” आज कल के बेज्ञानिक युगमें रेलगाड़ी, मोटरक'र, बिज- 
लिया, जहाज, खानों के धड़ाके, पुल बनाना आदि में सैकड़ों मनुष्य प्रतिदिन मरते है। मकान गिर जाना, 
प्लग, अग्निदाह, विषुचिका आदि रोग, नदी अवाह, साँप, विच्छू, व्याघ्र आदि के काटन स यों प्रतिदिन सेकड़ों 
मनुष्य मर जात हैं । ऐसे मरणों में आत॑ सौद्र ध्यान ही सम्भवते है। छाखों, करोड़ों में से संभवतः एक 
आध को ही घमंध्यान होता होगा । अतः “दुःखक्खड कम्मक्खड समाहिमरण जिन गुण सम्पत्ति होड 
सज्झं” ऐसी प्रतिदिन भावना भाई जाती हैं । चिरकाछ से धर्म की आराधना की होय और मरण अब- 
सर पर परिणाम बिगड़ जाँय तो यह बड़ा भारी टोटा हैं । योद्धा को युद्ध में रखलित नहीं होना चाहिये। 
देखा जिसने पूत काल भे आराधनाओं का अभ्यास किया है वह मरणकाछ में अवश्य धर्मात्मा बना 
रहेगा। हां अत्यन्त तीत्र पाप कम का उदय आ जाने पर उसका भी समाधिम रण बिगड़ जाता हे । किन्तु 
धर्मात्मा के प्रथम ही कम बन्धन ढीले पढ़ जात है। समाधिमरण के समय हुये विशुद्धपरिणाम या संक्तेश 
परिणाम भविष्य मे अनेक वर्षों तक बसी ही शुभ, अशुभ, वासनाओं को बनाते रहत है अतः मिथ्यात्व 
का त्याग कर अन्न, पान के त्यागक्रम से संयम पूर्वक शरीर का त्याग करने के लिये उद्युक्त बने रहना 
चाहिय, न जाने कब मरण का प्रकरण प्राप्त हो जाय, आजकल बहुभाग होने बाली अकाल मृत्युओं का 
किसे पता हैं ? अच्छा हो समाधिमरणार्थी किसी तीथस्थान था अतिशयक्षेत्र पर जाकर अपना समाधि- 
मरण करे जहा कि समाधिमरण कराने वाल नियापकों का सत्संग होय । प्रथम ही देना ( कज ) लेना, 
कुटुम्बीजन, आश्रित संस्थाओं आदि की व्यवस्था कर चुकने पर निइशल्य हो जाय, अनन्तर समाधि- 
मरण के साधक उपायों में छगे। समाधिमरण कराने बाल पुरुष भी अतीव सज्जन ओर देश, काछ, व्यक्ति, 
परिणाम, शरीर, आदि को परीक्षा में निपुण होंय | समाधिमरणार्थी को आहार या पुदूगलों में अनुराग न हो 
जाय इस लिय मिष्ट उपदेशं से दृष्टान्तपुबक उसको समझा दिया जाय कि है भाई ! ऐसा कोई भी पुदू- 
गल नहीं है. जो कि तुमने भोगकर न छोड़ दिया होय यदि किसी पुदूगल में आसक्त हो कर मर ज्ञाओगे 
तो निदानबश क्षुद्रकोट हो कर परजन्म में उसको खाओगे। हाँ यदि त्यागी बने रहोगे तो स्वर्ग के सुख 
भोग कर निवांण को प्राप्त करोगे | इत्यादिक रूप से समाधिमरण की प्रथम अवस्थाओं, मध्यम अब- 
स्थाओ और अन्त्य अवस्थाओं का जेनग्रन्थों में बणन पाया जाता है। श्रीरत्नकरण्डअ्ावकाचार, सागार 
धर्मास्तत आदि में अच्छा स्पष्टीकरण है। समाधितंत्र में भी बहुत अच्छा सद्दिचार है-अभिप्राय यह है 
कि शास्त्रोक्त रीति से काय और कषायों का समीचीनतया छेखन करना सल्लेखना हे | उस मर णान्तस्व॒रूप 
प्रयोजन को रखने वाली सल्लेखना को “जोषिता” यानी प्रीति करके सेवन करने वाला ब्रती है । यह 
इस सूत्र का अथ है । अब कोई पूँछता हे कि क्या करने के लिये सूजत्रकार ने उक्त सूत्र कद्दा है ? ऐसो 
जिज्लासा पवर्तेनेपर ग्रन्थकार श्री विद्यानन्द स्वामी अग्रिम वाक्तिकों द्वारा इसका समाधान कहते है | 


सम्यक्कायकषायाणां तद्य सल्लेखनात्र तां। 
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जोषिता सेविता प्रीत्या स ब्रती मारणांतिकी ॥१॥ 
मृत्युकारणसंपातकालमास्थित्य. सदूबतं । 
रक्षितु] शुक्यभावेन नान्यथेत्यप्रमत्तगं 0२0 


सल्लेखना शब्द में सत्‌ शब्द का अथ समीचीन है ओर लेखना का अर्थ तक्षा यानी तनूकरण 
( पतला करना ) हँ। यहाँ प्रकरण में समीचीन रूप स काय ओर क्रोधादिकपायों को क्षीण करना 
( “त्वक्ष तनूकरण' घातु से त्वक्षा शब्द बना लिया जाय ) सल्लेखना माना गया है। बह पूर्बोक्त ब्रतों 
का धारी अणुब्रतों या मद्दात्रती जोबव उस मरण रूप अन्त नाम के प्रयाजन को घारने वाली सल्लेखना 
को जोषिता यानी प्रीति करके सबन करने वाला हावे। स्वल्पकाल में ही मृत्यके कारणो का संपात होने 
बाला हू ऐसे अवसर का समीचीन निमित्तों द्वारा विश्वास पूवेक निश्चय कर सबिचार प्रतिज्ञा पूषक 
गृहीत किये जा चुके अहिसा, आदि श्रष्ठ ब्रतो की रक्षा करने के लिये पुरुपाथ प्वक्त समाधिमरण कर 
सकने के अभिप्रायों स सल्लेखना को जाती है अन्यथा नही । अर्थात समाविमरण मे जिमको प्रीति नहीं 
है या ब्रतों की रक्षा का लक्ष्य नही है उसका समाधिमरण नहीं हा सकता है इस ०कार सल्लेखना 
को प्रतिपन्न हा रहे “प्रमत्त जीव के यह सल्लेखना नाम का बिश्मण प्राप्त है रहा है, भावाथ- 
सल्लेखना करन वाले के आत्मवध दोष नहीं आता ह क्‍यों कि प्रमादयाग से अपन प्राणां का वियोग 
करने वाला आत्महिंसक ह किन्तु जिस ब्रती के रत्नन्नय की रक्षा का उद्दश है उसके रागादि का अभाव 
हो जाने से प्रमादयोग नहीं होन के कारण स्वात्मघातीपन नहीं है ॥ 


सेवितेति ग्रहर्ण स्पशथंमिति चेन्न, अथविशेषापपत्तेः | प्रतिसेवना्थों हि. विशिष्टी जोषि- 
तेति वचनात्म्तिपद्यते । 

कोई यहाँ आशक्षप करता हू कि सूत्रकार को सरलपदों का प्रयोग करना चाहिय | क्लिष्टअब्दी 
द्वारा अतिपत्ति करन में बड़ी कठिनता पड़ती है । जापिता के स्थान पर त्रिदापतया स्पष्ट कथन करन केलिए 
“सेविता” इस पद का ग्रद्वण करना अच्छा है । ब्रती पुरुष मरणान्त प्रयोजन वाली सन्लेखना का सबन करे 
यह अथ सेविता कह दन से स्पष्ट झलक जाता हे, प्रन्थकार कहते है कि यह तो ने कहना क्यो कि सविता 
को छोड़ कर जोपिता कहन में सूत्रकार का विशेष अथ की सिद्धि हा रही है चूंकि जोपिता एसा कथन 
करन से प्रीति पूवक कथन करना यह बिशिष्ट अर्थ समझ लिया जाता ह “जुपी प्रीतिसवनयो:' प्रीति 
ओर सेवा करना दोनों ही जुपी धातु के अथ हैं। समाधिमरण में प्रीति के नहीं होन पर बल्णत्कार से 
सल्छेखना नहीं कराई जाती है रूचि होने पर ब्रती स्वयमेव सल्लेखना को करता ह अतः “जोपिता” पद 
ही यहाँ सुन्दर जचा । 

विषोषयोगादिभिरात्मानं घ्त एवं तद्भावात्‌ तत्र स्वयमारोपितगुणध्तेरभावास्प्रीत्युत्पत्ता- 
वि मरणस्यानिश्त्वात्‌, स्वस्त्नाविधाते भाण्डागारविनाशे5पि तदधिपते! प्रीतिविनाशानिष्टवत्‌ ! 
उभयानभिसंधानाचाग्रमत्तस्य नात्मवधः । नश्यसो तदा जीवन मरणं वामिसंधत्ते “नाभिनन्दामि 
मरणं नाभिकांक्षामि जीवितं | कालमेव ग्रतीक्षे-द् निदेशं भृतकों यथा ॥” इति संन्‍्यासिनों भाव- 
नाविशुद्धि! । ततो न सल्लेखनायामात्मवध इति वचन युक्त ॥ 

यदि यहाँ कोई कटाक्ष करे कि आहार, पान, औषधियों के निरोध से काय को क्षीण कर रहे 
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समाधिमरणार्थी जीव के स्वाभिप्रायपूर्वक आयुःकर्म के निषेकों की निषृत्ति हुई हे अतः अपने को मार 
डालना रूप आत्मवध दोप प्राप्त होता है । इस पर आचाये महाराज कह्दते है कि विष का उपयोग शस्त्रा- 
घात, इवासनिरोध आदि करके अपनी हत्या कर रहे ही द्व पी, प्रमादी जीव के इस आत्मबध दोष का 
सद्भाव हूं किस्तु इस सल्छेखना मे तो म्वयं उत्साह पृचक धार लिये गये गुणों की क्षति का अभात्र हैं अतः 
सल्लेखना में प्रीति की उत्पत्ति हाने पर भी यों ही मर जाना इष्ट नहीं हे । अथाव-अप्रमादी, रागह्रपरहित 
जीब के अपने रत्नत्रय या ब्रतों की रक्षा का लक्ष्य है। मर जाना उसको अभीष्ट नहीं हे । उपसर्ग, दु।मैश्ष, 
असाध्यरोग, अम्त्राधात आदि अवम्थाओं में गुणों को बिराधना नहीं ऋरता हुआ शरीर की अपेक्षा नहीं 
रखता है, मरण की भो अभिछापा नहीं रखता है। जेसे कि अपने अमूल्य रत्नो का विधात नहीं होते 
सन्‍्ते भले हो भण्डारे का विनादझ हो जाय तो भी उनके प्रभु हो रहे सेठ को प्रीति होते हुये भो भण्डारे 
का विनाश इष्ट नहीं ह | भावाथ-सोना, चॉँदी, रस्न, मोती, आदि अमूल्य या बहुमूल्य पदार्थों से भरपूर 
हो रहे सेठ या महाराजा को यद्यपि रत्नो ओर ग्त्नों के स्थान काठार का विनाझ होना इृष्ट नहीं है किन्तु 
कारण बडा उस काठार के विनाश का कारण उपस्थित हो जाय तो वह धनपति उन बिनाशक कारणों 
का यथाश्क्ति परिहार करता है यदि भण्डारे की रक्षा करना असाध्य हो जाय तो अनघ्य बहुमूल्य 
बम्तुओं का ना नहीं हाथ बसा प्रयत्न करता है। इसी प्रकार गृहस्थ भी ब्रत, शीलछ, पुण्य संचय, 
ध्यान. कायात्सग मे प्रवृत्ति कर रह। सन्‍्ता ब्रत आदिके अवलूम्ब हो रहे शहारीर का पात हो जाना 
कथमपि नहीं चाहता है | हॉ उस श्षरीर के अनेक कारण वश नाज की प्रस्तुति हा जाने पर अपने गुणों 
की विराधना नहीं करता हुआ उन नाञ्क उपायों का परिद्वार करता है । यदि शरीर का पात अनिवाये 
हो जाय तो अपने गुणों का नाश नही होने देता है । अतः सल्छेखना करने वाले जीवके आत्मवध दोष 
नहीं हैं। एक वात यह भी ह कि प्रमाद रहित जीव के जीवित रहने ओर मर जाने इन दोनो में कोई 
प्रमादपृव॒क अभिप्राय नहीं € । अभिप्राय रखते हुय जब सुख दुःखो में रागद्रप हो जाता है तब प्रमादी 
जीव के कर्म बन्ध होता ह किन्तु श्री जिनेन्द्र भगवान करके उपदेशी गयी सल्लेखना को कर रहे जीव 
के जीबित या मरण का अश्निप्राय नहीं ह अतः आत्म बंध दोप नहीं आता हू। बह संन्‍्यासमरण 
कर रहा जीव उस समय जीवन अथवा मरण का अभिप्राय नहीं रखता हू वह तो यों विचार रहा 
हैँ कि मै मरण का प्रश्ंसापृ्वक स्वागत नहीं कर रहा हैँ । ओर मै जीवित रहने की भा विशेष अभिलछाषा 
नहीं रखता हूँ में ता केबल रत्नत्रय पूषक समाधिकाल की ही प्रतीक्षा कर रहा हूँ जिस प्रकार कि 
आजीविका करने बाल्ग सेबक मात्र प्रभुके निदेश ( हुक्म ) की प्रतीक्षा किया करता है इस प्रकार 
संन्यास धारने वाले की भावनाओं में विशद्धि हो रही है तिस कारण सल्लेखना करने में आत्मबध 
दोष नहीं है यह कथन करना युक्तिपूण हू ॥ 


तथा वदतः स्वसमयविरोधात्‌ । सो5यं ना संचेतितं कम बध्यत इति स्वयं प्रतिशञाय बधक- 
वित्तमन्तरेणापि संन्यासे स्ववधदोषमुद्धावयन्‌ स्वसमय बाधते स्ववचनविरोधाध सदा मौन- 
ब्रतिको5द्रमित्यभिधानवत्‌ | मरणसंचेतनाभावे कथं सल्लेखनायां प्रपन्न हति चेन्न, जगरोगेन्द्रिय- 
हानिभिरावश्यकपरिक्षयसत्राप्ते तस्य स्वगुणे रक्षणे प्रयत्नस्ततो न सल्लेखनात्मवधः प्रयत्नस्य 
विशुद्धथड्जत्वात्‌ तपश्चरणादिवत्‌ । 


एक बात यह भी है कि उस समय सल्लेखना करते तिस प्रकार आत्मबंध दोष को कह रहे 
बादी के यहाँ अपने स्वीकृत सिद्धान्त से विरोध पड़ता है। प्रसिद्ध हो रहा यह बोद्धू प्रतिज्ञा करता है. 
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कि संचेतना किये गये बिना कोई कर्म बंधता नहीं है ऐसी स्वयं प्रतिज्ञा कर बध करने वाले चित्त के 
बिना भी संन्यास में आत्मवध दोष को उठा रहा सोगत अपने अभीष्ठट सिद्धान्त की बाधा कर रहा हे । 
भावाथ--क्षणिक वादी यदि सभी भावों को नित्य कह बैठे तो उस के ऊपर स्व समय विरोध दोष छग 
बेठता है तथा बौद्ध मानते है कि जब सत्त्व तथा सक्त्वसंज्ञा और वधक एवं मारने का चित्त यों इन चार 
प्रकार की चेतना को पाकर हिंसक जीव के हिंसा लगती हे अन्यथा नही, किन्तु सल्लेखना करने वाले त्ती 
के अपनी हिंसा करने का चित्त नहीं है. ऐसी दशा में आत्मबध का दोष उठाना अपने सिद्धान्त से च्युत 
होना हे | दूसरी बात यह हे कि कोई बड़े बल से चिल्लाकर यों पुकारे कि मैं सबंदा मौन रहने के त्रत 
को धारे हुये हूं जेसे इस कथन में अपने बचनो से विरोध आता है । मौन ब्रती कभी पुकार नही सकता 
है उसी प्रकार नेरात्म्य वादी बौद्ध आत्मतक्त्व को ही नहीं मानते है तो संन्‍्यासी के ऊपर आत्मा के हिंसक- 
पन का दोष नही उठा सकते हैं अन्यथा स्ववचन विरोध हो जावेगा । यदि यहां बौद्ध यों कहें कि मरण 
में भले प्रकार चित्तविचार हुये बिना वह्द संन्‍्यासी किस प्रकार सल्लेखना करने में प्राप्त हो जायगा ! 
या सल्लेखना में प्रयत्न करने लग जायगा १ बताओ ।। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना, कारण 
कि बुढापा, असाध्यरोग, नेत्र आदि इन्द्रियों की हानि, चर्या क्रिया को हानि, आदि करके आवश्यक 
रूप में शरोर के परिक्षय का निःप्रतीकार प्रकरण प्राप्त हा जान पर उस त्रती का अपने गुणों की रक्षा करने 
में प्रयत्न है मरण में संचेतना नहीं हे तिस कारण सल्लेखना में आत्मवध दोष नरी छंगता है | सल्ले- 
खना कोई आत्महिंसा नहीं हे किन्तु पुरुषार्थ पूवंक उपान्त किये गये ब्रतशीछों की रक्षा करना है | अयत्न 
कर रहे संन्‍्यासी के विश्युद्धि का अंग द्वोने के कारण सल्लेखना एक बलबत्तर पुरुषाथ दे जसे कि तपश्च- 
रण, केशलुंचन, कायक्लेश आदि हैं अतः प्रासुक भोजन, पान, उपबास आदि विधि करके मरणपर्यन्त 
शुभभावनाओं का विचार कर रहा संन्यासी शास्त्रोक्त विधि करके सल्लेखना का प्रीतिपृ्ंक सेवन 
करता हे। 

एकयोगकरण न्याय्यं इति चेन्न क्चित्कदाचित्कस्यचित्तां प्रत्याभिम्नुख्यग्रतिपादनाथत्वात्‌ 
वेश्मापरित्यागिनस्तद्पदेशात्‌ । दिग्विरत्यादिस्नत्रेण सहास्य स्त्रस्यैकयोगीकरणे5पि यथा दिगिरत्या- 
दयो वेश्मापरित्यागिनः कार्यास्तथा सल्लेखनापि कार्या स्यात्‌। न चासो तथा क्रियते क्चिदेव समा- 
घ्यनुकूले क्षेत्रे कदाचिदेव संन्यासयोग्ये काले कस्यचिदेवासाध्यव्याध्यादे! सन्‍्न्यासकारणसबह्निपा- 
तादप्रमत्तरय समाध्यर्थिनः सल्लेखनां प्रत्याभिमुख्यज्ञापनाध् सागारानागारयोरविशेषविधिग्रति- 

( ० न नि 

पादनाथत्वाच्च सल्लेखनायां पूबत्वादस्य तत्रस्य प्रथग्वचन न्याय्य | एतदेवाइ--- 


यहाँ कोई आश्षेप करता है कि पूर्व सूत्र के साथ इस सूत्र का एक योग कर देना न्यायोचित है 
“दिग्देशानर्थदण्डविरतिसामायिकप्रोषधोपवास्तोपभोगपरिमाणातिथिसं विभागत्रतमारणान्तिकी सल्लेखना- 
संपन्नःच”' यों मिलाकर एक सूत्र कर देने में छाघव है। ग्रन्थकार कहते है. कि यह आशक्षेप ठीक नहीं 
कारण कि किसी एक पतित्र क्षेत्र में किसी नियत समय में किसी नियत व्यक्ति के ही उस सल्लेखना 
के प्रति अभिमुखपना है । इस का प्रतिपादन करने के लिये प्रथक्‌ योग किया गया है | एक बात यह भी 
हे कि पूव सूत्र के साथ इस सूत्र को मिला देने से घर का नहीं परित्याग करने वाले श्रावक को ही उस 
सल्लेखना करने का उपदेश समझा जाता। मुनि के सल्लेखना का कतंव्य नहीं समझा जाता, किन्तु 
मुनिमहाराज को भी सल्लेश्ना करना सिद्धान्त में अभीष्ट किया गया है अतः दो सूत्रों को एक में जोड़ 
देना ठीक नहीं दे “दिग्देशानथंदण्डविरति” इत्यादि सूत्र के साथ इस “मारणान्तिकी” आदि सूत्र का 
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अनेकों का एक योग कर देने पर भी जिस प्रकार दिग्विरति आदिक व्रत उस गृह के अपरित्यागी गृहस्थ' 
को करने योग्य माने जाते हैं उसी प्रकार सल्लेखना भी गृहम्थ को ही करने योग्य होती। साथ ही जैसे 
सवंत्र, सबंदा सभी गृहस्थ दिग्विरति आदि ब्रतों को पाछते हैं उसी प्रकार सल्लेखना भी सभी स्थानों पर 
सभी कालछों में सभी गृहस्थों के पालने योग्य हो जाती, किन्तु अहिंसा, दिग्विरति, आदि के समान वह 
सल्लेखना तो तिस प्रकार सबंत्र सबंदा सब करके नहीं की जाती है किन्तु समाधि के अनुकूल हो रहे 
तीथस्थान, धर्मशाला, चसतिका आदि किसी एक पावन क्षेत्र में हैं और संन्यास के योग्य हो रहे किसी 
विशेष काल में ही तथा असाध्य व्याधि तीक्षण अस्त्राधात आदि परिस्थितियों से उपद्भुत हो रहे किसी 
सप्ततीलधारी जीव के सलल्‍लेबना होती है अतः संन्यासमरण के कारणों का सन्निपात हा जाने से 
सल्लेखना के लिये सदा अग्रमादी हू रहे उस समाधि के अभिलापुक प्राणी के सलल्‍्लेखना के प्रति अभि- 
मुखपन को ज्ञापन करना भी प्रथक्‌ योग की साथकता है | एक बान यह भी है कि अणुब्रती सागार ओर 
महात्रती अनगार दोनों को विशेषता रहित यह सल्लेखना करन की विधि है। इस को समझान ऊे 
लिये सूत्रकार महाराज ने न्यारा सूत्र किया है। दिग्विरति आदि सूत्र में मात्र श्रावक की विधि है और 
इस सूत्र में सामान्य रूप से श्रावक ओर मुनि दोनों के लिये सल्लेखना का विधान किया गया हैं | यह 
अभिप्राय न्‍्यारा सूत्र करन से ही झलक सकेगा | गहस्थ भी तभी सल्लेखना करता है जब कि दिग्विरति 
आदि सातों ज्ञीछ उस मल्लेखना में पहिले पछ जाते है अतः कारण कार्यभाव अनुसार भी इस सूत्र 
नामक हे हा प्रथह्‌ वचन करना न्याय माग से अनपेत हं | इस ढी बात को आचाये महाराज वार्तिक 
द्वारा क 


एथक्सूत्रस्य सामर्थ्याच्च सागारानगारयोः । 
सल्लेखनस्य सेवेति प्रतिपत्तव्यमञ्सा ॥१॥ 


सागार और अनगार दोनों ब्रतियों के सल्लेखना का सेवन हे । इस सिद्धान्त को इन दो 
सूत्रों के परथक करन की सामथ्य से बिना कहे ही निर्दाप रूप से समझ लेना चाहिये । 


तदेवमय साकल्येनेकदेशेन च निवृत्तिपरिणामो हिंसादिभ्योःनेकप्रकारः क्रमाक्रमस्वभाव- 
विशेषात्मकस्यात्मनो:नेकान्तवादिनां सिद्धो न पुननित्याश्ेकान्तवादिन इति ॥ तेषामेव बहुविधव- 
तु है] (५३ 
तम्ुपपन्नं नान्‍्यस्पेत्युपसंहत्प दश्शयज्नाह--- 


तिस कारण यह सकल रूप करके हिंसादिक से निवृृत्ति होने का अनेक प्रकार भुनियों का परि- 
णाम ओर हिंसादिकों से एक देश करके निवृत्ति हो जाना स्वरूप श्रावक्रों का अनेक प्रकार का परिणाम 
तो क्रममावी और सहभावी स्वभाव विशेषों के साथ तदात्मक हो रहे आत्मा के ही हो सकता है अतः 
अनकान्तसिद्धान्त का पक्ष ले रहे अनेकान्त बादी जेनों के यहाँ ही परिणामी आत्माका अनेक प्रकार परि 
णाम हो जाना सिद्ध हे किन्तु फिर आत्मादि पदार्थों को सबंथा नित्य मानने वाले या आत्मा को सवथा 
अनित्य ( क्षणिक ) मानने वाले आदि एकान्तवादियों के यहाँ हिंसादिक से निवृत्ति हो ज्ञाना आदि 
परिणतियाँ नहीं सिद्ध होने पाती हैं। ओर उन अनेकान्तवादियों के यहों ही बहुत प्रकार के अहिसा, 
सामायिक, दान, आदि ब्रत भो बन सकते हैं। अन्य एकान्तवादी के यहाँ त्रत करना ही नहीं बन सकता 
है। अर्थात्‌ सहक्रमभाव से अनेक विवर्तों रूप करके परिणमन कर रहे आत्मा के पहिले हिंसापरिणति 
थी पुनः उसी परिणामी आत्मा के अंतरंग बहिरंग कारण बश अ्िसाणुत्रत या अहिंसामहात्रत परिणाम 
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डपज जाते हैं | क्षणम्धायी और कालान्तरस्थायी स्वभावों के साथ वदात्मक हो रहा आत्मा उन हिंसा, 
अहिंसाणुब्रत, अहिंसामहाब्रत, परिणामों के फलस्वरूप नारकी, देव, मोक्ष, अबस्थाओं को भोंगता है । 
यदि आत्मा को सबंधा नित्य माना जायगा तो वह सदा एक मा ही रहेगा । हिंसक हे तो सदा हिंसा ही 
करता रहेगा ओर अहिसक आत्मा सदा अहिसक ही रहेगा। इसी प्रकार क्षणिक पक्ष में हिंसक 
आत्माकों नरक नहीं मिला दूसरे न ही नारकीय दुःखो को भोगा आदि अनक दोप आते है। हाँ अने- 
कानन्‍्त सिद्धान्त मे कोई दोप नहीं इसी बात को उपसंहार कर दिखलाते हुये ग्रन्थकार बसंततिलका 
छन्द में गूँथे हुये पद्म को कह रहे है । 


नानानिवृत्तिपरिणामविशेषसिद्ध - 

रेकस्य नुबहुविधव्॒तमथभेदात्‌ । 

युक्त क्रमाक्रमविवतिभिदात्मकस्य 
नान्‍्यस्य जातु नयवाधितविग्नहस्य ॥१॥ 


कथब्िद्धिन्न होरहो क्रभावी और अक्रमभावी विश्वेप पर्यायों के साथ तदात्मक हो रहे 
नित्यानित्यात्मक एक परिणामी आत्मा के तो अनेक प्रकार के निवृत्तिरूप परिणाम विद्यपो की सिद्धि 
है अतः उसी आत्मा के स्वरूप से या एक देश से हिंसादिको की बिरति करना रूप प्रयोजनो के भेद से 
बहुत प्रकार के ब्रतो का धारण युक्ति सिद्ध हो जाता हू । किन्तु अन्यवादियं के यहाँ नयो से बाधित हो 
रह सबंथा क्षणिकत्व, नित्यत्व, आदि कल्पित झरीरों को धारने वाले आत्मा के कदाचित भी ब्रतों क 
पालन नहीं हो सकता है । भाषाथ-सच्त्वं अथक्रियया व्याप्त, अथक्रिया च॒ क्रमयोगपतद्माभ्यां व्याप्ता, 
क्षणिके नित्ये वा क्रमयोगपद्ये न स्तः। क्रम और युगपतपने करके अथंक्रियाओं को कर रहा पदाथ ही 
जगत में सत्‌ है सवंथा नित्य या क्षणिक पढदाथ तो आकाशझपुष्पसमान असत है। पहिले प्रवृत्ति परिणाम 
को हटाकर पुरुषार्थ पृथक निवृत्ति परिणाम करना ये सब अधथक्रियाये अनेकान्तमिद्धान्ती स्थाद्गादियों के 
यहाँ ही सुधटित होती है । इसका विस्तार अष्टसहस््री में विशिपष आनन्द के साथ समझ लिया जाता है । 


इति सप्तमाध्यायस्य प्रथममाहिकम्‌ । 


इस प्रकार सातमे अध्याय का प्रकरणो का समुदाय म्वरूप पहिला आहिक समाप्त हुआ | 
चिद्रपसिद्धपरमात्ममयान्यहिंसा, 
दीनि ब्रतानि पुरुपाथभरास्पपन्नः । 
मत्री-प्रमोद-करुणादिसुभावना व्यः 
स्वगोपवग सुखमेति ग्रही यतिइच ॥ 


अथ सदशनादीनां सन्‍्लेखनान्तानां चतुर्दशानामप्यतीचारप्रकरणे सम्यकत्वातिचार- 
प्रतिपादनाथ तावदाह;--- 

अब इस के अनन्तर सम्यग्दशन को आदि लेकर सल्लेखना पयत चौदहों भी गुणों के अतिचारो 
के निरूपण का प्रकरण प्राप्त होने पर सबसे प्रथम लम्यकत्व गुण फे अतीचारों की प्रतिपत्ति कराने के लिये 


सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते है। अर्थान-सम्यक्त्वममलममलान्यणुगुणशिक्षाव्रतानि मरणान्ते | सल्ले 
खना च विधिना पूणः सागारधर्मो$यम्‌ । सम्यरद्श न, अहिसाव्रत, सत्यत्रत, अचौयब्रत, शीलशत्रत, परि 
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भ्रहत्याग, दिग्विरति, देशविरति, अनथेदण्डविरति, सामायिक, प्रोपधोपवास, उपभोग परिभोग संख्यान, 
अतिथिसंबिभाग, सल्लेखना, यो श्राबकों के पाये जा रहे सम्यकत्व ओर पॉच अणुत्नत, तथा सात शीछ, 
एक सल्लेखना इन चोदहों गुणों के अतीचारों का वर्णन द्वितीय आहिक में किया जायगा ॥ 


शंकाकाक्षाविचिकित्सान्यदृष्टिप्रशंसासंस्तवा: सम्यगदुष्टेर- 
तीचाराः ॥२३॥ 


इंका करना, आकांक्षा करना, ग्ठानि करना, अन्यमिध्यादष्टियों की मन से प्रशंसा करना और 
मिथ्यादृष्टियों के विद्यमान अविद्यमान गुणों का संस्तवन कहना ये पांच सम्यर्दशन के अतीचार है। 
अथांत्‌ निग्रन्थों की मोक्ष होती हू ? या सम्रन्थों की भी मुक्ति हो जाती है ” अथवा क्या गृहस्थ मनुष्य, 
पञ, म्त्री भी कबल्य को प्राप्त कर छेते है ? इस प्रकार झंकाय करना अथवा अनेक शभ कार्यों में भय 
करने की टेव रखना ञांका है । इस छोक सम्बन्धी ओर परलोक सम्बन्धी भोगो की आकांक्षा करना कांक्षा 
नाम का दाप है। रत्नन्रययुक्त झरीरधारियों की घृणा करना, उनके स्नान नहीं करना, दन्तधावन नहीं 
करना आढ़ि को दाष रूप से प्रकट करना विचिकित्सा इ। जैन घम्म से बाह्य हो रहे पुरुषों के ज्ञान, 
चारित्र, गुणो की मन से प्रशंसा करना अन्यरृष्टि प्रशसा है | अन्यमतावलूम्बियों के सदूभूत असदूभूत 
गुणों का वचन से प्रक- करना संम्तव कहा जाता है | अतिक्रम, व्यतिक्रम, अतीचार, और अनाचार, ये 
चार दोप माने गये है। “क्षति मनश्युद्धिबिवेरतिक्रमं, व्यतिक्रमं झीलब्रतेबिलंघनं, प्रभोतिचारं बिपयेषु 
वतन, वदन्त्यनाचारमिदहाातिसक्तताम ।।' मानसिक शुद्धि की हानि हो जाना अतिक्रम है । बिषयो की अभि: 
लापा हाना व्यतिक्रम है । ब्रतों की एक देश रक्षा का अभिप्राय रखते हुये एक अंश की क्षति कर देना 
अतीचार है | विचार प्रवक ग्रहण किये गये ब्रतो की रक्षा का लक्ष्य नही रख कर पापक्रियाओं में उच्छ'- 
खल प्रवृत्ति करना अनाचार ह । दशन मोहनीय कर्म की देशघाती सम्यकत्व प्रक्रृत का उदय हो जाने 
पर क्षयोपशम सम्यक्त्व मे थ अतीचार सभवते हू । ञ्ंका आदि करने बाछे जीव के सम्यग्दज्ञन गुण की 
रक्षा रही आता है ओर एक देश रूप से सम्यकत्व का भग भी हो जाता हे ॥ 


जीवादितचार्थेपु रत्नत्रयमोक्षमार्गे तत्पतिपादके वागमे तत्प्रणेतरि च सर्वज्ञे सदसच्चा- 
ल्‍ शीति कक [हु र कक ऊ. आप & ० 

स्यामन्यथा वा सशाति; शंका, सहदशनफलरथ विषयायभागस्यहामृत्र चाकाक्षणमाकाक्षा, आध्ता- 
गमपदार्थेषु सयमाधारे च जुमुप्सा विचिकित्सा, सुगतादिदशनान्यन्यदृष्टयस्तदाश्रिता वा पुमांस- 
स्तेषां प्रशंसासंस्तवी अन्यदृश्प्रशंसासंस्तवी | त एते सम्यग्दृश्टेगुणस्य तद्धतो बातीचाराः पश्च 
प्रतिपत्तव्याः । 

जीब, अजीव आदिक तत्त्वार्थो मे या रत्नत्रयस्वरूप मोक्षमार्ग में अथवा उन जीबादि और 
रत्नत्रय के प्रतिपादकफ आगम में एवं उन तक्त्वो के प्रणेता सवज्ञभगवान मे विद्यमान अविद्यमान पने कर 
के अथवा अन्य प्रकारों से संशय करना शंका है । अर्थात-साततच्त्ब, र॒त्नत्रय, जिनागम, सवक्ष देव, ये हैं 
या नहीं । अथवा इन के स्वरूप विपरयास के पिकल्पो अनुसार श्ञंकाये करना ञ्ञंका दोप हू । सम्यग्दशन के 
फछ हो रहे विषय भोगों के इहछोक और परलोक में हा। जाने की आकांक्षा करना कांक्षा है। आप्त, 


आगम, और पदार्थों में तथा समय के आधार हो रहे साधुओ मे जुग॒ुप्सा यानी घृणा करना विचिकित्सा 
है। अन्यारच या दृष्टयः अन्यदृष्टयः अथवा अम्या दृष्टियषां ते अन्यदृष्टयः यों समास कर बुद्ध, कपिछ, 
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कणाद आदि के दर्शनश्ास्त्र अथवा उन दक्षनों के आश्रित हो रहे बौद्ध, सांख्य, वशेषिक मताबलूम्बी 
पुरुष अन्य दृष्टि है । उन द्ञनो या दान निक पुरुषों की प्रशंसा ओर समीचीन स्तुति करना तो अन्यदृष्टिप्रज्॑- 
सासंस्तब ह । ये प्रसिद्ध हो रहे हंकादिक दोष इस सम्यग्दशंन गुण के अथवा सम्यग्दशनगुण वाले जीव 
के पाँच अतीचार समझने चाहिये, सूत्रोक्त अन्यदृष्टि में जेसे कमंधारय ओर बहुब्नीहि समास किये गये 
है उसी प्रकार सम्यग्दृष्टिपद का भी सम्यक्‌ ( समीचीना ) चासो दृष्टिरेति सम्यग्दृष्टिः। अथवा समोची 
दृष्टियेस्य स सम्यग्दृष्टिम्तस्य सम्यर्दृष्टः यों निरुक्ति कर सम्यग्दझ्न गुण अथवा सम्यग्दशेन गुणवाले 
सम्यर्दृष्टि जीव के ज्चंकादि पॉच अतीचार जान लिये जाते है । 

कः पुनः प्रशंसासंस्तवयोः प्रतिविशेषः ! इत्युच्यते-वाइमानसबिषयमेदात्‌ प्रशसासंस्त- 
वयोभेंद! । मनसा मिथ्यादृश्ज्ञानादिषु गुणोद्भावनाभिप्रायः प्रशंसा, वचसा तद्भावनं संस्तव इति 
ग्रत्येयस । 

यहाँ कोई प्रतिवादी कटाक्षपूबंक प्रइन उठाता हे कि प्रशंसा और संस्तव मे भछा फिर क्या 
सूक्ष्म अन्तर है ? बताओ, यो कटाक्ष प्रवतने पर ग्रन्थकार करके समाधान कहा जाता है कि बचन ओर 
मन की विपयता अनुसार भेद से प्रश्नंसा और संस्तब में भेद है ( विषयत्व॑ं सप्तस्यथः ) मन करके 
मिथ्यादृष्टि जीवों के ज्ञान, चारित्र, श्रद्धान, तपः, आदि में प्रकृष्ट गुणपना प्रकट करने का अभिप्राय तो 
प्रशंसा है ओर बचन से मिथ्यादृष्टियो के उन विद्यमान अविद्यमान गुणों का भावना करते हुये उच्चारण 
करना संस्तव हे इस प्रकार दोनो में अन्तर निणय कर लेना चाहिये ॥ 

प्रकरणादगायेबधारणमिति चेन्न, सम्यग्दृष्टिग्रहणस्योभयाथत्वात्‌ । सत्यप्यगारिप्रकरणे 
नागारिण एवं सम्यग्दृष्टेर्तीट्रमवधारणं । सामान्यतः सम्यर्दृष्टथधिकारे5पि पुनरिद्द सम्यब्दृश्िग्रह- 
णस्यागारयनगारसंबंधनाथंत्वात्‌ । एतेनानगारस्वैवेल्यवधारणमपास्तं, उत्तरत्रागारिग्रहणानुवृत्तेः । 

यहाँ किसी आशक्षेपक का मंतव्य है कि ग्ृहम्थ के त्रत ओर शीछों का यह प्रकरण ह अतः उस 
गृहम्थ में पाये जा रहे सम्यर्दर्मन के ही ये पांच अतीचार है ऐसा अवधारण हो सकेगा, मुनियों के 
सम्यग्दअन में ये पांच अतीचार नही लग सकगे। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्यों कि सूत्रमे 
सम्यग्टष्टि पद का ग्रहण हैं। अतः श्राइक और अनगार दोनों के सम्यग्दशनों के ये अतीचार माने जाते 
है । सम्यग्दृष्टि पद का ग्रहण करना सामान्यरूप से दोनों के लिये छागू हे, यदि श्रावक्र सबंधी सम्यरद- 
गन के हो य अतीचार इष्ट होते तो सम्यग्दृष्टि पद देने की कोई आवश्यकता न थी, अगारी का प्रकरण 
होने से ही अगारी के सम्यर्द्शन की बिना कह्दे ही प्रतिपत्ति हो जाती, यो सम्यग्दृष्टिपद व्यर्थ हो कर 
ज्ञापन करता हे कि पष्ठ, सप्तम, गुणस्थानवर्ती मुनि ओर पद्चम गुणस्थानवर्तों श्रावकक दोनों के संभव 
रहे क्षयोपशम सम्यकत्व के ये पांच अतीचार हैं। अतः अगारी यानी गृहस्थ का प्रकरण द्वोते सन्ते भी ये 
अगारी हो सम्यग्दृष्टि के अतीचार हैं यह अवधारण इृष्ट नहीं किया जा सकता है जब कि यहां सामा- 
न्यरूप से सम्यर्दृष्टि का अधिकार चला आ रहा हे, क्‍योंकि अहिंसादि अणुब्रत और सात शील सम्य- 
ग्वृष्टि जीव के ही संभवते है । तो भी यहां फिर सम्यर्दृष्टिपद का ग्रहण करना तो अगारी, अनगार, दोनों 
का संबंध करने के लिये ह। प्रत्युत चतुर्थे गुणस्थानवर्तों क्षयोपशम सम्यग्दृष्टि जीव के भी ये अतीचार 
छग जाते हैं। इस कथन करके इस अवधारण का भी प्रत्याख्यान किया जा चुका है कि ये अतीचार 
अनगार (मुनि) ही के सम्यग्दशन के हैं। क्‍योंकि ब्रतशीछेषु, बन्ध, बध, मिथ्योपदेश,, आदि अग्रिम सूत्रों 
में भी “अणुब्रतो5गारी” सूत्र के अगारों पद के अ्रदण को अनुवृत्ति चछी आ रही है अतः अगारी पद का 
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अधिकार निवृत्त नहीं हुआ है अतः अगारी के ही या अनगार के ही ये दोनों अवधारण उचित नहीं हैं । 

दशनमोहोदयादतिचरणमतीचारः त्ाथंश्रद्धानातिक्रमणमित्यथेः । 

द्षम मोहनीय कम के मिथ्यात्व, सम्यड्मिथ्यात्व ओर सम्यक्त्व य॑ तीन भेद हैं. “जंत्तेण 
कोइव वा पढमुवसमसम्मभाव जंतेण, मिच्छ॑ दव्ब॑ तु तिधा असंखगुणद्ीणदृव्बकमा” इन में से 
पहिला सवंघाती है, दूसरा जात्यन्तर सबंधाती है, तीसरी सम्यक्त्व प्रकृति देशघाती हैं। सम्यकत्व 
नामक दर्श नमोह कम का उदय हो जाने से जो अतिचरण यानी अतिक्रमण करना हैं वह अतीचार है। 
तक्त्वाथ श्रद्धान का अतिक्रमण हो जाना इस का अथ है चछ, मर, अगाढ़ता ये तीन दोष क्षयोपशम 
सम्यक्त्व मे कदाचित्‌ पाये जाते है । उक्त सूत्र में मलो को दिखला दिया है। 


ननु च न पंचातिचाखचन युक्त मछंगत्वात्‌ सम्यग्दशनस्यातिक्रमणानां तावच्नमिति- 
चेन्न, अगत्रेवान्तर्भावाव, निःशकितत्वाग्रशंगविपरीतातिचाराणामष्टविधत्वग्रसंगे त्रयाणां वात्स- 
ल्यादिविपगीतानामवात्सल्यादीनामन्यदृश्प्रिशंसादिना सजातीयानां तत्रेवान्तर्भावात्‌ । व्रताद्यती- 
चाराणां पंचसंख्याव्याख्यानप्रकाशाणामपि पंचसंख्याभिधानात्‌ | 


यहाँ कोई ञ्वंका उठाता ह कि सम्यग्दशन के निम्म॑कितत्व १, निःकांक्षितत्व२, निर्विचिकित्सा ३, 
अमृढ्द॒ष्टिए, उपगृहन», म्थितीकरण६, वात्सल्य७, प्रभावना८, ये आठअंग है तो सम्यग्दशन के अतिक्रमण 
भी उतने परिमाण वाले आठ ही होने चाहिये, केबल पाँच ही अतीचारों का कथन करना तो सूत्रकार को 
उचित नहीं है, युक्ति रहित ह । ग्न्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्‍यों कि इन पाँचों में ही उन 
आठ। का अन्तरभांव हो जाता हू। निःंकित आदि आठो अंगों के विपरीत हो रहे अतीचारों को भी 
आठ प्रकारपने का प्रसंग हाना चाहिये तो भी वात्सल्य आदिक से विपरीत हा रहे अवात्सल्य आदिक 
तीन का उन पाच मे ही अन्तभाव हों जाता है। क्योंकि अवात्सल्य आदिक तीन तो अन्यदृष्टिप्रशंसा 
आदि की जाति के समान जाति का धारन वाले सजातीय है । अथांत आद्य तीन गुणों के प्रतिपक्ष हो 
रहे तीन ञका, कांक्षा, विचिकित्सा दपषां को तो कण्ठोक्त सूत्र में कह दिया ही ह शेष रहे मूढदृष्टि, अनुप- 
गृहन, अम्थि्ताकरण, अवात्सल्य, अप्रभावना इन पाँच दोषों को अन्यदृष्टिप्रशंसा, सस्तब, इन दो दोषों 
में गर्भित कर लना चाहिये, देखिये जो पुरुष मिथ्यादष्टियो की मन से प्रशंसा करता हे, ओर बचन से 
स्तुति करता ह बह मूढदृष्टि दाप वाला हे। बसा मूडदृष्टि जीव उन रत्नन्रयमंडित पुरुपा के दोषों का 
उपगूृहन नही करता है, दशन या चारित्र से डिगते हुओ का स्थितीकरण भी नहीं कर पाता है बात्सल्य- 
भाव तो उस के निकट आता ही नहीं है । जिनशासन की प्रभावना करना तो कथमपरि उसको अभीष्ट नहीं 
हू । तिसकारण पे पॉच दोष सूत्रोक्त चोथे, पाँचवे, दोपो के सजातीय होने से उन्हीं मे गर्मित कर लिये 
जाते है । एक बात यह भी है. कि ब्रत आदि यानी पॉच ब्रतो, सात ञ्ीलो और सल्लेखना के भ॑ पांच 
संख्या वाले पाँच प्रकार अतीचारा का व्याख्यान किया जावेगा। अतः सभी के पाँच अतीचारों की 
विवक्षा रखने वाले सूत्रकार ने सम्यग्दश्न के भी अतीचारों को पांच संख्या में कथन कर दिया हैं। 
विज्ञेप यद्द है कि शंका आदि पांच सूत्रोक्तदाप बड़े बलवान है। जो सबेज्ञ या आगम में ही शंका 
कर रहा है अथवा बीतराग धम का श्रद्धालु होकर भी भोगोपभोगों की आकांक्षा कर रहा हे, मुनियों 
के पवित्र शरीर में भी घृणा उपजाता हे, जेनमतबाह्य दाशनिकों के गुणाभासों की प्रशंसा स्तुतियों 
के पुल बांधता है वह दीन पुरुष, मूढदृष्टि या अनुपयूहन तथा अस्थितीकरण तथा अवात्सल्य और 
अप्रभावना को तो बड़ी सुलभता से आचरेगा इतना लक्ष्य रखना कि क्षयोपश्ाम सम्यग्दृष्टि जीब इतनी 

९, 
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व्यक्त का आकांक्षाय आढि नहीं करता हे कि सवज्ञ कोई है या नहीं, मुझे परभव में स्त्री, पुत्र, धन 

बहुत मिले, मुनिशरीर बहुत घिनामना है, बाममार्गी, हिंसक, व्यभिचारी आदि बड़े अच्छे होते हैं, नदी, 

सागारस्नान से मुक्ति हो जातो है धर्मात्माओं की वाच्यता की जानी चाहिये, धमन्‍्युत कों ओर भी 

गिरा देना चाहिये, किसी से वत्सलता करने की आवश्यकता नही ह, अज्ञान अन्धकार को क्यो हटाया 

जाय इत्यादि । सच बात तो यह है कि ये अंकादिक प्रकट दोष मिथ्यादृष्टियों के ही पाये जाते है। हां 

सम्यस्टष्टि के तो अव्यक्त रूप से कचित्‌ कदाचित संभव जाते है। बड़े पुरुष का यतर्क्रिचित्‌ भी दोष 

बहुत खटकता है, छोटा ही परिपाक में बड़ा हो जाता है अतः निर्टोपष उपश्ञमसम्यक्त्व या क्षायिक- 

सम्यक्त्व को धारने का छक्ष्य कराने के लिये अनुदूभूत शंकादिक छोटे दोपो का संभवना सम्यकत्व 

प्रकृति के उदय से क्षयोपशमसम्यक्त्व में कदाचित्‌ हो जाता हं। नाना प्रकार हक 2708 

5० के आजकल सम्यक्त्व होना अतीब दुलभ हे हां असंभव तो नहीं हैं जंब कि असंख्यात योजन 

अन्तिम स्वयभूरमण द्वीप कौ परलो ओर के अधभाग में असंख्याते तियग्व देशब्रती पाये जाते है 

तो जिनालय, जिनागम, तीथंस्थान, गुरुसंगति, संयमिसत्संग, आदि अनेक अनुकूलछताओं के होते हुये 

यहां भरतक्षेत्रसंबधी आयंखण्डके मध्यप्रान्तो में सम्यग्दशन की प्राप्ति हो जाना दुलेभ नहीं है । सूक्ष्म- 

विचार के साथ पर्यवेक्षण किया जाय तो छाखों करोड़ों जीव। में से एक दा जीब के हा ज्ंकाय करना नही 

मिलेगा शेष सभी जीब प्रायः हृदय में व्यक्त, अव्यक्त, रूप से ञ्ंका पिश्नाचियों से ग्रसित हो रहे परलोक 

है या नहीं! ? बड़ बड़ रनेही जीव भी मरकर पुनः अपने प्रमपात्रों को आकर नहीं सम्हालते है। तीत्र- 

क्रोधी भी परछोक से आकर अपने झत्र ओ को त्रास देते नहीं सुने जात है। कचित भवम्मरण कर पूर्व 
भव को कुछ कुछ बातों को कहने वाले लड़का, छड़की, देखे सुने जाते है । किन्तु उन से भग्पूर संतोष 

नही होता हे | कई पुरुष अभिमान के साथ उपकार या अपकार करने की प्रतिज्ञा कर मरत ह वे भा 

भूतकाल में छीन हो जाते हे । या अनेक जीव परलोक के विषय मे या सवज्ञ, ज्यातिर्चक्र भृश्रमण में 

अंकित रहना, चीटी मकक्‍्खी भोरी मकड़ी आदि के मानसिक विचार पूर्बक क्रिय गय चमत्कार कार्यो की 

आलोचना कर नेयायिको के अभिमत समान चीटी आदि मे मन इन्द्रिय के हाने की झका बनाय रखत 

है इसो प्रकार जेन धर्मात्माओ या तीथ्थस्थानो अथवा जिनब्रिम्ब, जिनागम आदि के ऊपर कई प्रकार की 

विपत्तियाँ आ रही जानकर भी असंख्यात सम्यर्दृष्टि देव या जिन झासन रक्षक देवों के होते हुय भी 
कोई एक भी देव यहाँ आय खण्ड मे आकर दिगम्बर जन धरम का प्रकाण्ड चमन्कार क्‍यों नही दिखाता 
है ? स्व, मो, असंख्याक८द्वीप समुद्र भला कहाँ है ! कुछ समझ में नहीं आता है जब पुण्य पाप की 
व्यवस्था हें तो अनेक पापी जीव सुखपूबंक जीवन बितात हुये और अनेक धर्मात्मापुरुष क्लशमय जीवन 
को पूरा कर रहे क्‍यों देखे जात है ? वेश्याओ की अपेक्षा कुलीन विधवाये महान दुःख भोग रही है, 
शिकार खेलने वाले या धीवर, बधक, बह्देलिया. शाकुनिक, मांसिक आदि को कोई भी जीव पुनः आकर 
नहीं सताता है । कतिपय बड़े बड़ धर्मात्मा मरते समय अनेक क्रशो का भुगतत है जब कि अनेक पापी 
जीव सुख पूवक मर जात है। धमम का रहम्य अन्धकार में पड़ा हुआ है । इसी प्रकार बड़े बड़े धर्मात्माओं 
को भी आकांक्षाये हो जाती हैं। नीरोग शरीर, दृढ़ सुन्दर शरीर पुत्र स्त्री धन कुल प्राप्ति, प्रभुता, यश, 
लोकमान्यता का मिलना, प्रकृष्कश्ञान, बल राजग्रतिष्ठा को पृणंता आदि में से जिस किसी भी महत्त्वाधायक 
पदार्थ को त्रुटि रह जाती हैं उसी की आकांक्षा आजकल के जीबों के कचित्कदाचित्‌ हो हो जाती हे, 
दिनरात कलह करने वाली स्त्री से भले मनुष्य का भी जी ऊब जाता है बिचारा कहां तक संतोष करे । कुरूप, 
रोगी, क्रॉधी, आजीविकाहदीन, दरिद्र, मू्खे, पति में सुन्दर युवती का चित्त कहाँ तक रमण कर सकता है 
उसको स्वानुक॒ल पति को आकांक्षा कदाचित्‌ हो ही जाती है, चक्रवर्ती विद्याधर, देव, इन्द्र, अहमिन्द्रों के 
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सुखों को सुन कर अनेक भद्र पुरुषों के मुख में पानी आ जाता हे | आतुर विद्यार्थी कदाचित्‌ अच्छे 
व्याख्याता के व्याख्यान को सुन कर व्याख्याता बनने के लिय और अच्छे लेखक के लेखों को बांचकर 
प्रसिद्ध छेखक बनने के छिये एवं चित्रकार, अभिनेता, व्यापारी, शासक, आदि बनने के लिये जैसे छाला- 
यित हो जाता है उसी प्रकार कतिपय दानी पूजक पुरुषों का भी चित्त अन्य विभतियों को देखकर अधी- 
नता से बाहर हो जाता हे ॥ तीसरे विचिकित्सादोष पर भी यह कहना हे कि कितन बहिरंग धर्मोत्माओं 
में घृणा के भाव पाये जाते हैं । कितने पुरुष दुखी जीवों पर करुणा करत हैं ? था बीमार धार्मिक पुरुषों के 
मलसमूृत्र धोकर उनकी परिचर्या में लग जात है बताओ | घृणाओ के भय के मारे कितने जीब अन्य 
मनुष्यों की चिकित्सा या समाधिमरण करान के लिये उद्यक्त रहते हैं ? हजारों छाखों मे स कोई एक 
आध ही होगा । जैनेतर पुरुषों की प्रशंसा ओर स्तुति करना अनकभद्र पुरुषों में भी पाया जाता हे हां 
कोई उदासीन श्रावक या मुनि इस अतीचार से बच गया होय, बहुत से जीबों मे यह दोष अधिकतया 
पाया जाता है । जेन पण्डित, ब्रह्मचारी, मुनियों की सन्मुख प्रड्ंसा करने चाले जेन सदस्य ही पीछे उन्हीं 
की निन्दा करते हुये देखे जात हैं ओर वे ही मिथ्यादृष्टियों की उच्छवास लिय बिना प्रश्न॑सा के गीत गात 
रहते है। जेनों द्वारा व्यवहार में अनक अज़ेन जन प्रतिष्ठा प्राप्त हो रहे हैं जेनों को उन अजेनों की 
टहल करनी पड़ती है । भछे सम्यग्ट्रष्टि कहे जाने वालो के घर में भी एक मिश्यादृष्टि पुरुप उच्चकोटि 
की प्रशसा स्तुतियों को पा रहा है। अजेन राजवग या प्रभ्ुओं की प्रश्यंसा करते हुये छाक अधघाते नहीं 
जब कि साधर्मी भाई से जयजिनेन्द्र या सहानुभूति सूचक दो एक शब्द कहने में ही ऊपर डलियों 
आल्स्य चढ़ बेठता है। यही दुढंशा अमूढदृष्टि गुण की है छाकमूढता, देवमूढता, गुरुमूढताओं के 
फन्‍्दे में अनेक जेन स्त्री पुरुष फस जाते हैं प्रकट अगप्रक्रट रूप से वे उन कार्यों मे आसक्ति कर बैठते 
है। रामलीला, रासक्रोडा, माटक, सीनेमा, कष्ठानियाँ, गंगास्नान, कुतपस्विदर्शन, देवताराधन, 
मंत्र तन्‍्त्र क्रियाय, आदि उपायों द्वारा क्रितने ही श्रोता मूढदृष्टि क्रियाओं में सम्मति दे देते है ।स्थिती- 
करण करना भी वड़ा कठिन हो रहा है । अजेनों को या राजबर्ग कोया यश्ञः संबन्धी कार्यो मे धन 
छुटाने के लिये अनेक धनिक थैलियों के मुँह खोल हुये है किन्तु निधन घार्मिको या दरिद्र विधवाओं 
अथवा दीन छात्रों के उदर पॉपणाथ स्वल्पव्यय करने की उनके आय व्यय के चिट्ठे ( बज्ञट ) में सोकय 
( गुझ्जाइआ ) नहीं हू । विद्वान जन भी अपने स्वाथ या यश को सिद्धि के स्थान पर तो व्याख्यानों को 
झाड़ते फिरते है किन्तु आवश्यक स्थलों पर दशनच्युत या चारित्रपतित जीवों को जिनमार्ग पर छाने 
के लिये उन को अवसर नही मिलता ह । ब्रतीपुरष भी जेनत्वको बढ़ाने ओर स्थिताकरण करने में उतने 
उद्योगी नहीं है जितने कि होने चाहिये | उपगृहन अंग की भी यही विकट स्थिति ह साम्यवाद के युग में 
दोषों का छिपाना दोष समझा जाता है, खोटी टेबो को धार रहे अनेक ठलुआ पुरुष जब दूसरों के अस- 
दूभूत दोषों को प्रसिद्धि मे ला रहे है तो सदुभूद दोषों को प्रकट करने में उनको क्यों छज्जा आने छगी। 
आजकल् व्यर्थ के संकल्प बिकल्पो और झूठी निन्‍दा, प्रशंसा का व्यवहार बड़े वेग से बढ रहा हं। साध- 
मिंयों के अल्पीयान्‌ दोषों का परोक्ष में या एकान्त में त्रियोग से छिपा छेना बड़ा भारी पुरुपाथ पूबंक 
किया गया ग़ुरुतर कार्य हो गया है। निन्‍्दा किये बिना चुपके बेठा नहीं जाता, परितांप देने पर भी 
जनता बुराई करने से नही चूकती हे भले ही उलटा हम से ही कुछ ले लो किन्तु दूसरों के लद्भूत, असदू- 
भूत, दोषों की निन्‍्दा किये बिना हमारी कण्डूया मिट नहीं सकती हे। तथा वात्सल्य परिणाम भी 
होयमान हो रहा है| अपने साधर्मो भाइयों के साथ निष्कपट प्रतिपत्ति करने का व्यवहार क्चित्‌ ही पाया 
जाता है। भले से भछा मनुष्य भी यदि किसी व्गक्ति से बात चीत करता है तो उस व्यक्ति को प्रथम 
यही भान होता है कि यह कोई स्वार्थ सिद्धि के किये कपट व्यवहार कर मुझ को आधिक, मानसिक 
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क्षतियां पहुंचाने का प्रयत्न कर रहा है । विग्बास और वात्सल्यदृष्टियां न्‍्यून होती जा रही है | ठोस प्रभा- 
बना अंग का पालना तौ बिरल पुरुषों में हो पाया जाता हे । यश की प्राप्ति ओर कुछ घधर्मछाभ का छक्ष्य 
रख कर यद्यपि कतिपय सभाय, प्रतिष्ठाएँ, तीथयात्राये, जिनपूजा, तपश्चरण, आदि कार्य होते है फिर भी 
परम पवित्र, जिनशासन के माहदात्म्य का प्रकाश करना अभी बहुत दूर हे । यदि दशव्प तक भी ठोस 
प्रभावनाये हो जायें तो साढ़ेबारहलाख जैनो की सख्या बढ कर दोकरोड़ हो सकती हैँ ओर ये साढ़े बारह 
छाख भी पक्के जन बन जावे । तात्पय यह हे कि अष्टांगसम्यग्दशन की प्राप्ति अतीब दुलभ हे, उनन्‍्तीस अंक 
प्रमाण पर्याप्त मनुष्यों में मात्र सात सौ करोड असंयत सम्यब्दृष्टि, तरह करोड़ देश संयर्मी और तीन कम 
नौ कोटि संयमी, यों सम्पूर्ण सात सो इक्क्रीस करोड़, निन्‍्यानवेलाख, निनन्‍्यानवे हजार, नो सो सतानबे 
| भेंनुध्य ही सम्यग्दृष्टि है यानी बीस अंक प्रमाण सौसंख मनुष्यों में एक मनुष्य के सम्यस्टष्टि होने का 
स्थूछ परिगणन आता हे । हां असंभव नहीं है | क्षयोपशमसम्यक्त्व ओर उपड्ममसम्यक्त्व कभी कभी 
आधुनिक धर्मात्मा जेनों के हो ज्ञात हैं। उस समय थोड़ी देर के लिये निःशंकितनन आदि गुण भी चमक 
जात है। हाँ पुनः मिथ्यात्व का उदय आ जाने पर झंका आदि दोप स्थान पा जाते है। क्षयोपह्ाम 
सम्यक्त्व में उक्त पाँच अतीचार मन्द या अव्यक्त हो कर सभव जात है । रत्नस्थान दुलूभ होय इसमे 
आइचय नहीं करना चाहिये किप्ती भी जीव के जब कभी निःश् कितत्व. बात्सल्य आदि पाये जॉय तभी 
अच्छा ह जीबों को पापप्रधान पुण्यरहित बहुभाग परणतियों का परित्याग कर रव्नत्रय पाने मे उद्योगी 
होना चाहिये यह जिनशासन का उपदेश त्रिछोक, त्रिकाल, मे अबाधित है । 


कुतः पुनरमी दशनस्यातिचारा हत्याह-- 
सम्यग्दड्न के वे का आदि पांच अतीचार फिर किस कारण से हो जाते है अथवा फ्रिम 
युक्ति से सिद्ध हो जाते है ? बताओं। ऐसी जिज्ञासा प्रवबतेने पर ग्रन्थकार इस समाधान कारक अगछे 
वार्तिक को कहते है | उसको सुनो । 
सम्यग्दृष्ट रतीचाराः पश्च शुंकादयः स्म्तताः । 
७९ & 
तेषु सत्सु हि तत्ताथश्रद्धानं न विशुद्धवति ॥१॥ 
क्षयोपद्मम सम्यम्टष्टि जीव के झंका आदिक पांच अतीचार सर्वक्षआम्नाय पृवंक आचाय 
परंपरा द्वारा म्मरण किये जा चुके माने गये है | कारण कि आस्मा में उन ञ़का आदि पाच अतीचारो के 
होते सन्ते तक्त्वार्थों का श्रद्धान करना रूप सम्यग्द्शन गुण की विश्वुद्धि नही हो पाती है । अथांन्‌ देशघाती 
सम्यक्त्व प्रकृति का उदय हा जाने से आत्मा में चछ, मल, अगाढ दोषों की उत्पत्ति द्वान के कारण 
तस्वाथ श्रद्धान उतना विश्ुद्ध नहीं हो पाता ह। 
४ रे 4 हर हि 
शंकादयः सद्दशनस्यथातीचारा एवं मालिन्यहेतुत्वात्‌ ये तु न तस्यातीचाग न ते तन्मा- 
द्िशुरि (९ हो ७. हक छा 
लिन्यहेतवोी यथा तद्विशुद्धिहेतवस्तचाथश्रवणाद्र्थास्तद्विनाशहेतवी वा दशनमोहोदयादयस्तन्मा- 
# कि /े हे री 
लिन्यहेतवरश्वव ते तस्मात्तदतीचारा इति युक्तिवचन भ्रत्येयम्‌ ॥ 
यहाँ अनुमान का प्रयोग यों समशझ्िये कि शंका, आदिक पांच ( पक्ष । सम्यर्दशन के अतीचार 


हें ( साध्यदरू ) मलिनता के कारण होने से ( हेतु ) जो परिणाम तो उस सम्यग्दशंन के अतीचार नहीं 
है वे उस दर्शन की मदिनता के कारण भी नहीं हैं जेसे कि उस दर्शन की विशृद्धि के द्ेतु हो रहे तत्त्वाथ 
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श्रवण, निस्तरण, आत्मध्यान, अमूढता, स्वानुभूति आदि अथ हैं। अथवा उस सम्यर्दशन के विनाश 
के कारण हो रहे दशनमोहनीय कर्म, अनन्तानुबन्धी कर्मों का उदय, उदीरणा. कुदेवभक्ति, जिनदेवा- 
बर्णवाद आदि हैं ये तो सर्बंथा अनाचार है , व्यतिरेक व्याप्तिप्रदर्शन पूर्वक व्यतिरेकदृष्टान्त ) | वे शका- 
दिक उस सम्यग्द्शन की मलिनता के कारण हो रहे है ( उपनय तिस कारण उस दशन के अतीचार 
शंका आदिक पांच हैं ( निगमन ) | इस प्रकार पांच अवयवबों वाले अनुमान प्रमाण स्वरूप युक्ति का बचन 
समझ लेना चाहिये। भावाथ-इस सूत्र में कहे गये प्रमेय की अनुमान प्रमाण से सिद्धि कर दी गयी हूं, 
सम्यग्दशंन का एक देश करके भंग हो जाना स्वरूप मछिनपन को साधने में सम्यग्दशन के विश्ञोधक 
तत्त्वाथ श्रवण आदि और सम्यग्दशन के विघातक दर्शन मोहोदय आदि दोनों प्रकार के भले बुरे परि 
णाम व्यतिरेक दृष्टान्त बन सकते है । वन्त्र का शद्ध करने वाले साबुन, सोडा, रेह, रीठा आदि पदार्थ 
ओर बस्त्र का नाश करने वाले अग्नि, कीड़े, तेजाब आदि पदार्थ ये दोनों ही उस कपड़े को मछिन नहीं 
करते है| मल्िन अवस्था में पदार्थ की विशुद्धि नहीं रहती ह, ओर सवाडग नाझ भी नहीं हो जाता हैं । 


व्रतशीलेषु कियंतो5तीचारा इत्याह ;--- 


आदि में आत्मसात्‌ किये गये सम्यग्दर्भन के अतीचारों को समझ लिया है अब ब्रत ओर शीलो 
में कितने कितने अतीचार संभवत हैं ? एसी जिज्ञासा प्रवतेने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को 


कह्द रहे हैं । 
त्रतशीलेषु पंच पंच यथाक्रमम्‌ ॥२४॥॥ 


गृहस्थ के अहिंसा आदि पांच अणुब्रता में और दिग्विरति आदि सात झीलों में भी अग्रिम 
सूत्रों में अनुक्रम से कद्दे जाने बाल पांच पांच अतीचार यथाक्रम करके समझ लेने योग्य है । ग्ृहम्थ सम्बन्धी 
बारह ब्रतो के साठ अतीचार हो जात है | सम्यग्दशन ओर सल्लेखना के पांच पांच अतीचार तो श्रावक 
ओर संयमी दोनों ब्रतियों के संभव जाते है । 


अतीचारा इत्यनुवृत्तिः। ब्रतग्रहणमेवास्त्विति चेन्न, शीलविशेषश्योतनाथत्वात्‌ शीलग्रह- 
णस्य | दिग्विरत्यादीनां हि व्रतलक्षणस्थाभिसंधिकृतनि य मरूप स्थ सद्भावाद्‌ वतत्वेडपि तथामिधाने5पि 
च शीलत्वं प्रकाश्यते, व्रतपरिरक्षणं शीलमिति शीललक्षणोपपत्ते! । 


पूब सूत्र से अतीचार इस की अनुवत्ति कर ली जाती है, यहाँ कोई ञ्ञंका उठाता हैं कि 
सूत्र अत्यन्त छघु होना चाहिये अतः सूत्र में ब्रत पद का ही ग्रहण किया जाय दिग्विरति आदिक सात 
शील भी ब्रत ही है । तभी तो “ब्रतसंपन्नरच” सूत्रकार ने कहा था। ग्रन्थकार कहत हे यह तो न कहना 
क्योंकि दिग्विरत आदि में झीलपन यानी जब्त परिरक्षकपन की विश्येपता का द्योतन करने के लिये झील- 
पद का ग्रहण किया गया है क्‍योंकि दिग्विरति आदि शीछों के यद्यपि व्रत के “अभिसंधि अथातू विचार 
पूवक चलाकर अभिप्रायों से किये गये प्रतिन्न।त नियम स्वरूप लक्षण का सद्भाव हू अतः शीला में ब्रत- 
पना होते हे भी सूत्रकार का तिस प्रकार शील रूप से कथन करने मे भी कुछ रहस्य ह जो कि दिग्वि- 
रति आदि सें शीलपने का प्रकाश कर रहा हि । ब्रतों की चारो ओर से रक्षा करने बाला शील होता हे | इस 
प्रकार सातों में शी का लक्षण सुघटित बन रहा है । बात यह है. कि आरम्भी, परिग्रही होने से मृहस्थों 
के ब्रतों की रक्षा के लिये शील पाछमा आवश्यक है मुनियों के नहीं। तभी तो तीथथ यात्रा के लिये दिग्बि- 
रति या देश ब्रत के नियमों की अपेक्षा नहीं की जाती है अथवा गृहस्थ के तीसरी, दूसरी प्रतिमाओं में 
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पाये जा रहे सामायिक बरत और सामायिक शील में जेसे विशेषता हे उसी प्रकार यहां गृहस्थ के सात 
शील भी पांच प्रतों के रक्षक मात्र समझे जाते है। ब्रतो की रक्षा करत हुये शीलों का परिपालन गौण भी 
हो जाय तो कोई विशेष क्षति | परवाह ) नहीं हू । हां श्रतों को भी गौण कर शीलों के ही नियम बनाये 
रखने का लक्ष्य नहों रखना चाहिये । 

सामर्थ्यादुगृहिसंप्रत्ययः, बन्धनादयों द्यतीचारा वश््यमाणा नानगारस्य संभवंतीति 
सामर्थ्याद्गृहिण एवं ब्रतेषु शीलेषु पच पंचातीचाराः प्रतीयंते । पंच पंचेति वीप्सायां द्वित्व बत- 
शीलातीचाराणामनवयवेन पंचसरूयया व्याप्यत्वात्‌। पंचश इति लघुनिर्देशे सभवत्यपि पंच 
री ८ ९ * हक कह 
पंचेति वचनमभिव्यक्त्यथ, यथाक्रमबचनं वश्ष्यमाणातीचारक्रमसंबंधनाथ । 

सूत्र मे बिना कहे ही दक्ष्यमाण सूत्रो की सामध्य से यहाँ गृहस्थ का समीचीन बाघ हू रद्दा 
है, कारण कि बंध आदिक अतोचार जो भविष्य में कह्दे जाने वाले है वे गृहम्थ के ही संभवते है गृह- 
त्यागी संयमी के नहीं संभवते है इस कारण प्रकरण सामशथ्य से गृहस्थ के ही ब्रतों ओर शीलों में पाँच पॉच 
अतीचार क्बचित्‌ पाये जा रहे निर्णीत कर लिये जात है। इस सूत्र में “पंच पंच” यो बीप्सा में दोपना 
किया गया है क्यो कि ब्रत ओर शीलों के अताचारो को पूण रूप से पॉच संख्या करके व्याप लिया जाता 
है “अनवयवेन द्रव्याणां अभिधानमेव वीप्साथ:” यद्यपि वोप्सा अथ में शस्‌ प्रत्यय कर पंचशः इस प्रकार 
लघुरूप से निर्देश करना संभव था तो भी सूत्रकार का पंच पंच यो बड़ रूप से कथन करना तो अभि- 
यक्ति के लिये हैं. अर्थात्‌ रुघुबुद्धि शिष्यों को पंच पंच कहने से सुछभतया स्पष्ट अथ की प्रकटता हो जाती 
है। सूत्र में थथाक्रम शब्द का कथन करना तो भविष्य में कह्दे जाने वाले अतीचारों का क्रम अनुसार 
संबन्ध कराने के लिये दे अर्थात्‌ पूब सूत्रों में ब्रत ओर झीलों का जिस क्रम से निरूपण किया गया है 
उस क्रम का उल्लंघन नहीं कर वध्ष्यमाण सूत्रों में उनके अतीचार कह्दे जाय॑गे। 

अत एवाह ;-- 

इस ही कारण से चक्त सूत्र का अभिप्नाय प्रकट करते हुये ग्रन्थकार इस अग्रिम वात्तिक को 
कह्द रहे हैं । 

कं च्वेवं 
पंच पंच ब्रतेष्चेवं शीलेषु च यथाक्रमं। 
० 
वक्ष्यंते5तः परं शेष इति सूत्र ति दिश्यताम्‌ ॥१॥ 

इस प्रकार ब्रतों में ओर शीलों में क्वचित्‌ पाये जा रहे पाँच पाँच अतीचार भविष्य में सूत्रों 
द्वारा यथाक्रम से कहे जायंगे ऐसो सूत्रकार प्रतिज्ञा करते हैं। इस सूत्र का वाक्याथ बनाने में “अतः पर 
वश्ष्यन्त” यानी इस सूत्र से परली ओर सूत्रों में कहे जावंगे इतना पद शेष रह गया आया ततः अन्बि,, 
हो रहा समझ लेना चहिये। “सोपस्काराणि वाक्यानि भव॑ति” वाक्यों को यहां वहां से आवश्यक पदों 
को खींच लेनका अधिकार प्राप्त है । आवश्यक हो रहे अनुपात्त पद का प्रयोजन वश अन्‍्यत्न संबन्ध कर 
लेना अतिदेश है । “अतः परं ब्रतशीलेपु पंच पंच यथाक्रमं वश्त्यंत” यों सूत्र का वाक्य बना लिया जाग 
बड़ा सुन्दर जंचता हे । 

तत्राग्स्याणुव्रतस्य के5तोचारा हत्याह;--- 

उन ब्रत और शीलों में सब के आदि में कट्टे गये या प्रधान हो रहे अहिंसाणुप्रत के अतीचार 
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कौन हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रबर्तने पर सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कह्द रहे है । 


बंधवधच्छेदातिभारारोपराननपाननिरोधाः ॥२५॥ 


अभीष्ट देश मे जाने के लिये उत्सुक हो रहे जोब के प्रतिबन्ध हेतु हो रहे हूथकड़ी, छेज आदि 
से उस जीब को बांध देना बंध है । डंडा, चाबुक, छड़ी आदि करके प्राणियों का ताड़न करना बंध हे । 
कान, नाक, अण्डकोष आदि अबयबघों को छेद देना छेद हे । न्‍न्यायोचितमार से अधिक बोझ छादना 
अतिभारारोपण हैं। उचित समय पर था भूख, प्यास छगने पर गाय आदि के खाद्य, पेय पदार्थों का 
रोक लेना अन्नपान निरोध है । ये अहिसाणुब्रत के प्रमाइयोग से किये गये बन्ध आदि पांच अतीचार हैं। 
यदि प्रमादयोग नहीं है और हितैषिता है तो कुँआ, गड्ढा आदि में गिर जाने को रोकने के लिये पञ्ञ को 
लेज आदि से बांध देना, अथवा पागल खत्री या पुरुष को स्वपरघात के निबारणाथ सांकल आदि से बांध 
देना दोपाधायक नहीं हे | कोई कोई पागछ या भूतावेश की चिकित्सा तो थप्पड़ या बेंत से ताड़ना और 
कान, नाक, को दबाना आदि उपायों से की जाती है । उपद्रवी या अनभ्यासी छात्न का गुरु भी ताड़न 
करते है माता-पिता भी बच्चों को कदाचित्‌ पीट देते हैं। शल्य चिकित्सा करने वाले डाक्टर या जराह 
फोड़ा को चीर देते है। आवठ्यकता पड़ने पर अंगुली, टांग, आदि उपादशों का छेद भी कर डाछते हैं। 
वायु का राग या अंगशन्यता की चिकित्सा के लिय श्ञीश्ञा का भारी कड़ा हाथ-पांव में डाल दिया जाता 
है | हितेच्छ बेद्य रोगी के खाने पीने को रोक देता ह। उपवास करने का उपदेश देने बाले पण्डित भी 
दूसरा के अन्नपान का निरोध कर देते है। बात यह है कि विशद्धि के अंग हो रहे बंध आदिक मरू 
नहीं है ओर संक्‍्लेशजनक हो रहे बंध आदिक उस अहिंसाविरति के अतीचार हैं । जीब के संपूण प्राणों 
का वियाग नहीं करूंगा इतने मात्र अहिंसा ब्रत को एक देश पाल रहा हू फिर भी क्रोधवश्श बांधता, 
ताड़ता, छेदता, अतिभार छादइता और खाना पीना रोकता हुआ श्रमादी जीव निर्देय होने के कारण ब्रत, 
को सर्वादग नहीं पाछ रहा सता अतीचार दोष का भागी हा जाता है । 


अभिमतदेशे गतिनिरोधहेतुबधः प्राणिपीडाहेतुबंधः, कशाग्रमिघातमात्र न तु प्राणव्यप- 
रापणं तस्य व्रतनाशरूपत्वातू, छेदोंईगापनयनं, न्याय्यभारातिरिक्तभारवाहनमतिभारारोपणं, 


शुत्पिपासाबाधनमन्नपाननिरोधः । कुतो5मी पंचाहिसाणुत्रतस्यातीचारा इत्याह-- 

जाने आने के लिये अभीष्ट हो रहे देश मे म्वच्छन्दर गमन के निरोध का हेतु हा रद्दा बन्ध है । 
ताड़न आदि द्वारा प्राणियों की पीड़ा का कारण हो रही बध क्रिया है जो कि चाबुक, छोदरी, बत आदि 
करके अभिषघात कर देना मात्र ह। किन्तु वध शब्द करके यहां सम्पूण प्राणों का वियोग कर मार डालना 
अथ नही पकड़ना क्योंकि वह हत्या करना तो अहिसाव्रत का ही नाश कर देना रूप है “सापेक्षस्थ ब्रते 
हि स्थादतिचारोंडशभंज नम्‌” ।। कान, नाक आदि अवयवो का छेद डालना छेद है | न्याय से अनपेत (समु- 
चित ) हो रहे बोझ से अधिक बोझ लादना अतिभारारोपण है | भूख, प्यास की वाधा उपजाना अन्नपान 
निरोध हे | यों ये पांच अतीचार हुये | यहां कोई पूछता हे कि अहिसाणुत्रत के वे बन्ध आदि पांच अती: 
चार भछा किस युक्ति से सिद्ध हो जाते है ! बताओ। ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर प्रन्थकार अग्रिम 
वारत्तिक द्वारा उत्तर कहते हैं | 


तत्राहिसावतस्थातीचारा बंधादयः श्रुताः । 
तेषां क्राधादिजन्मलात्क्रोधादेस्तन्मलत्वतः ॥९॥७ 


&३१० इछोफ-बातिक 


उन ब्रतों या अतीचारों में अहिंसावत के बन्ध आदिक पॉच अतीचार आचाय परंपरा द्वारा 
सुने जा रहे माने गये हैं. ( प्रतिज्ञा ) क्योंकि वे बन्ध आदिक तो क्रोध, छोभ आदि कषाय भावों से 
उपजते हैं। और क्रोध आदि उस अहिंसात्रत के मल है अंतरंग मलों अनुसार हुई बह्िरिंग की 
बन्धन, बध आदि निन्द्क्रियाये अतीचार मानी जाती है यों अनुमान प्रयोग बना दिया है । 


पू्व॑ंबदनुमानग्रयोगः प्रत्येतव्यः ॥ 

ज़िस प्रकार सम्यर्दृष्टि के अतोचारों का निरूपण करते हुये “मालिन्यद्देतुत्वात” हेतु देकर 
पूरब में अनुमान का प्रयोग रचा था उसी प्रकार यहां अहिंसात्रत के अतीचारो में भी अनुमान का प्रयोग 
इस वात्तिक अनुसार समझ लेना चाहिये । 


अथ टितीयस्याणुव्रतस्य के5तीचाराः पंचेत्याह;--- 


अब दूसरे सत्य अणुत्रत के पांच अतीचार कौन से है ? ऐसी निर्णिनीषा प्रकट होने पर महा- 
न हो 
विद्वान सूत्रकार समाधान कारक अग्रिम सूत्र को कहते है । 


मिथ्योपदेशरहो भ्याख्यानक्टलेखक्रियान्यासापहा रसाका रमन्‍्त्र- 
भेदा: ॥२६॥ 


इन्द्रपदवी या तोथंकरों के गर्भ अवतार, जन्म अभिषेक, साम्राज्य प्राप्ति, चक्रवर्तित्व, दीक्षा 
कल्याण अथवा मण्डलेउबर आदि राज्य, सर्वाथसिद्धिपयेन्त अहमिन्द्र पद, ये सब सांसारिक सुख अभ्युदय 
कद्दे जाते हैं तथा तीथकरों के केवलज्ञान कल्याण, मोक्षकल्याणक अनन्तचतुष्टय या अन्य सामान्य केब- 
लियों की निर्वाण प्राप्ति ये सब निःश्रेयस माने जाते हैं । अभ्युदय और निःश्रेयस को साधने वाले क्रिया- 
विज्यपों में अज्ञानादि के वश्श हों कर अन्य को अन्य प्रकारों से प्रवृत्त करा देना या ठग लना मिभ्यापदेशञ 
हे। स्त्री पुरुषो या मित्रों आदि कर के एकान्त में की गयी या कह्दी गयी विशेषक्रिया को गुप्तरोति स 
ग्रहण कर दूसरों के प्रति प्रकट कर देना रहोभ्याख्यान हैं | अन्य के द्वारा नहीं कह्टे गये विषय को उसने 
यों कहा था या किया था इस प्रकार ठगने के लिये जो दृषवश लिख दिया जाता है बहू कूटल्ख क्रिया हैं। 
सोना, चॉँदी, रुपया, मोहर किसी के यहाँ धरोहर रख दी गयीं उन कीपू री संख्या को भूछ कर पुनः 
ग्रहण करत समय अल्पसंख्यावाले द्रव्य को माँग कर ग्रहण कर रहे पुरुष के प्रति सोने आदि का अधिक 
परिमाण जान कर भी जो थोड़े द्रव्य की स्वीकारता दे देना हू वह न्‍्यासापहार है। अथ, प्रकरण, अंग- 
बिकार आदि करके दूसरों की चेष्टा को देखकर ईष्या, लोभ, आदि के वश हंकर जो अन्यपुरुषों के 
सन्मुख उस गुप्त मन्त्र का प्रकट कर देना हे वह साकार मन्त्रभेद है । यों ये मिथ्योपदेश आद्क उस 
सत्यत्रत के पाँच अतीचार है। यहां भी सत्यत्रत का एक देश भंग और एक देश रक्षण द्ोता रहने से 
अतीचारों को व्यवस्था हे ॥ 


मिथ्यान्यथाग्रवतनमतिसंधांपनं वा मिथ्योपदेशः सर्वथेकान्तप्रततेनवत्‌, सच्छाखान्यथा- 
कथनवत्‌ परातिसंधायकशाखरोपदेशवच्च, संबृतस्य प्रकाशनं रहोभ्यारू्यानं, ख्रीपुरुषानुष्ठित- 
मुप्तक्रियाप्रकाशनवत्‌, परप्रयोगादन्यानुक्तपद्धतिकम॑ कूटलेखक्रिया एवं तेनोक्तमनुष्ठितं चेति बंच- 
नाभिप्रायडेखनवत्‌, हिरिण्यादिनिक्षेपे अल्पसंख्यानुज्ञावचनं न्‍्यासापहारः शतन्यासे नवत्यनु- 
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प्टानवत्‌, अर्थादिभिः परगुद्यप्रकाशनं साकारमन्त्रमेदः अं प्रकरणादिभिरन्याकूतमुपलभ्यासया- 
दिना तत्प्रकाशनवत्‌ ॥ कथमेते अतीचारा इत्याह--- 


जिस प्रकार बौद्ध धर्म का पक्ष लेकर सबथा क्षणिक एकान्त में प्रवृत्ति करा दी जातो है एवं 
स्व को नित्य मानने का पक्ष ले रहे एकान्तीपण्डित के अनुसार सबंथा नित्यैकान्त में प्रवृत्ति करा दी 
जाती है | आदि, या समीचोीन शास्त्र का अन्य प्रकारों से निरूपण करा दिया जाता हैं. । तथा दूसरों की 
धन आदि के लिये वंचना कराने वाले शास्त्रों का उपदेश दे दिया जाता है उसी प्रकार मिथ्या यानी 
अन्यथा प्रवृत्ति करा देना, अथवा दूसरों के अभिप्राय को सुमार्ग से हटाकर कुमा्ग पर लगा देना मिथ्यो- 
पदेझ है । ढके हुये यानी गुप्त हो रद्दे क्रिया बिशेष का जो दूसरों की हानि करने के लिये प्रकाशित कर 
देना है वह रहोभ्याख्यान है, जेसे कि खल्त्री पुरुषों करके एकान्त में की गई क्रियाबिशेषकों प्रकट कर 
दिया जाता है। दूसरों करके नही कहे गये किन्तु पर प्रयोग से इडिगितों द्वारा समझ कर ठगने के लिये 
लेखन क्रिया के मार्ग को पकड़ना कूटलेखक्रिया है। जेसे कि उस मनुष्य ने मरते समय यों अमुक को 
भाग देने के लिये कहा था, इस प्रकार अंगचेष्टा करो थी इस प्रकार ठगने के अभिप्राय अनुसार लिख 
दिया जाता है। सोना, चांदी आदि की धरोहर किसी महाजन के यहां रख देने पर पुनः संख्या भूल 
गये स्वामी का अल्पसंख्यक द्रव्य मागने पर थोड़ी संख्यावाले होन द्वव्य के धरोहर को स्वीकारता को 
कह देना न्‍्यासापहार है । जैसे कि किसी बोहरे के यहां सौ मोहरों की घरोद्दर जमा कर देने वाले भोले 
जीव का संख्या भूल कर अपनी कुल नब्वे मोहरों को छे रद्दे भोले जोब के प्रति तुम्हारी नब्बे ही मोहरे 
थी यों कह कर अधिक जान कर भी नब्ब मोहरों के देने का उस बोहरे करके अनुष्ठान कर दिया जाता 
हू । अर्थ, प्रकरण, अंगविकार, श्रविक्षेप आदि करके दूसरो के मुद्य इतिवृत्तों का प्रकाश कर देना साकार- 
मन्त्रभेद है। जेसे कि अर्थ, एकरण आदि करके दूसरों की चेष्टा को दक्षता पूषंक जान कर ईर्ष्या, द्वेष 
आदि करके उस गुप्त क्रिया को प्रकाश में छा दिया जाता है ॥ यहाँ कोई पूछता है कि सत्यक्रत के ये 
पांच अतीचार भछा किस प्रकार हो जाते हैं. इस में युक्ति भी क्या हे ? बताओ ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर 
प्रन्थकार समाधान कारक अग्रिम बारत्तिक को कहते है| 


तथा मिथ्योपदेशाद्या द्वितीयस्य व्रतस्य ले । 
तेषामनृतमूलत्वात्तद्तत्तेन विरोधतः ॥१॥ 


जिस प्रकार अहिंसात्रत के संक्रश बश पांच अतीचार दोष छग जाते हैं उसी प्रकार दूसरे 
सत्याणुब्रत के वे मिथ्योपदेश आदिक पांच का अतोचार संम्भव जाते है ( प्रतिज्ञा ) क्‍यों कि प्रमाद 
युक्त झूँठ बोलने के मूल मानकर वे मिथ्योपदेश आदि उपजते हैं ( हेतु ) जेसे कि बंचक शास्त्रों का उपदेश 
या दम्पतियों की रहस्य क्रिया का अ्रकाश करना आदि अनुृतमूलक होने से सत्य का दोप हे ( पक्षान्त- 
व्याप्तिपूबेक दृष्टान्त ) उस सत्यत्रत या आत्मविशुद्धि के साथ मिथ्योपदेश आदि का उसी प्रकार विरोध 
है जेसे अहिंसा त्रत का बन्ध आदि के साथ विरोध ठन रहद्दा हैं। अतः एकदेश भंग और एकदेश रक्षण 
हो जाने से उक्त अतीचार सम्भव जाते है। अर्थात्‌ अतीचार बाला विचारता हे कि ज॑से जेन पण्डित 
अपनी आम्नाय अनुसार जेन शास्त्रों का उपदेश सुनाते हैं उसी प्रकार मैंने यजुबंद अनुसार हिंसा का या 
बोद्ध मत अनुसार क्षणिक एकान्त पक्ष का अथवा “वबाराडुग़ना राजसभा प्रवेशः” इस नीति शास्त्र के 
अनुसार वेश्या के यहां जाने का एवं डाकुओं के अभिप्राय अनुसार सभी पाषों के मूलभूत धनिकों के 
धन को मार पीट कर के भी हृड़प लेने का उपदेश दे दिया है कोई मनमानी बातें नहीं कह दी हैं। इसी 
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प्रकार दम्पतियों के रहस्य की भी सच्ची ही बात कही है, झूँठी बात एक भी नहीं कही दे इत्यादि, यों 
ब्रत की रक्षा कर रहा भो व्रत का पूर्णपालन नहीं कर सका हे | 

यथाश्व्रतस्य मालिन्यहेतुत्वाद्वंधादयो5तीचारास्तथा द्वितीयस्य मिथ्योपदेशादयस्तद- 
विश्रेषात्‌ । तन्‍्मालिन्यहेतुत्व॑ पुनस्तेषां तच्छुद्धिविरोधित्वात्‌ | 

जिस प्रकार सब के आदि में कद्दे गये अहिंसा बत के मालिन्य का कारण हो जाने से बंध, 
चध आदिक पांच अतीचार हैं। उसी भकार दूसरे सत्याणुत्रत के मिथ्योपदेश आदिक पांच अतीचार हैं । 
क्योंकि उस मलिनता के कारण हो जाने का दोनों में कोई अन्तर नहीं है | हां उन मिथ्योपदेश आदिकों 
को ब्रत की मल्विनता का कारणपना तो उस्त सत्य करके हुई आत्मविशुद्धि का विरोधी हा जाने से 


नियत है । 


अथ तृतीयस्य व्रतस्य केःतीचारा इत्याह;--- 
पहले और दूसरे ब्रतों के अतीचार ज्ञात हा चुके है अब तीसरे अचोय॑ ब्रत के अतीचार कौन 
हैँ ? ऐसी निर्णतु' इच्छा प्रबतने पर सूत्रकार महोदय अग्रिम सूत्र को कह रहे हैं | 


स्तेनप्रयोगतदाहुतादानविरुद्ध राज्यातिक्रमही नाधिकमानोन्मा- 
नप्रतिरूपकव्यवहारा: ॥२७॥ 


कोई पुरुष स्वयं तो चोरी नहीं करता है किन्तु दसरे स्तेन यानी चोर को प्रेरणा कर देता है 
णह स्तेनप्रयोग दे। उन चोरों करके चुराये गये बहुमूल्य द्रव्य को अल्पमूल्य द्वारा क्रय करने के अभिप्राय 
से प्रहण कर छेना तदाह्नतादान हैं | उचित न्याय से अन्य प्रकारों करके देना छेना अतिक्रम कहा जाता है, 
विरुद्ध राज्य के होते सन्त अतिक्रम करना, राजा या स्वामी की घोषणा का उल्लंघन कर अन्य प्रकारो 
से लेना देना जेसे कि कर देने योग्य अपने पदार्थ को महसूल बिना दिये ही राज्य से बाहर कर देना, 
पूरी टिकट के स्थान पर आधी टिकट और आधी टिकट वाले की टिकट नहीं खरीदना, रेलगाड़ी मे 
सामान अधिक ले जाना, इत्यादि विरुद्धराज्यातिक्रम हे | नापने, तोलने, के लिये काप्ठ, पीतल आदि के 
बनाये हुये सेर, ढय्या, पंसेरी आदि नाप या तखरी के पडआ, दुसेरी, आदि बांट एवं गज, फुटा, आदि 
को न्‍्यून या अधिक रखना हीनाधिकमानोन्मान हू । न्यून हो रहे मान, उन्‍्मानों से खोटा बनियां दसरों 
के लिये देता है ओर अधिक हो रहे मान, उन्मानों , करके बद्द बनियां अपने लिये नापता, तोलता है 
कृत्रिम बनाये गये नकली सोने, चांदी, मोती, घृत, दध, चुन आदि करके ठगने के बिचार अनुसार 
व्यवह्दार करना भ्रतिरूपक व्यवद्दार है ये पांच अचोयाणुब्रत के अतीचार हैं । 


मोषकस्य त्रिधा प्रयोजन स्तेनप्रयोगः । चोरानीतग्रहणं तदाहतादानं, उचितादन्यथा 
दानग्रदणमतिक्रमः, विरुद्धराज्ये सत्यतिक्रमः विरुद्धराज्यातिक्रमः, कूटप्रस्थतुलादिभिः क्रयविक्रय- 
प्रयोगो द्वीनाधिकमानोन्मानं, कृत्रिमहिरण्यादिकरणं प्रतिरूपकव्यवहारः | कुतो5मी तृतीयरय 
ब्रतस्यातीचारा इत्याह;--- 


चोरी करने वाले जीब को तीन प्रकार यानो मन, वचन, या काय करके अथवा दूसरे पुरुष 
द्वारा प्रयुक्त कराता है, कृत, कारित, अनुमोदना अनुसार प्रेरणा करता है बह छृत्यतः स्तेनप्रयोग हे । 
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चोर करके छाये गये द्रव्य का ग्रहण कर लेना तदाह्मतादान है । उचित रीति से अन्य प्रकार अन्याय द्वारा 
दान या प्रहण करना अतिक्रम बोला जाता है । विरुद्धराज्य के होते सन्‍ते जो अतिक्रम करना है वह विरु- 
द्वराज्यातिक्रम है |झूंठे नाप, तोल, आदि करके क्रय विक्रय का प्रयोग करना हीनाधिकमानोन्मान हे, यहाँ 
आदि पद से घोड़े की, मोतरियों की जल की गर्मी की बिजली की वर्षा की भाप की पाण्डित्य आदिकी 
भिन्न-भिन्न प्रकारों से होने वाली नाना नाप तोलो का ग्रहण है । कृत्रिम ( नकछी ) सोना, चाँदी आदिका 
बनाना या इन का दूसरों को ठगने के लिये व्यापार करना प्रतिरूपकव्यवह्टार है ॥ यहाँ कोई पूंछता हे कि 
तोसरे अचोर्य ब्रत के स्तेन प्रयोग आदि पाँच अतोचार भछा किस युक्ति से सिद्ध हुये मान छिये जाँय ? 
ऐसी जिज्ञासा प्रबंतने पर ग्रन्थकार अग्रिम वात्तिक को कह रहे हैं । 


प्रोक्ताः स्तेनप्रयोगाद्या: पंचास्तेयव्रतस्य ते । 
स्तेयहेतुत्वतस्तेषा भावे तन्मलिनत्वतः ॥१॥ 


अचोय ब्रत के वे चोर प्रयोग आदिक पांच अतीचार सूत्रकार महाराज ने बहुत अच्छे ढंग से 
कह दिये है क्योंकि वे स्तेनप्रयोग आदिक ता चारी के परम्परा हेतु हो रहे हैं। उन चोर प्रयोग आदि के 
होते सन्‍्ते उस अचोयंत्रत प्रयुक्त हुई आत्मविशुद्धि को मलिनता हो जाती है। एक अंश अचोौयंत्रत को 
रक्षा बनी रहती है कि मैंने मात्र चोरी का नो भंगों से प्रयोग करना बता दिया है चोरी थो नहीं की है 
इत्यादि विचार अनुसार इन स्तेन आदि प्रयोग को अतीचारपने की व्यवस्था है । 


अय चतुर्थस्याणुव्रतस्य केहतीचारा इत्याह;--- 


अब चोथे स्वदारसंतोष या ब्रह्मचय णुम्रत के अतीचार कौन कौन हैं ? ऐसो जिज्ञासा उपजने 
पर सूत्रकार महाश्य इस अग्रिम छूत्र को कहते है । 


परविवाहकररोत्वरिकापरिगृहीतापरिगुहीतागसना नंगक्री डा- 
कामतीत्राभिनिवेशा: ॥२८॥ 


अपनी संतान के अतिरिक्त अन्यदीय पुत्र या कन्याओं का विवाह करना पहिलछा अतीचार है | 
परपुरुषो के साथ गमन यानी क्रीडा करने की जिन स्त्रिया की टेव हैं वह खोटी स्त्री इत्वरिका कही जाती 
है बह सधवा हो या विधवा हूं किसी पति के द्वारा यूहीत हो चुकी सन्‍्ती इत्वरिका परिग्रहीता मानी 
गई हैं | ऐसी परिगृष्टीत इत्वरिका के साथ जो गमन करना अर्थात्‌ उसके जघन भाग, स्तन, मुख, उद्र 
आदि का निरीक्षण करना, सराग भाषण करना, हाथ, भ्रकुटी, चश्षुः आदि करके संकेत करना इस प्रकार 
रागी होकर अनेक रमण कुचेष्टाये करना, द्वितीय अतीचार है। परपुरुषों के साथ गमन करने की टेब 
( आदत ) को धार रही जो किसो पति कर के ग्रृहोत नहीं हो चुकी है ऐसी गणिका या पुंठ्चली स्त्री 
इत्वरिका अप रेग्रृहीता है । परपुरुपगामिनी अपरिगृहीत वेश्या या पुंइ्चली ( खानगा ), स्त्रियों में स्तन 
निरीक्षण, द्वास्य, उपरिष्टात्क्री़ाय आदि कुक्रियायें करता तीसरा अतीचार हू | स्तर पुरुष या स्व स्त्री मे 
भी अंग यानी जननेन्द्रिय के अतिरित अगों में क्रीडा करना चौथा अतीचार है। स्व स्त्री में भी काम 
रति का प्रवृद्ध परिणाम होना यानी संतुष्ट नहीं होकर कामक्रोड़ा में अविराम प्रवृत्ति करना कामतीज्रा- 
भिनिवेश नाम का पाँचवां अतीचार हे । यों परविवाह करण ९ इत्वरिकापरिगृहीतागमन २ इत्वरिका 
के आ गमन ३ अनंगक्रीडा ४ कामतीत्राभिनिवेश ५ ये स्वदारसंतोष या परदारनिवृत्तिव्रत के पांच 
अतीचार है । 


६३४ इलोक-वार्तिक 
सद्देशचारित्रमोहोदयाद्विवहन॑ विवाहः परस्य विवाहस्तस्य करणं परविवाहकरणं, अयन- 


शीलेत्वरी सैव कृत्सिता हत्वरिका तस्‍यां परिग्ृद्दीतायामपरिग्रृहोतायां च गमनमित्वरिकापरिशद्दी- 
तापरिग्ृहीतागमनं, अनंगेषु क्रीडा अनंगक्रीडा, कामस्य प्रवृद्धः परिणामः कामतीवाभिनिवेश्ञः । 


दीक्षितातिबालातियग्योन्यादीनामनुपसंग्रह इति चेन्न, कामतीव्राभिनिवेशग्रहणात्‌ सिद्धेः | त एते 
चतुर्थाणुत्रतस्य कुंतो5तोचारा इत्याह-- 


सातावेदनीय कर्म ओर चारित्रमोह ( माया, लोभ, रति, हास्य, वेद ) कर्म का उदय हो जाने 
से विवाह क्रिया द्वारा बंध जाना विवाह दे, पर का जो विवाह सो परविवाह हे उस परविवाह का 
करना परविवाहकरण हूं यों परविवाह शब्द की निरुक्ति कर दी गई हैँ । परपुरुष के निकट गमन करने 
की टेब को धारने वाली ख्री इत्वरी है। इत्बरी शब्द से कुत्सिता इत्बरी यों खोटे अर्थ में क प्रत्यय कर 
देने पर बही कुत्सिता इत्वरी इत्वरिका कही जाती हैं। उस परिगृहीत हो रही इत्वरिका मे और किसी 
नियत भर्ता करके नहीं परिग्रहीत हो रही इत्बरिका में गमन करना इत्वरिकापरिग्रहीतापरिग्रहीतागमन 
है। काम सेवन के अंगों से भिन्न अंगों मे क्रोड़ा करना अनंगक्रीडा है । रति क्रिया का अतिशय करके 
बढ़ रहा परिणाम कामतीत्राभिनिवेश हूँ । यहाँ कोई आक्षेप करता हू कि दीक्षा छे जा चुकी खी या छोटी 
अवस्था की अतिबाला लड़की अथवा छिरिया, हरिणी आदि तियख्लिनी एवं काप्ठ, चित्र, रबड़, रूई 
आदि की बनी हुई अनेक प्रकार की अचेतन स्त्रियां अथवा स्त्रियों की अपेक्षा से तियग्व पुरुष, दीक्षित, ऋत्रिम 
पुरुष चिह्न आदि का इस सूत्र में उपलक्षण रूप से भी सग्रह नहीं हा सका हूँ ऐसी दा मे दीक्षिता आदि 
आदि के साथ क्रीड़ा करने को किस दोष मे गिना जायगा ? ग्रन्थकार कहते हैं यह तो न कहना क्योकि 
पांचवे अतीचार कामतीत्राभिनिवेशज्ञ का ग्रहण कर देने से उनके संग्रह की सिद्धि हों जाती ह। कामकी 
तीव्रता से ही अपनी दीक्षिता स्त्री अथवा अपने लिये कल्पित की गई अतिबाला कन्या एवं तियज्विनी 
आदि त्यागने योग्य स्त्रियों में प्रवृत्ति होती है | यों ये पाँच अतीचार कुछ ब्रत की रक्षा का अभिप्राय रख- 
कर ज्रत का भंग कर देने से गृहस्थ के संभव जाते है। यहां कोई तक कर रहा हे कि प्रसिद्ध हो रहे ये 
पांच अतीचार भला चोथे अणुत्रत के किस युक्ति से सिद्ध कर लिये जांय ? एसी तकणा उपजने पर 
प्रन्थकार अग्रिम वात्तिक को कहते है । 


चतुर्थस्य व्रतस्यान्यविवाहकरणादयः 
पंचेते5तिक्रमा ब्रह्मविधातकरणक्षमाः ॥१॥ 
अन्यविवाहकरण आदिक ये पॉच ( पक्ष ) चोथे ब्रत के अतीचार है ( साध्य ) क्योंकि ब्रद्मा- 
चर्याणुत्रत का बहुभाग विघात करने में समर्थ हो रहे हैं ( हेतुदुछ ) | यों अनुमान अ्रयोग बना कर उक्त 
सूत्र के श्रमेय को प्रमाणसंप्लव द्वारा पुष्ट कर दिया है । 
स्रदारसंतोषब्रतविहननयोग्या हि तदतीचारा न पुनस्तद्विधातिन एवं पूव॑बत्‌ ॥। 


पूर्व में जेसे अद्दिंसाणुश्रत, सम्यर्दर्अन आदि के अतीचार उन को माना गया है जो कि श्तों 
की सर्वाज्ञ विशुद्धि होने के कारण नहीं है और ब्रत का सर्वांग बिनाश करने बाछे भी नहीं हैं. जो 
विश्ुद्धि के कारण है वेतो त्रततों के संरक्षक हैं जो ब्रतों के विनाशक हैं वे अनाचार या अविरतिस्व॒रूप 
हैँ हां त्रतों को मलिन कर देने वाले अतीचार कह्दे जाते हैं। उसी प्रकार स्वदारसंतोषत्रत में विध्न करने 
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योग्य परिणाम ही उस चौथे ब्रत के अतीचार हैं. किन्तु फिर उस ब्क्नत्रत का हो सर्वांग विधात करने 

वाले तो अतीचार नहीं हो सकते हैं यों इस कारिका में कहे गये अनुमान के व्यतिरेकदृष्टान्त तो ब्रह्मत्रत 

के विज्ोधक स्त्रीराग कथा श्रवण त्याग, नवधा ब्रह्मचयत्रतपालछन आदि और ब्रह्मबिघातक परस्त्रीरमण 

वेश्यामेथुन आदि हैं तथा परविवाहकरण आदिक अन्बयदृष्टान्त हो सकते है। अन्‍्तर्व्याप्ति को मानने 

वाले पण्डित पक्ष के भोतर भी व्याप्ति ग्रहण कर उसको अन्वयदृष्टान्त बना छेते हैं। अन्यथा सभी ह्वेतु 
ध्य वालो को पक्ष कोटि में घर देने पर अन्बयदृष्टान्त का मिलना असंभव है । 


अथ पंचम्त्रतस्य के3तीचारा इत्याह;-- 

ब्रत और शोछों में पांच पांच अतीचार हैं इस प्रतिज्ञा अनुसार पहले चार त्रतों के अतिचार 
ज्ञात कर लिये इनके अनन्तर अब पांचवें परिग्रहपरश्मिण श्रत के अतीचार कौन है * ऐसी तस्त्व बुभुत्सा 
प्रवतने पर सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कह रहे है। 


क्षेत्रवास्तुहिरण्यसुवर्णाधनधान्यदासी दासकृप्यप्रमा राति- 
ऋक्रसमा: ॥२९॥। 


क्षेत्र-वास्तु, आदिक पांच परिग्रहपरिमाणब्रत के अतीचार है अर्थात्‌ क्षेत्र और वास्त का अति 
क्रमण कर लेना पहिला अतोचार है। धान्यों की उत्पत्ति के स्थान को क्षेत्र कहते है | कुटिया, डेरा, कोठी 
हवेली, घर. प्रासाद, ग्राम , नगर आदि ये वास्तु कद्दे जाते है। इनका लोभ के आवेझ़ से अतिक्रम कर- 
लिया जाता हू । सीमा करने वाली भीत या बाढ आदि को हटाकर दूसर घर या खेत को मिला लेने से 
यह अतीचार सभव जाता हैं। मैन घर आदि को बढा लिया है उनकी परिमित संख्या का अतिक्रम नहीं 
किया है यो इस बनती के त्रत की एकदेश्ञ रक्षा का अमभिप्राय है। रूपा, चांदी, मोहर, गिन्नी, पेसा, सिक्का 
आदि व्यवहार मे क्रय विक्रय उपयोगी यानी वम्तु के अदलू बदल का विनिमय करने वाले पदार्थ हिरण्य 
है । और माना तो प्रसिद्ध ही है । परिमित किये गये हिरण्य सुधर्णों का अतिक्रमण कर लेना दमरा 
अतोचार ह। अपन त्रत के ममाप्त हो जाने पर तुम से इतना सिक्का या सोना ले ल'गा इस अभिप्राय 
कर के अधिक लब्ध को अन्य के लिये अपेण करदेने से छोभवश यह अतीचार संभव जाता है। गाय, 
भस, हाथी, घोड़ा, ऊंट, छिरिया आदिक धन है। और गेहूं, चावल आदिक धान्य है। परिमित धन 
ओर धान्य का अतिक्रम करना तीसरा अतीचार है। यह अतीचारी बिचारता है कि अपन घर में प्राप्त 
हो रहे धनथान्यो का विक्रय या व्यय कर देन पर पुनः तुम आसामियों से ले छ'गा इस भावना करके 
नियन्त्रण कर देन से यह दोप संभव जाता हू। संख्या किये गये दासीदासों का अतिक्रम करना चौथा 
अतीचार हू । गाय, घोड़ी, तोता, मना, सिपाही, दासियां, चाकर, इनमे गर्भवाली की अपेक्षा अथवा कुछ 
काल परचात्‌ अपन ब्रत को यथ।|वस्थित कर लू गा । यों विचार कर नियत संख्या का अतिक्रम कर देन से 
यह अतीचार संभवता है । वस्त्र, भाण्ड, गाड़ी, पलंग, हल, आदिक सभी कुप्य में गर्मित हो जात है। 
नियत काल के परचान्‌ मै तुम से ले लू गा या अन्य को दिला द गा इस अभिप्नाय से यह कुप्यो का अतिक्रमण 
संभव जाता ह्‌ या क्षेत्र बास्तुओ की समा को बढ़ाना ९ हिरिण्य सुबर्णों का अतिक्रम २ धनधान्यों की 
मयादा का उल्लंघन ३ दासीदासों की संख्या का अतिरेक ४ और कुप्यपदार्थों को मर्यादा का उल्लंघन ये 
पांच परिमित परिभ्रहत्नत के अतीचार है। 


प्षेत्रवास्ववादीनां दयोद्योईन्द्रः प्राक्‌ इुप्पात्‌, तीवलोभाभिनिवेज्ञात्‌ प्रमाणातिरे- 
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कास्तेषामतिक्रमाः । पंच कुतो5तीचरा हत्याह;-- 
क्षेत्र वास्तु आद्क पदों के दो दो पदों का ढंद्भ समास हो गया है। कुप्य से पहले आठ पदों के 
चार युगछो का न्यारा न्यारा समाहारद्ंद्व कर लिया जाय | “क्षेत्र च वास्तु च क्षेत्रवास्तु” खेत और 
घर का समाहार कर एकवचन पद क्षेत्रवास्तु बना लिया गया हे “हिरण्यं च सुवर्ण च” यो रुपया आदि 
और सोने का समाहार कर 'हिरण्यसुबण' पद्‌ एकवचन कर दिया हे ( समाहारे एकवत्‌ स्यात्‌ ) | “धर्न 
च धान्यं च” यों का दंद्ध कर गाय आदिक घन और धान गेहू' आदिक धान्यों को कद्द रहा “धनधान्यं” पद 
बना लिया जाता है । “दासी च दासइच” यों (गवाइवप्रश्नतीनि च) सूत्र करके समास कर टहछुआ, टह- 
लनी स्त्री पुरुषों को कद रहा “दासोदासं” पद्‌ साधु बन जाता है। पुनः “क्षेत्रवास्तु च हिरण्यसुबण 
च धनधान्यं च दासीदासं च कुप्यं च' यों क्षेत्रवास्तु-हिरण्यसुबर्ण-धनधान्य-दासीदासकुप्यानि एतेपां 
प्रमाणानां अतिक्रमाः' यों निरुक्ति कर सूत्र वाक्य बन जाता है । तीत्रलोभ का चारो ओर आवेश हो 
जाने से इन के प्रतिज्ञात प्रमाणों का अतिरेक होना संभव जाता है । उन क्षेत्र आदिकों के पाँच अतिक्रम 
अतीचार हैं। यहाँ कोई आगमोक्त बिपय का तक द्वारा निर्णय करने के लिये आरेका उठाता दे कि 
परिग्रह परिमाण ब्रत के ये सूत्रोक्त पाँच अतीचार भला किस युक्ति से सिद्ध द्वो जाते है ! बताओ । ऐसी 
निरिचकीषा प्रवतने पर ग्रन्थकार अग्रिम वार्षिक को स्पष्टीकरणार्थ कह रहे हैं । 


क्षेत्रवास्ववादिषपात्तप्रमाणातिकमाः स्वयं । 
पंच संतोषनिधोतहोतवोंत्यब्रतस्य ते ॥१॥ 


क्षेत्र, बास्तु, आदिक में ( पक्ष ) स्वयं प्रतिज्ञा पूबेक ग्रहण किये प्रमाण के ये पांच अतिक्रम हो 
जाते है ( साध्य ) कया कि ये पॉच अतिक्रम संतोष का एकदेश से घात करने में कारण हा रहे है ( देतु ) 
अतः पाँच व्रतो के अन्त में पड़े हुये परिप्रहपरिमाणत्रत के वे क्षेत्रबास्तु अतिक्रम आदिक पॉच अतीचार हैं । 


संतोपनिर्धातानुकूलकारणत्वाद्धि तदतीचाराः स्युन पुनः समर्थकारणत्वात्‌ पूवबत्‌ । 


पूरे संतोष के घातने में अनुकूल कारण हो जाने से उस परिप्रह परिमाणत्रत के ये पांच अतीचार 
नियम से संभव जायेगे किन्तु फिर समूल चूछ संतोष का घात करने में समर्थ कारण होने से ये अतीचार 
नहीं हैं जेसे कि पहिल सम्यग्दशन या अहिंसा आदि ब्तों में समझा दिया गया है. अर्थात्‌ एक देश ब्रत 
की रक्षा ओर कुछ अंगों में ब्रत का भंग हो जाने से पहिल अतीचार निर्णीत कर दिये गये हैं उसी 
प्रकार संतोष को भित्ति पर जो परिग्रहों का परिमाण किया था उस संतोष का जो परिपूर्णरूप से घात 
कर देते हैं ऐसी आयक के साथ हो रहीं ग्रद्धियां या उच्छु खल होकर मार परिप्रहोंको इकट्ठा करते रहना 
अतीचार नहीं हूँ किन्तु अनाचार हैै। और संतोष का जो किंचित्‌ भी घात नहीं करते हैं. ऐसे दान, पूजन, 
आदि भा अरतीचार नहीं प्रत्युत संतोषब्धंक ओर परिमाणगब्रत के पोषक गुण है। ये क्षेत्र वास्तु अतिक्रम 
आदिक पांच तो संताष को घातने में एकदेश अनुकूल हो रहे हैं अतः अतीचार मान लिये गये है । 


अथ दिग्विरतेः के४तिक्रमाः पश्चेत्याइ;-- 


पांच अणुब्रतों के अतीचार कह्टे सो जाने अब इस के अनन्तर सात शीछों में से पहिली दिग्वि- 


के पांच अतीचार कोन हैं १ ऐसी जिज्ञासा अबतने पर सूत्रकार मद्दाराज इस अभ्रिम सूत्र को कद 
। 


झप्तमो5भ्वाय ह३७ 
ऊर्ध्वाधस्तियेंग्व्यति ऋमक्षेत्रव॒द्धिस्म॒ृत्यंतराधानानि ॥३०॥ 


व्यतिक्रम शब्द को पहिले तीन शब्दों में जोड़ दिया जाय यों ऊध्ब व्यतिक्रम १ अधोव्यतिक्रम 
२ तियग्व्यतिक्रम ३ क्षेत्रव्ृद्धि ७ स्मृत्यन्तराधान ५ ये पांच अतोचार दिग्विरमणक्रत के हैं। पर्वत, वृक्ष, 
मीनार आदि पर ऊपर चढ़ जाना, नीचे कूँआ बाबड़ी आदि में उतरना, ओर तिरछे बिल , गुदह्दा, आदि 
में प्रवेश करना ये नियत ग्रदेश से परछी ओर किये जांय तो इनका उल्लंघन करना यों तीन अतीचार हो 
जाते हैं। प्रयोजन बिना या अज्ञानसे इनका अतिक्रम किया जायेगा तब तो अतीचार है अन्य प्रकारों 
से अतिक्रम करने पर तो अनाचार ही है । अज्ञानवश्ञ ये अतिक्रम हो जांय तो पुनः संभछ कर ब्रतों की 
रक्षा कर लो जाती है पीछे वहां अतिक्रान्त स्थल में जाने का सबंधा त्याग कर दिया जाता हैं अन्य को 
भी नहीं भेजा जाता है वहां अतिक्रान्त स्थान से किसी वस्तु का छाभ किया जाय तो उसका त्याग कर 
दिया जाता है । क्षेत्र की वृद्धि कर लेना अथवा पूव देश की अवधि में से घटाकर उसको पश्चिम देश 
की अवधि में लाभवश जोड़ देना यह क्षेत्र वृद्धि ह । नियत सीमा को भूल कर अन्य न्यूनाधिक स्मृतियों 
का अभिप्राय रखना स्मृत्यन्तराधान है । अज्ञान, अचातुर्य, सन्देह, अतिव्याकुडता, अन्यमनस्कता, अति- 
लोभ आदि करके स्मृति का श्रश हो जाता है । किसी ने पूव दिशा में सो योजन का परिमाण किया 
था, गमन करते समय स्पष्टरूप से स्मरण नहीं रहा कि मैने सो योजन का परिमाण किया था, या पचास 
योजन का नियम किया था, उस ब्रत।पेक्षी का पचास योजन से आगे जाने पर तो अतीचार हे और सौ 
योजन का अतिक्रम करने पर अनाचार हा जायेगा यो ये पांच दिग्विरति शील के अतीचार हैं ॥ 

परिमितद्गिवधिव्यतिलंघनमतिक्रमः, स त्रेधा ऊर्घ्वाधस्तियग्विषयमेदात्‌ । तत्र प्व॑ता- 
द्यारोहणादुर्ध्वातिक्रमः, कृपावतरणादेरधो5तिबृत्तिः, बिलग्रवेशादेस्तियंगतीचारः, अभिगृद्दीताया 
दिशो लोभावेशादाधिक्याभिसधिः क्षेत्रवृद्धि। इच्छापरिमाणेंउतर्भावात्पौनरुक्त्यमिति चेन्न, तस्या- 
न्याधिकरणलत्वात्‌ । तदतिक्रमः प्रमादमाहव्यासं गादिभिः । अननुस्मरणं स्मृत्यंतगाधानं । 

परिमाण की जा चुकी दिशा की अवधि का उल्लंघन कर देना अतिक्रम कहा जाता हू । विशेष- 
रूप से अतिक्रम करना व्यतिक्रम है | वह व्यतिक्रम ऊध्बद्शा, अधोदिशा, ओर तियग्दिश्ञा के विषयों की 
भिन्नता से तोन प्रकार का है उन तीनों मे पबत, स्तूप, टीछा आदि के ऊपर चढ जाने से ऊर्ष्बातिक्रम 
संभव जाता है । कुँआ में उतर जाना, दर्रा में नीचे आ जाना आदि क्रियाओं से अधोअतिक्रम हो जाता 
है | बिल में घुस जाना, सुरंग में प्रवेश कर जाना आदिक से तियंक्‌ अतिक्रम स्वरूप अतीचार हो जाता 
है। चारों ओर ग्रहण कर ली गई टिशा का लोभ के आवेश से अधिकपने का अभिप्राय रखना क्षेत्रवृद्धि 
है | यहाँ कोई हांका करता हैं. कि “धनधान्यादिग्रन्थं परिमाय ततोडधिकेपु |निरप्रहा, परिमितपरिप्रहः 
स्थादिच्छापरिमाणनामापि” इस प्रमाण अनुसार पांचवे अणुब्रत माने गये परिमित परिग्रह का दूसरा 
नाम इच्छापरिमाण भो है। फेली हुई इच्छाओं का संकोच कर नियत परिमाण कर लेना पांचमा अणुत्रत 
है। जब क्षेत्र के अतिक्रम को पांचवे ब्रत के अतीचारों में गिन लिया हैं उस में क्षेत्रवृद्धि का अन्तर्भाव हो 
सकता हे तिस कारण यहां उस को पुनः कथन करना तो पुमरुक्त दोष हैं । ग्रन्थकार कहते हैं. कि यह्द तो 
नहीं कहना क्‍योंकि वह इच्छा परिमाण तो अन्य क्षेत्र, वास्तु, आदिक अधिकरणों में हो रहा है और यह्‌ 
दिग्विरति अन्य के लिये है । वहाँ परिप्रहबुद्धि से क्षेत्र के प्रभाण का अतिक्रम कर दिया जाता है किन्तु 
यहा दिग्विरमण में मात्र दिशा के परिमाण का रक्ष्य हे अतः उस क्षेत्र को बढाकर अतिक्रम रूप से 
गमन कर लिया द्ै यों अर्थ में अन्तर है। प्रमाद, मोह, अन्यगतचित्तपना, उद्‌भ्रान्ति, आदि करके ये 
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तीन अतिक्रम या क्षेत्रवृद्धि हो जाती हैं | गृहीत मयादा का पीछे स्मरण नहीं रहना था न्‍्यून अधिक रूप 
स्मरणान्तर कर लेना स्मृत्यन्तराधान है । 


कस्मात्‌ पुनरमी प्रथमस्य शीलस्य पंचातीचांरा इत्याह; -- 
किस कारण से फिर पहिले दिग्विरतिशील के वे ऊद्ध्वातिक्रम आदि पाँच अतीचार संभव जाते 
है ? एसी जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार इस समाधान वचन को कहते हैं । 
(१ 
ऊध्वातिक्रमणायाः स्युः शीलस्याद्यस्थ पंच ते । 
तद्विरत्युपघातित्वात्तेषां. तद्धि मलत्वतः ॥१॥ 
आदि में हो रहे दिग्विरति झील के वे ऊध्बंदिशा अतिक्रमण आदिक पॉच अतोचार संभव 
जाते है ( प्रतिज्ञा ) क्यों कि वे उस दिग्विरति ब्रत का ईषदूघात करने वाले है । तिसकारण नियम से वे 
उसके मल है । अतः व्रत का समूलचूल घात नही कर देने से ओर ब्रत के पोषक भी नहीं होने से उन 
मलिनता के कारणों को ब्रत का एकदेश भंग कर देने की अपेक्षा अतीचार कहा गया है । 
अथ द्वितीयस्य के5तीचारा इत्याह;-- 
अब दूसरे कहे गये देशविरति के अतोचार कौन कौन हैं ) ऐसी संगति अनुसार बुसुत्मा प्रव- 
त॑ने पर सूत्रकार इस अगले सूत्र को कह रह्दे हैं। 


आनयनप्रेष्यप्रयोगशब्दरूपानुपातपृद्गलःक्षेपा ॥३१॥ 


अपने संकल्पित देश में स्थित दो रहा भी श्रावक प्रतिषिद्ध देश में रक्खे हुये पदार्थों को प्रयोजन- 
वश किसी से मंगा कर क्रय, विक्रय आदि करता है यह आनयन हूँ । परिमित दक्ष के बाहर म्वय नहीं 
जाकर भ्ृत्य आदि द्वारा इस प्रकार करो, यों ग्रष्यप्रयोग करके ही अभिप्रत व्यापार को सिद्धि कर लेना 
प्रध्यप्रयोग है । देशावकाशिक ब्रत जब हिंसा से बचने के लिये लिया गया हूं तो म्बय करना और दसरे 
से कराना एक ही बात पढ़ती हे, प्रत्युत स्वयं गमन करने में कुछ विवेकपूर्व क ईर्यापथ शुद्धि भी दो सकती 
थी किन्तु दसरे चाकर। से ईयॉसमिति नहीं पलछ सकेगा यों यह प्रेष्यप्रयोग अतीचार हो जाता है | 
सबत्र ब्रत रक्षा की अपेक्षा रखते हुये पुरुष का ब्रत में दोष छग जाने से अतीचारों की व्यवस्था मानी गई 
हे । निपिद्ध देश में बेठे हुये कर्मचारी ५रुषों का उह शकर खांसना, सठारना, टेलीफोन भेजना शब्दानुपात 
है | अपने रूप को दिखलछा कर शीघ्र व्यापार साधने के अभिप्राय से रूपानुपात दोप हो जाता है । इसमें 
कपट का संसर्ग दे | गृहीत देश से बाहर व्यापार करने वालों को प्रेरणा करने के लिय डे, पत्थर आदि 
का फेक देना, टेलीआफ करना पुदुगलक्षेप है। ये पाँच देशविरतिशील के अतोचार हैं । 


तमानयेत्याज्ञापनमानयन, एवं कुविति विनियोगः प्रेष्यप्रयोगः, अम्युत्कासिकादिकरणं 
शब्दानुपातः, स्वविग्रहप्ररूपण रूपानुपातः, लोष्ठादिपातः पुदुगलक्षेपः । कुतः पंचेते द्वितीयस्य 
शीलस्य व्यतिक्रमा इत्याह--- 

अपने संकल्प किये गये देश में स्थित ह्वो रहे देशब्रती का प्रयोजन के वश से उस किसी विवक्षित 


पदार्थ को छाओ इस प्रकार मर्यादा के बाहर देश से मंगा लेने की आज्ञा देना आनयन दोष है | तुम इस 
प्रकार करो यों परिमित देश से बाहर स्वयं नहीं जाकर किंकर को भेज देने से प्रष्य प्रयोग द्वारा 


सप्तमोध्ध्याय ६६९ 


अभिप्रेत पदार्थ को श्राप्त कर लेना प्रेष्य प्रयोग हे | व्यापार करने वाले पुरुषों हा उदश्य लेकर खांसना, 
मठारना, हस्तसंकेत आदि करना, जिससे कि मयोदा के बाहर देश में से इष्टसिद्धि हो सके वह शब्दा- 
लुपात है । मेरे तत्परताशाली रूप को देख कर शीघ्र दही बाहर देश से व्यापार संपादन दो सकता है, यों 
विचार कर शरीर को दिखलाना, झ्ण्डी, ध्यजा, आदि दिखछाना रूपानुपात है। कमचारी पुरुषों का 
उद् श छेकर बाहिर देश में डेल, पत्थर, चिट्ठी, टेलीप्राम आदि को फेकना पुदूगलक्षेप है । ये देशविरमण- 
शीछ के पाँच अतीचार हैं। यहाँ कोई तक उठाता है कि दसरे विग्विरति शीर के पाँच व्यतिक्रम भला 
किस युक्ति से सिद्ध हुये मान लिये जांय ? कोरे आगमवाक्य को मान छेने की तो इच्छा नहीं होती हे 
इस प्रकार सबिनय तक के उपस्थित होने पर प्रन्थकार इस अग्रिम वाश्िक को कहते हैं | 


द्वितीयस्य तु शीलस्य ते पश्चानयनादय: । 
स्वदेशविरतेबाधा तेः संक्लेशविधानतः ॥१॥ 


ये आनयन आदिक पांच तो ( पक्ष ) अपनी मयादा किये हुये देश के बाहर नहीं जाना स्वरूप 
दुसरे शील हो रहे देशविरतिश्रत को एकदेश बाधा पहुँचाते है ( साध्यद्ल ) क्योंकि नव ९ भंगों से देश- 
विग्तिजन्य विश्वुद्धि को धार रहे जीब के उन आनयन आदि क्रियाओं करके संक्कश कर दिया जाता 
है ( हेतु | इस अनुमान करके पूर्व सूत्रोक्त आगमगम्य प्रमेय की सिद्धि कर दी जाती दे । इस अनुमान 
में कहे गये साध्य के साथ हेतु की व्याप्ति तो स्वयं में या किसी सत्याणुव्रती में प्रहण कर छी जाती है । 
ब्रतो करके शुद्ध हो रही आत्मा में स्वल्पसंक्नेश करने बाले परिणाम उस ब्रत के अतीचार समझे जाते हैँ 
यहां भी पूर्वबरत्‌ ब्रतशोधक और ब्रतसंघातक परिणामों से न्‍्यारे थोड़ी मत्िनता के कारण हो रहे दोष 
अतीचार समझ लिये जाय | 


अथ व॒तीयस्य शीलस्य के5तीचारा इत्याह--- 


इसके अनन्तर अब तीसरे अनथदण्डविरति व्रत के अतीचार भरा कौन है ? ऐसी निर्णयेच्छा 
प्रवतने पर सूत्रकार महाराज इस वक्ष्यमाण अग्रिम सूत्र को सुस्पष्ट कर रहे हैं । 


कंदर्पकोत्कुच्यमोखर्यासमी क्षाधिक रणो पभोगपरि भो गा नर्थ - 
क्यानि ॥३२॥ 


राग की तीज़ता होने पर हँसी द्ल्लिगो के साथ मिला हुआ गुण्डे पुरुषों का सा अइ्छीढ बचन 
प्रयोग करना कंदर्ष है । तीत्र रागपरिणति और अशिष्ट वचन के साथ मिली हुई भो मटकाना, कमर द्विला- 
ना, ओठ नचाना, हाथ पांव फड़काना, अंगहार, आदि कायक्रिया करना कोल्कुच्य है। ढीठता से भर- 
पूर होकर जो कुछ भी यद्वा, तद्वा, अंट संट, व्यर्थ का बहुत वकवाद करना मोखय दे । जिसको सुनते 
हुये दुसरे मनुष्य उकता जायें, प्रयोजन साधकत्व का नहीं विचार कर चाहे जिन मन वचन काय गत 
विपयों की अधिकता करना असमीक्ष्याधिकरण है । जितने अथ्थ से भोग, उपभोग सब सध सकते हैं उनसे 
अतिरिक्त अनर्थक पदार्थों को अधिक मूल्य देकर भी ग्रहण कर लेने को टेब अनुसार संग्रह कर छेना उप- 
भोग परिभोगानर्थक्य है | ये पांच अनर्थदण्डत्याग शील के अतीचार हैं । 


रागोद्रेकाद प्रद्यसमिश्रो5शिष्टवाकप्रयोगः कंदरप:, तदेवोभयं परत्र दृष्टकायकर्मयुक्त कौर्डु- 


८९ 


६७० इलोक-वार्तिक 


च्यं, धार्टथप्रायोउसंबद्धबहुप्रलापित्व॑ मौखये, असमीक्ष्य प्रयोजनाधिक्येन करणं असमीक्ष्याधि 
करणं, तलेधा, कायवाडमनोविषयमेदात्‌ । यावतार्थेनोपभोगपरिभोगस्याथंरततोअन्यस्याधिक्य- 
मानथथक्यं, उपभोगपरिमोगवतते5न्तर्मावात्पोनरुक्त्यप्रसंग हति चेन्न, तदर्थानवधारणात्‌ । 


उदीरणा प्राप्त राग की अधिकता से प्रबृद्ध हंसी से मिला हुआ शिष्टबह्भूत वाक्‍्यों का प्रयोग 
करना कंदप हे । वे तीव्रराग प्रयुक्त हास्यवचन ओर अशिष्ट बचन यों दोनों ही दूसरे उपहासपात्र में यदि 
दुष्ट काय क्रिया से संयुक्त हो जांय तो हास्यवचन, अशिष्ट बचन ओर दषित काय चेष्टाये इन तीनो का 
मिश्रण परिणाम कौत्कुच्य कद्दा जाता है जेसे कि भांड़, विदषक, किया करते है। जिसमे ढीठता बहुत 
पाई जाती है ऐसा पूर्वापर संबन्ध बिना अधिक बकबक करना मोखर्य है। विचारे बिना प्रयोजन नहीं 
होने पर भी अधिकता करके पदार्थों का निर्मोण करा लेना असमीक्ष्याधिकरण हैं। काय गोचर, और 
बचन गोचर तथा मनोविषय, पदार्थों के भेद से बहू असमीध्ष्याधिकरण तीन प्रकार ह। मिथ्यादृष्टियों 
के काव्य, व्याकरण आदि का अनथक चिन्तन करना मनोंगत है, और विना प्रयोजन परपीड़ा को करने 
बाला कुछ भी बकते रहना वाग्विषय असमीक्ष्याधिकरण है । तथा बिना प्रयोजन चलते बैठते हुये 
सचित्त अचित्त फल, फूलों को छेदना भेदना, भूमि खोदना, अप्नि देना, विष देना, आदि आरंभ सभी काय 
गोचर असमीक्ष्याधिकरण है। जितने पदार्थों से उपभोग, परिभोग, प्रयोजन सध जाता है उतने पढाथ 
का संग्रह करना अथ समझा जाता ह उससे अतिरिक्त अन्यपढाथों का अनर्थेक आधिक्य रखना उप 
भोग परिभोगानर्थक्य हैं । यहाँ कोई शंका उठाता है. कि इस उपभोग परिभोग आनथक्य अतीचार के 
परिहार का लक्ष्य रख जब इसका उपभोग परिभोग परिमाण नाम के छठे शील में अंतर्भाव हो जाता है 
तो यहां अतीचारों में निरूपण कर देने से पुनरुक्तपन दोष का संग आता ह, ग्रन्थकार कहते हैं कि यह 
तो नहीं कहना क्‍यों कि उस छठे ब्रत के अथ का आप निणेय नही कर पाये है। बात यह है कि उस छठे 
शील में अपनी इच्छा के बडा से उपभोग परिभोग पदार्थों का परिमाण कर मयांदा कर छी जाती ह - 
किन्तु यहां फिर मर्यादा लिये हुये ही पदार्थों में पृर्णरीत्या अधिक रख देने का अभिप्राय है जैसे कि चार 
गाड़ियों के रखने की मर्यादा को थी किन्तु एक या दो गाड़ी से प्रयोजन सध जाता है फिर भी चारों 
गाष्डियों को व्यथ रक्खे रहना आनथथक्य समझा जायेगा। विशेष यह है कि इन पांच अतीचारों में 
पहिले दो तो प्रमादवर्योबिरति के अतीचार हैं और पापोपदेश विरति का अतीचार मौखये है । असमी- 
ध्याधिकरण हिंसापकारी पदार्थ दान विरति का दोष हो सकता है । प्रमादचया त्याग से भी यह दोष 
संभव ४ है | पांचवां भी प्रमादचर्या का ही अंग हे । यों ये पांच अतीचार तीसरे अनथदण्ड विरति 
शील के है । 


कस्मादिमे वतीयशीलस्यातिचारा हत्याह;-- 


किस कारण से भला तीनरे अनथंदण्डबिरति श्ील के ये पांच अतीचार हां जाते हैं ? बताओ | 
“युक्त्थापन्नवटामुपंति तदह दृष्टापि न श्रदे” जो युक्ति से घटित नहीं हो पाता है उसका प्रत्यक्ष देख 
कर भी मैं श्रद्धान नहीं करता हूं । संभवतः द्विचन्द्रदृ्शन के समान वह प्रत्यक्ष श्रान्त हो गया हो “प्रत्यक्ष 
परिकलितमप्यथंमनुमानेन बुभुत्सन्ते तकरसिकाः, करिणि वृष्टेडपि त॑ चीत्कारेणानुमिन्बतेडनुमातारः” 
प्रत्यक्ष से भले प्रकार निर्णय किये जा चुके भी अर्थ को अनुमान प्रमाण करके जानने को अभिछापा 
रखना तक रसिक प्रमाणसंप्लब बादियों की टेव है । अच्छा तो अब ऐसी जिश्ञासा प्रवर्तने पर प्रन्थकार 
युक्ति पूण अनुमानत्रमाण को अस्तुत करते हैं । 


सप्रमोध्ध्याय ६४९ 


कंदर्पाययास्तृतीयस्य शीलस्येहोपसूत्रिताः । 
तेषामनर्थदण्डेभ्यो.. विरतेबाधकत्वतः ॥१॥ 


उपसंहार कर इस सूत्र में सूचित कर दिये कंदर्प आदिक पांच ( पक्ष ) तीसरे अनथदण्डत्याग 
शील के अतीचार है (साध्यद) क्‍योंकि उन कंदपे आदि को अनथंद॒ण्डों से विरति हो जाने का बाधक- 
पना है । ( हेतु ) यों अनुमान द्वारा श्रत को एकदेश रूप से दूषित करने वाले परिणामों को अतीचार- 
पना व्यवस्थित कर दिया हे । 


अथ चतुथथस्य शीलस्य के5तिक्रमा हत्याह;--- 
..._ अब चोथे सामायिक शील के पांच अतीचार कौन से हैं ? ऐसो बिनीत शिष्य की जिज्ञासा 
प्रवतने पर श्री उमाम्बामी भगवान इस अग्रिम सूत्र को कहद्द रहे हैं । 


योगदुःप्रणिधानानादरस्मृत्यनुपस्थानानि॥ ३ ३॥ 


काय, वचन, ओर मन का अवलूम्ब लेकर जो आत्म प्रदेश परिस्पन्द होता है बह योग है। योग 
की दुष्टप्रवृत्तियाँ करना अधवा सामायिक के अबसर पर योगों को दूसरे अनुपयोगी प्रकारों से एकाग्र करते 
रहना योगदुःप्रणिधाम है । उन में शरीर के अवयब हाथ, पांव, सिर, आदि को निश्चल नहीं धारे रहना 
या ज्ञान्तिपरिणतियों के उपयोगी हो रहे नासाग्रनयन ओर खड़ी अवस्था में पाँवों को दोनों एड़ियों को 
मिलाकर दोनो अंगूठों मे चार अंगुल का अन्तर रखना, तथा पाठ पढते हुये सिर हिलाना आदि ध्याना- 
नुकूल आक्ृतियों का स्थिर नहीं रख सकना कायदुःप्रणिधान है । बीच-बीच में गाने छग जाना, संस्कार 
गहित होकर अर्थ को नही समझाने वाले वर्ण या पद का प्रयोग कर देना, अतिशीघ्र, अतिबिलम्ब, अशुद्ध, 
घृष्ट. रखलित, अव्यक्त, पीडित, दीन, चपछ, नासिकास्वरमिलछित, शब्दों का प्रयोग करना वचनदुःप्रणि- 
धान है। पुरुषाथपूवंक किये जाने योग्य बिशुद्ध मानसिक विचारों के करने में उदासीनता धार कर 
क्रोधादि के अनुसार या अन्य सावद्य कार्यों में व्यासंग हो जाने से मन की अन्यप्रकारों करके प्रवृत्ति 
करना मनोदुःप्रणिधान है । सामायिक करने में उत्साह नहीं रखना प्रातः मध्याह, सायंकार, नियत 
समयों में सामायिक नहीं करना अथवा जेसे-तैसे उद्देगचित्त से सामायिक पूरा करना, अनादर है। करने के 
अनन्तर ही झट भोजन, व्यापार, क्रीडन, आदि में सोत्साह छग जाना, भों सामायिक का अनादर समझा 
जाता हे | सामायिक करने में चित्त की एकाप्रता नहीं रखना स्मृत्यनुपस्थान है अथवा सामायिक मुझ 
को कतंव्य हे अथवा नहीं करूं, सामायिक मैने किया अथवा नहों किया, यों प्रबल भ्रमादसे स्मरण नहीं 
रखना भी पांचवां अतीचार है । मंत्र या पदों का भूछ जाना लोक का चिन्तन करते हुये उसकी ऊंचाई 
चौड़ाई आदि का भूल जाना भी अस्मरण कहा जा सकता दे। मनोदुःप्रणिधान ओर म्मत्यनुपस्थान में 
यही अन्तर है कि क्रोध आदि का आवेश हो जाने से सामायिक में देर तक चित्त को स्थिर नहीं रखना 
स्वृत्यनुपस्थान है और मानसिक चिन्ताओं का परिस्पन्द होने से एकाग्रता करके मन का अवधान नहीं 
करना मनोदुष्प्रणिधान दे यों ये पांच सामायिक शील के अतीचार हैं । पर 

योगशब्दो व्याख्यातार्थ:, दुष्प्रणिधानमन्यथा वा दुःप्रणिधानं, अनादरो<्लुत्साहः अनै- 
कागय॑ स्मृत्यनुपस्थानं । मनोदुःप्रणिधानं तदिति चेन्न, तदूव्रतादन्याचितनांतू । कुतश्र॒तुर्थस्य 


शीलस्यातिक्रमा हत्याह-- ५ 
योग दइब्द के अर्थ का व्याख्यान पहिले छठे अध्याय की आदि में “कायवाहसनःकर्मे योग;” 


४४२ इलोक-बार्तिफ 


इस सूत्र को बखानते हुये हो चुका है । दुःप्रणिधान शब्द में दुर्‌ उपसगे का अथ दुष्टता अथवा अन्य 
सावय प्रकारों से परणतियां करना है | दुष्टक्रियाओं का प्रणिधान अथवा अन्य पापव्यापारों में चित्त को 
लगाना दुःप्रणिधान है । इतिकतेव्य यानी अवश्य यों यह शुभ कर्म करना हे इस शुभ प्रयत्न के प्रति 
पूर्णरूप से उत्साह नहीं करना अथवा ज्यों त्यों टाल कर अनुत्साह रखना अनादर है। एकाग्रपने से चित्त 
का समाधान नहीं रख सकना स्मृत्यनुपस्थान है । यदि यहां कोई यों शंका करे कि बह स्मृत्यनुपस्थान 
तो मनोदुःप्रणिधान ही ठद्दरा | ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो न कहना क्‍योंकि उस प्रकरणप्राप्त सामा- 
यिक ब्रत से अन्य का चिन्तन कर देने से तो मनोदुष्प्रणिधान हे। और भूछ जाना स्मृत्यनुपस्थान है । 
यहां कोई तक उठाता है कि चौथे सामायिक शील के ये सूत्रोक्त अतीचार भछ्ता किस युक्ति से सिद्ध 
हुये समझ लिये जाय ? ऐसी जिज्ञासा प्रवरतने पर ग्रन्थकार अगली वार्तिक में समाधान वचन कहते हैं । 


योगदुःप्रणिधानाध्याश्चतुरथस्य व्यतिक्रमाः 
शीलस्य तद्विघातित्वात्तेषां तन्मलतास्थितेः ॥१॥ 


योगदुःप्रणिधान आदि पांच ( पक्ष ) चौथे सामायिक शील के व्यतिक्रम है ( साध्य ) क्योंकि 
एकदेश करके उस सामायिक के विघातक होने से उन पांचों को उस सामायिक व्रत का मलपना व्यव- 
स्थित है ( हेतु ) इस अनुमान से उक्त सूत्र के विषय को पुष्टि दी गई हे। अर्थात्‌ सामायिक का एकदेश 
भंग द्वोते हुये भी इनसे सामायिक ब्रत का अभाव नहीं हो सका हे | अतः ब्रत के विज्ञोधक या सर्वाइग 
घातक भी नहीं होसकने से ये पांच सामायिक व्रत के मलमात्र हैं पॉपक या विनाशक नहीं है । 


पंचमस्य शीलस्य केःतीचारा इत्याह--- 
पांचवें प्रोषधोपवास शील के अतीचार कौन कोन हैं ? ऐसा जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार महा- 
राज अग्रिम सूत्र को कह्दते है । 


भ्रप्रत्यवेक्षिताप्र मार्जि तोत्सर्गादानसंस्तरोपक्रमरपानाद रस्मत्यनु- 
पस्थानानि ॥३४॥ 


अप्रत्यवेक्षिता प्रमाजितोत्सगग १ अप्रत्यवेक्षिताप्रमार्जितादान २ अप्रत्यवेक्षिताप्रमाजित संस्तरोप- 
क्रमण ३२ अनादर ४ स्मृत्यनुपस्थान ५ ये पांच प्रोषधोपबास शीछ के अतीचार हैं। अर्थात्‌ यहां प्राणी 
बिद्यमान हैं ) या नहीं इस प्रकार विचार पूबक अपनो चक्षु से दया के पालने का उद्द उय कर जो पुनः 
पुनः निरीक्षण करना हे वह भ्रत्यवेक्षण दे। कोमल बस्त्र मयूरपिच्छ आदि करके जीबो को हटाकर 
प्रतिलेखन करना प्रमाजन है । प्रत्यवेक्षण और प्रमाजन नहीं कर चुकने पर प्रमाइयोग से झट भूमि में 
मूत्र आदि छोड़ देना यानी मूतना, हंगना, नाक छिनक देना, आदि सावध् व्यापार करना पहिलछा अप्रत्यवे- 
क्षिताप्रमारजितोत्सग नाम का अतीचार है। देखे बिना और आधार शुद्धि किये बिना ही जिन पूजा, आचाये- 
पूजा के उपकरण हो रद्दे जल, चंदन, आदि पदार्थ अथवा अपने पहिनने, आंढने, बस्त्र, पात्र, मूढा, 
आदि को झट खींचकर ग्रहण कर छेना, अप्रत्यवेक्षिताप्रमारजितादान है। बिना देखे और बिना शुद्ध किये 
हुये दी डुपट्टा, बिछोना, आदि का उपयोग करने के लिये स्वीकार कर लेना अप्रत्यवेक्षिताप्रमार्जित संस्त- 
रोपक्रमण ह | दूर को ओर देखते रहना अथवा निश्षष्ठ प्रतिलेखन से माजन करना भो अतीचार इन्हीं में 
ग़र्भिंत हो जाता है। नव का अर्थ ख़ोदा भी है तैसे कि कुत्सित विद्यार्थी को अवियार्थी कह दिया जाता 


थान्‍क.. 
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है| भूख प्यास आदि से कुछ आकुछता उपजने पर ये तीन अतीचार संभव जाते हैं। भूख, प्यास, लगने 
के कारण अपने जिन पूजा आदि आवश्यक कर्मों में उत्साह नहीं रखना अनादर है । एकाग्रता नहीं रखना 
स्वृत्यनुपस्थान दे । ५ 

प्रत्यवेक्षणं चक्ुषों व्यापार), प्रमाजेनमुपकरणोपकार; तस्य प्रतिपेधविशिष्टस्योत्सर्गादिभिः 
संबंधस्तेनाप्रत्यवेक्षिताप्रमाजितदेशे क्चिदृत्सगंस्तादृशस्य कस्पचिदृपकरणस्यादान तादृशे च 
कचिच्छयनीयस्थाने संस्तरोपक्रमणमिति त्रीण्यमिद्दितानि मबंति, तथावश्यकेष्वनादरः स्सृत्यनु- 
पस्थानं च क्षुदर्दितत्वात्‌ प्रोषधोपवासानुष्ठायिनः स्यादिति तस्वैते पंचातीचाराः कुत इत्याइ-- 


दयाद्र पुरुष का, जन्तु हे, अथबा नहीं है, इस प्रकार विचार पूर्बक देखना नेत्र इन्द्रिय का 
व्यापार है | कोमछ उपकरण करके जो उपकार यानी प्रति्खन किया जाता है वह्द प्रमाजन है । प्रतिषेध 
से विशिष्ट हो रद्दे उन प्रत्यवेक्षण और प्रमाजन दोनों का उत्सग आदि तीनों के साथ प्रत्येक मे संवन्ध 
कर लिया जाय तिस कारण सूत्र द्वारा यों तीन अतीचार कद्द दिये गये हो जाते दे कि नहीं देखे जा चुके 
ओर नहीं शुद्ध किये जा चुके कचित्‌ देश में मल, मूत्र, पुस्तक, पात्र आदि का पटक देना और किसी 
भी उपकरण का तिस प्रकार के अदृष्ट और अमृष्ट स्थान में अद्दण कर छेना तथा कही सोने, बैठने, 
योग्य स्थान में बिछोना, ओढना आदि का झाड़े, पोंछे बिना उपक्रम कर देना यों तीन अतीचारों का 
घोतक वाक्य बना कर कह दिया गया हू। तथा स्वाध्याय, संयम, आदि आवश्यक कर्मों में आदर 
नहीं रखना अनादर है । प्रोषधोपबास शील का अनुष्ठान करने वाले जीव के भूख प्यास से पीड़ित होने 
के कारण स्मृतियों को स्थिति नहीं कर पाना हो सकता है । यों उस ओओपधोपवास झील के पांच अती- 
चार संपूर्ण कह दिये गये है। यहाँ कोई पूंछता हैँ कि उस प्रोषधोपबास के ये पांच अतीचार भरा किस 
युक्ति से सिद्ध हुये समझे जांय ? बताओ । ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार युक्तिप्रदर्शक अग्रिम 
वारत्तिक को कह रहे हैं । है है 

अप्रत्यवेक्षितेत्याग्यास्तत्रोक्ताः पंचमस्य ते । 


शीलस्यातिक्रमाः पंच तद्विघातस्य हेतवः ॥१॥ 


अप्रत्यवेक्षिताप्रमार्जितोन्‍्सगं, आदिक पांच अतीचार जो उस सूत्र मे कहे गये है वे ( पक्ष ) 
पांचवें प्रोपधोपबास शील के अतिक्रम है ( साध्य ) क्योंकि वे उस प्रोषधोपवास व्रत का एक देश विधात 
करने का कारण हो रहे हैं ( हेतु ) | इस अनुमान से वक्त सूत्र का प्रतिपाद्य विषय पुष्ट हो जाता है । 

यत इति शेषः। 

कारिका में “यतः” पद शेष रह गया है। अर्थात्‌ वक्त कारिका में देतुदल प्रथमान्त पड़ा हुआ 
है अतः अनुमान प्रयोग बनाने के लिये “यतः” यानी जिस कारण से कि यह पद्‌ शेष रह गया समझ 
लिया जाय | भावाथ “शुरबो राजमापा न भक्षणीयाः” इस वाक्य का “राजमापा न भक्षणीयाः गुरु- 
त्वात्‌” राजमाप नहीं खाने चाहिये क्योंकि वे पचने में भारी होते हैं । यो प्रथमान्तपद को भी हेतु बना 
लिया जाता है। इसी प्रकार यहां भी “तद्विघातस्थ हेतवः” इस प्रथमा बिभक्ति बाले पद को चाहे 
/तद्विघातस्य द्वेतुत्वात” यों देतु में पंचमी विभक्तिवाला बना लिया जा सकता हे अथवा इस हेतुदल को 
प्रथमान्त ही रहने दो इस के साथ यतः पद को जोड़ दो जोकि वार्चिक में नहीं कहा जा सका था अथ्थे 
यों हुआ कि “यतः तद्विघातस्य द्वेतवस्ते सन्ति, अतः अप्रत्यवेक्षितादयः पंचमस्य शीलस्य अतिक्रमा 
भवन्ति” जिस कारण कि उस पांचवें शील के विधात के कारण वे हैं इस कारण अप्रत्यवेक्षित आदिक 
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ये पांचवे शोील के अतीचार हैं| इस ग्रन्थ में यह बड़ा सौष्ठव है कि श्री विद्यानन्द स्वामी ने ही वास्तिक 
बनाये हैं और उन्होंने ही विवरण लिखा है अतः स्वोपज्ञ अलंकार स्वरूप विवरण में ही वे बाकिक से 
कुछ शोष रह गये पद को जोड़ देने की ये प्रेरणा कर रहे हैं जो वे कहें वह हमको शिरसा मान्य है । 

पष्टस्य शीलस्य के5तीचारा इत्याह;-- 

यहाँ काई ५१इन उठाता हे कि सूचकार महाराज ने पांच ब्रत ओर सात शोीलों में पांच-पांच 
अतीचार कहने को प्रतिज्ञा की थी तदनुसार पांच ब्रत और पांच शीलों के अतीचार कह्दे जा चुके हैं. अब 
संगति अनुसार छठे उपभोगपरिभोगपरिमाण श्ील के अतीचार कोन से है ? बताओं। ऐसा विनीत 
शिष्य का जिज्ञासा पूबक प्रउन उतरने पर तत्त्वनिणता सू त्रकार महाराज उत्साहसहित इस अग्निम सूत्र 
को स्पष्ट कह रहे हैं । 


सचित्तसंबंधसं सिश्राभिषवद्‌ःपक्वाहारा: ॥ ३ ५॥ 


हंदसमास के अन्त में पड़ हुये आहार शब्द का पांचों मे अन्वय कर देना चाहिये १ सचित्ता- 
हार २ सचित्तसंबन्धाहार ३ सचित्तसंमिश्राहार ४ अभिषवाहार ५ दुःपकाहार य पांच भागोपभागसंख्यान 
व्रत के अतीचार है अथात्‌ “चिती संज्ञान” धातु से चित्त शब्द बना कर उस चित्त के साथ जो बतता 
है वह सचित्त समझ लिया जाता है। ब्रत की एकदेश रक्षा करते हुये किसी जीव का हरितकाय पदाथ 
को खा लेना अतीचार है । यद्यपि सचित्त खाने का त्याग कर चुके ब्रती का पुनः सचित्त का भक्षण कर 
लेने पर अनाचार दो जाना चाहिये तथापि अज्ञान या चित्त की अनेकाग्रता से सचित्तभक्षण हो जाने पर 
भी ब्रतरक्षण की अपेक्षा है अतः सचित्ताहार को भी अतोचार में गिना दिया ह। तथा सचतन दवा रहे 
बीज, फलखण्ड, पत्र, अंकुर, आदि करके संसर्ग मात्र किये जा रहे पदार्थ का भक्षण कर लेना सचित्त- 
संबन्धाहार है | स्वयं अचित्त हो रहा भी आहार दूसरे सचित्तद्रव्य का संघट्टमात्र हो जान से दूषित 
हो गया है । एवं सचेतन पदार्थों से संमिलित हा रहे द्रव्य का आहार कर लेना सचित्तसम्मिश्राहार 
है जिस अचित्तका कि सचित्त द्रव्य के छाटे प्राणियों से प्रथग्भाव नहीं क्रिया जा सकता ह। छाटे-छाटे 
वनस्पति कायिक जीवों की अवगाहना घनाइगुल के असंख्यातब या संख्यातव भाग मात्र हैं। छू जाने 
से ही खाद्य पदाथ में अनेक जीव आजाते हैं। बात यह हैं कि सचित्त संबन्ध में अचित्त के साथ 
सचित्त का केवछ संसग हा जाना विवक्षित ह ओर यहां संमिश्र मे अचित्त का सचित्त स अविभगे- 
स्वरूप मिल जाना अभिप्रत हू | किसी किसी त्यागी पुरुष के भी भूंख, प्यास, की आकुलता हो जाने पर 
मोह या प्रमाद से सचित्त आदि द्वव्यों में भक्षण, पान, लेपन आदि की प्रवृत्ति हो जाती हे । कुछ देर तक 
गलाकर जो सौवीर आदिक बना लिये जाते हैं वे द्रव पदार्थ कहे जाते है तथा इन्द्रियों के बल को बढ़ाने 
वाले उदं के मोदक, रसायन, वज्ञीकरण पदार्थ, परीष्टिकरस, ये वृष्य हैं। इन में से काई पदाथे भले ही 
अचित्त या ग॒द्ध भी होंय किन्तु इन्द्रियमदबृद्धि के कारण होने से ब्रतियों को इनका त्याग करना चाहिये। 
अधकबच्चा या अतिपक पदाथ का आहार करना दुःपकाहार है उदे को दाल या भात आदि को भीतर 
अधपका रहने देने पर अथवा अधिक गलाकर, जलाकर, खाने से और मोटे चाबल, गेहं की मोटी 
गरिष्न रोटी, बाटी, भापला, एवं भ्रकृति से भारी हो रहे कतिपय फछ आदि का सेवन करने से शरीर में 
अनेक रोग या आललस्य उपजते हैं साथ ही आत्मसंक्लेश द्वो जाने के कारण धार्मिक क्रियाओं में क्षति 
पहुंचती हैँ | इस प्रकार डपभोगपरिभोग संख्यात्रत के ये पांच अतोचार है । 


सह चित्तेन वर्तत इति सचित्त, तदुपरिलष्टः संवन्धः, वद्यतिकी्णस्तन्मिश्रः | पूर्वेणावि- 
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शिष्ठ॒ इति चेन्न, तत्र संसगमात्रत्वात्‌ । प्रमादसंमोहाभ्यां सचित्तादिषु वृत्तिदेशविर्तस्योपभोग- 
परिभोगविषयेषु परिमितेष्वपीत्यथ! । द्रवों वृष्यं चाभिषत्रः, असम्यक्‌ पक्कों दुःपक्करः | त एतेडति- 
क्रमाः पंच कथमित्याह-- 


चित्त का अथ ज्ञान हे | ज्ञान के साथ वतंता है इस कारण जीवित हो रहा चेतना वाला पदार्थ 

सचित्त है १ उस सचित्त द्रव्य के साथ पएथक्‌ कतु थोग्य संसर्ग को प्राप्त हो रहा पदार्थ सचित्त संबद्ध है २ 
तथा डस सचित्त द्रव्य करके एकरस हो कर मिश्रित हो रहा आहाय पदाथ सचित्तसंमिश्र है ३। यहाँ 
कोई ञ्ंका करता हे कि यह सचित्तसंमिश्र तो पूववर्ती सचित्त संबन्ध से कोई विशेषता नहीं रखता हे 
रूसर्ग हये और मिल गये में कोई अन्तर नहीं हे । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्‍योंकि उस 
सचित्त संबन्ध में केंबल स्पद्ञ कर लेना मात्र संसग हे ओर संमिश्र मे दोनो का एकरस होकर मिल 
जाना ह | सिद्ध भगवान का पुदूगल बगणाओं के साथ मात्र संसग ह बंध था समिश्रण नही है | बीतल 
में मद्य या बिप का केबछ उपइल्प है हां पेट में खा पी लेने पर उनका श्रीराबयबों के साथ संमिश्रण 
हो जाता है । प्रमाददाप और ल्ोछुपता पूर्ण चढ़ हुये मोह कर के देश विरति वाले श्रावक की उपभोग 
और परिभोग के विपया का परिमाण कर चुकने पर भी सचित्त आदि पदार्था मे प्रवृत्ति हो जाती है यह 
इसका तात्पय अथ निकलता है | विशेष यह कच्ना ह कि अग्रतिप्ठित अत्येक माने गये आम्रवृक्ष के फल 
था पत्ता को काई कोई मन्दबुद्धि पुरुष अचित्त कहते है क्‍योंकि वृक्ष का एक जीव वहां वृक्ष में ही रहा 
आया, दृटा हुआ फल या पत्ता तो उसके आत्मप्रदेश निकलछ जाने पर अधित्त ही हा गया। इस पर 
यह समझना चाहिये कि झष्क, पक्त, तप्त हा जाने पर या आल, तीक्ष्णएसवाले पदाथ क साथ संमिश्रण 
हो जाने की दक्ा म अथवा शिल, चाकी आदि यन्त्रों करझे चकनाचूर कर देने पर अचित्त हो जाने 
का व्यवस्था आगमोक्त है | अप्रतिष्ठित प्रत्येक होने पर भी आम, अमरूद, केला, आदि के फल, पत्त, 
शाखा, आदि अवयबों मे अन्य भी छोटे छोटे वनस्पति काग्रिक जीब पाये जात है जेसे कि प्रत्येक कर्म 
। डदय होने पर भी कमभूमि के तियद्, सनुष्यो, के शरोर मे अनेक त्रसजीव आश्रित हो रहे है। 
श्री गोम्मटसार का परामश करने पर वनम्पति कायिक जीवो की छोटी छोटी अबगाहनाओं का निर्णय 
हो जाता है | एकेन्द्रिय जीबो में प्रथिवीकाय. जलकाय, तेजस्काय, वायुकाय के जीवों में ही बादर 
निगोंद का आश्रितपना टाछा गया हैँ वनस्पतिकाय मे बादर निगोद पाया जाता हे। अतः संघट्ट करने 
पर भी शिल या चाकी के छेदो में घुस गय वनस्पति के उर्द, मूंग, बराबर के टुकड़े भी जब सचित्त 
सम्भव सकते हैं तो गीले फल, पत्ते, आदिक अवश्य हाँ सचित्त होने चाहिये। अतः त्रती उन त्यागे हुये 
सचित्त पदार्थों क आदर फल पत्त आदि का भक्षण नहीं कर सकता हे | द्रव पदार्थ और वृषीकरण, 
बाजीकरण के उपयोगी वृष्यपदार्थ अभिषव हैं। समीचीन रूप यानी अन्यूनानतिरिक्त रूप से नहीं पका 
हुआ पदार्थ दुःपक्त है। यहां कोई पूंछता है कि वे प्रसिद्ध हो रहे सचित्त आहार आढि ये पांच अतीचार 
भछा किस प्रकार सिद्ध हुये समझ लिये जांय ? एसी जिज्ञासा प्रवतन पर ग्रन्थकार अग्रिम वातिक को 


कह रहे है । 
तथा सचित्तसंबंधाहाराद्याः पंच सूत्रिता: । 
तेःत्र षष्ठस्य शीलस्य तद्िराधनहेतवः ॥१॥ 
तथा सचित्तसंबंधाद्वार आदिक पांच जो यहां सूत्र द्वारा कद्दे जा चुके हैं वे ( पक्ष ) छठे शील 
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माने गये भोगपरिभोगसंख्यान के अतीचार हैं ( साध्य ) क्योंकि उस छठे शीछ की विराधना करने के 
कारण हो रहे हैं ( हेतु ) तिसी प्रकार अथोत जैसे अ्िंसादि ब्रतों का एक देश रक्षण और एक देश भंग 
कर देने वाले दोप उन ब्रतो के अतीचार हैं उसी प्रकार ब्रत का एक अंशरूप से भंग कर देने वाले 
सचित्त संबन्धाहार आदिक पांच इस छठे झील के अतीचार है ( दृष्टान्त ) ! 


सप्तमस्य शीलस्य के5विक्रमा हृत्याह-- 


अन्न सातमे अतिथि संविभाग शील के अतोचार कौन हैं ? ऐसी तीज्रनिर्णिनीषा प्रवर्तन पर 
सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज अग्रिम सूत्र को कह रहे हैं । 


सचित्तनिक्षेपापिधानपरव्यपदेशमासत्यंकालातिक्रमाः ॥३६॥ 


सचित्तनिक्षेप १ सचित्तापिधान २ परव्यपदेश ३ मात्सये ४ ओर काछातिक्रम ५ ये पांच अतिथि- 
संविभाग झील के अतीचार हैं। अर्थात्‌ सचित्त यानी सजीव हो रहे कमलपन्न, पलाहपत्र, कद्टीपन्र 
आदि में खाद्य, पेय पदार्थ को धर देना अथवा गीली प्रथिवी की बनी हुई चूलि पर भोज्य, पेय पदार्थों 
को गांधना, सचित्त जल से आदर हो रहे बतेनो में खाद्यपदार्थ रख देना आदि सचित्तनिक्षेप है | कोई 
तुच्छबुद्धि पुरुष विचारता है कि सचित्त पर धरे हुये पदार्थ को संयमीजन ग्रहण नहीं करते दे यों दान 
नहीं देना पड़ इस अभिप्राय से वह देय पदार्थ को सचित्त पर घर देता हे जेसे कि आजकल भी कतिपय 
धनपतियों के वेज्ञानिक रसोइया परोसने मे कृपणता करते हैं| सचित्त पदार्थ करके ढक देना तो सचित्ता- 
पिधान है | संयमी ग्रहण नहीं करेगे तो भी मुझे छाभ है ऐसा मान रहा यह तुच्छ पुरुष भोज्य पदार्थ को 
सचित्त से ढक देता है अथबा उस भोज्य पदाथ को त्वरा बड़ मैने सचित्त से ढक दिया है संयमी तो 
इस बात को जानते नहीं हैँ यों विचार कर उस सचित्तपिद्दित बस्तु का संयमी के लिये दान कर देना 
भी सचित्तापिधान हो सकता ह। दूसरे दाता के देय द्रव्य का अपण कर देना अर्थात्‌ दूसरे के पदार्थ 
को लेकर स्वयं दे देना अथवा मुझे कुछ कार्य हू तू दान कर देना यह परव्यपदेश है । अथबा यहाँ दूसरे 
दाता विद्यमान है मे यहां दाता नहीं हूं यह कह देना भी परव्यपदेश हो सकता हे | घधनछाभ या किसी 
प्रयोजन सिद्धि की अपेक्षा से द्रव्यादिक के उपाजन को नहीं त्यागता सन्‍्ता योग्य हो रहा भी दूसरे के 
हाथ से दान दिलाता हे इस कारण यह परव्यपदेश महान्‌ अतीचार हे जो कार्य स्वयं किया जा सकता 
है किसी रोग, सूतक, पातक आदि का भ्रतिबंध नहीं होते हुये भी उस को दूसरों से कराते फिरना अनु- 
चित है। दान को देता हुआ भी आदर नहीं करता है अथवा अन्य दाताओं के गुणों को नही सह 
सकता हू चह उसका मात्सये दोष हे। संयमियों के अयोग्यकाल में दान करने का अभिप्राय रखना 
काछातिक्रम है, ये पांच अतीचार अतिथि संबविभाग शील के हैं । 


सचित्ते निक्षेप:, प्रकरणात्‌ सचित्तेनापिधानं, अन्यदातृदेयापेणं परव्यपदेशः, प्रयच्छतो- 
- ९ बकषत 
प्यादराभावों मात्सय, अकाले भोजन कालातिक्रमः ॥ कुत एते5तिचारा हत्याह;-- 
ु मुनिदान योग्य अचित्तपदार्थों का सचित्तपदार्थ पर धर देना सचित्तनिक्षेप है “सचित्त निश्लेपः” 
यों विग्नरह कर लिया जाय | प्रकरण के वश से सचित्त करके अपिधान यों विग्रद्द कर “सचितक्तापिधान” 
शब्द बना लिया जाय “अथवज्ञाद्िभक्तिविपरिणामः” इस परिभाषा अनुसार सप्तमी विभक्ति वाले सचित्त 


शब्द का अपिधान पद के साथ अन्वय करने पर प्रकरणवश तृतीयान्त सचित्तेन पद्‌ के साथ विग्रह 
करना चाहिए, अन्यथा पहिले अधिकरणपन से कट्टे गये सचित्त का ठृतीयान्त पद रूप से अनुबृत्ति 
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करना कठिन पड़ जाता है। अन्य दाता हैं दी में क्यों दान देन को चिन्ता करूँ अथवा यह देने योग्य 
पदा्थ किसी दूसरे का है ऐसा अभिप्राय कर अपंण कर देना परव्यपदेश हे । बड़े समारोह से दान कर 
रहे सन्‍त भी अन्तरंग में पात्र का आदर नहीं करना या देन में दृष नहीं मनाना मात्सय हैं। अकाल 
में भोजन करना कालछातिक्रम है| यों ये दान के अतीचार हुये । यहाँ कोई पूंछता हैँ कि ये अतीचार भला 
किस प्रमाण से सिद्धू किय जा सकते हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार अग्रिम वात्तिक को 


कद्द रहे हैं । 
स्पृताः सचित्तनिक्षेपप्रमुखास्ते व्यतिक्रमाः । 
सप्तमस्येह शीलस्य तब्घितविधायिनः ॥१७ 


वे सचित्तनिक्षेप आदिक यहाँ कह्टे गये पाँच अतीचार ( पक्ष ) सातव अतिथिसंविभाग शझीलके 
माने गये हैं. स्वाज्ञोक्त विषय का गुरुपरिपाटी अनुसार अबतक यों ही स्मरण होता चलछा आ रहा है 
( साध्य ) क्योंकि ये दोष उस अतिथि संविभाग का एकदेश से बिधात करने वाले है ( हेतु )। इस 
अनुमान प्रमाण से सूत्रोक्त आगमगम्य विषय को पुष्टि हो जाती है । 

अथ सल्लेखनायाः के5तिचारा हत्याह; 

अतीचारों का प्रकरण होने पर छगे द्वाथ अब सल्लेखना के अतीचार कौन से है ? ऐसी बिनोत 
झिष्य की बुभुत्सा प्रवतेने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को कह रहे है । 


जीवितमरणाशंसामित्रानु रागसुखानुबंधनिदानानि ॥ ३७। 


जीविताशंसा, मरणाजञ्ञंसा, मित्रानुराग, सुखानुबंध, और निदान, ये पॉच सल्लेखना के अती 
चार है। अथान्‌ यह प्रकृत शरीर में आत्मा का निवास करना स्वरूप जीवित नियम से अध्रव है | यह 
बबूले के समान अनित्य शरीर अवहय हेय ह ऐसा जानकर भा मेरा जीबन बना रहे ऐसी लोलुपतापूर्ण 
सादर आकांक्षा करना जीविताञंसा हैं । रोग, टोटा; उपद्रव, अपमान आदि से आकुछित होकर मरण में 
संक्तशा प्वक अभिप्राय रखना मरणाञ्ञंसा है। बाल्य अवस्था में साथ खेले अथबा संपत्ति और विपत्ति 
में युगपत्‌ साथ रहे मित्रों के साथ हुई क्रीड़ा आदि का स्मरण करना मित्रानुराग है। मैने पहिले सुन्दर 
भोजन, पान, का बड़ा अच्छा भोग किया था, मनोहर, गुलगुठी, सजी हुई शय्याओ पर शयन किया था, 
अनेक इन्द्रियो के भोग भोगे थे, यों रागवर्धक सुखों का पुनः पुनः स्मरण करना सुखानुबंध कहा जाता 
है। भविष्य में भोगों की आकांक्षा के वश होकर वषथिक सुखों की उत्कट प्राप्ति के लिये मनोबृत्ति करना 
निदान हे यों पांच अतीचार सल्लेखना के हैं. । 


आकांक्षणमाशंसा, अवश्यहेयत्वे शरीरस्थावस्थानादरों जीविताशंसा, जीवितसंक्रेश।- 
न्मरणं प्रति चित्तानुरोधो मरणाशंसा, पूवसुहत्सहपांशुक्रीडनाथलुस्मरणं मित्रालुरागः, पूर्वानुभूत- 
प्रीतिविशेषस्मृतिसमन्बाहार: सुखानुबंधः, भोगाकांक्षया नियतं दीयते चित्त तस्मिस्तेनेति वा 
निदानं । त एते संन्यासस्यथातिक्रमाः कथमित्याइ--- 

आकांक्षा यानी अभिलाषा करना आज्ंसा है, यह बिजली के समान क्षणिक शरीर अवश्य ही 


त्यागने योग्य है ऐसा जानते हुये भी शरीर की अवस्थिति बने रहने में आदर करना जोविताझंसा है। 
८ 
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रोगों के उपद्रव से आकुछित होने के कारण जीबित में महान्‌ संक्‍्लेश हो जाने से मरने के लिये एकाग्र 
हो कर मानसिक विचार करना मरणाशंसा है । पूष अवस्थाओं मे किये गये मित्रों के साथ धूछि कीड़ा, 
उद्यान भोजन, नाटक प्रदृशनन, सहभोजन, सहविद्दार आदि का पुनः स्मरण करना भिन्रानुराग हे। पहिले 
अनुभवे गये प्रीतिविशेषों की स्वृतियो की बारबार अभ्यावुत्ति करना सुखानुबंध है। विद्याधर, चक्रवर्ती, 
देव, इन्द्र, अहमिन्द्र आदि के भोगों की आकांक्षा करके नियत हो रहा चित्त उस निदान में दिया जाता 

अथवा उस भोगाभिप्राय करके चित्त की टकटकी लगी रहती हे इस कारण वह निदान कहा जाता 
है। करण या अधिकरण में युट्प्रत्यय कर दिया गया हैं “करणाधिकरणयोश्च युट.'। ये पांच सिद्ध 
हो रहे संन्यास के अतीचार है। कोई समाधिमरण करने वाछा यदि अभक्ष्य औषधियों का भक्षण, 
प्रत्याख्यात पदार्थों का निरर्गल सेवन, आकुछित होकर पुकारना, तीज्नरोद्रध्यान, इत्यादि परिणतियां करे 
. तो अनाचार है । केवल अज्ञान या प्रमादवद् होकर मन्दरूप से यह जीवित की आज्ञा आदि करता 
है अतः ये पांच कुछ संक्तेश सम्पादन के हेतु होने से अतीचार माने गये है। यहां कोई पूंछता है कि 
किस प्रकार सिद्धू हुय ये पांच अतीचार मान लिय जाँय ? बताओ । ऐसी तक प्रवतने पर ग्रन्थकार 
अग्रिम वार््तिक द्वारा समाधान वचन कहते हैं । 


विज्ञेया जीविताशूंसाप्रमुखाः पंच तत्ततः 
प्रोक्ततललेखनायास्ते विशुद्धिक्षतिहेतवः ॥१॥ 


लक्षण कर भले प्रकर कह दी गई सल्लेखना के जीविताकांश्षा प्रभ्नति पांच वास्तविक रूप से 
अतीचार समझने चाहिय ( प्रतिज्ञा ) कारण कि वे समाधिमरण के उपयोगी हं। रही उत्कृष्ट आत्म बिश्युद्धि 
की क्षति के कारण है (हेतु) ये जीविताशंसा आदिक दोष न तो समाधिपू्वक मरण का समूल्चूल घात 
करते हैं और न उस समाधिमरण में कुछ विश्वुद्धि उत्पन्न करते है अतः समाधिमरण का एक देश घात 
ओर एक देश संरक्षण करन वाले हाने से इन का अतीचार मान लिया है । 


तदेव॑ं शीलवतेष्वनतिचारस्तीरथंकरत्वस्य परमशुभनाम्नः कर्मणो हेतुरित्येतस्थ पण्या- 
स्वस्य अपश्वतो निश्रयाथं व्रतशीलसम्यक्त्वभावनातदतिचारप्रपंचं व्याख्याय संप्रति शक्ति- 


तस्त्यागतपसी हत्यत्र प्रोक्तस्य व्याख्यानाथम्रुपक्रम्यते;--- 

तिस कारण इस प्रकार यहां तक “शीलत्नतेष्चनताचार:” यानी साद शील और पांच ब्रतों के 
अतीचार नहीं लगने देना यह परमशुभ नाम कम हो रहे तीथंकरत्व का ठृतोय आख्रव हँतु है | यों इस 
पुण्यास्नव का विस्तार से निउ्चय करने के लिये इस सातवें अध्याय में पांच ब्रत, सात शील, सम्यकत्व, 
सल्लेखना, पचचचीस भावनायें, ओर उन चौदहों के अताचारों के प्रप॑च का व्याख्यान किया जा चुका 
हे । अब वतंमान में उन्हीं पोडश़ कारण भावनाओं में जो शक्ति से त्याग और तपड्चरण करना सूत्रित 
किया हे “शक्तितस्यागतपसी” इस प्रकार यहाँ भले प्रकार कद्दे जा चुके त्याग यानी दान का व्याख्यान 
करने के लिये सूत्रकार महाराज उपक्रम यानी जानकर प्रारंभ करते हैं। भावाणें--तीर्थकर नामकम के 
आख्रवों को कहते हुये सूत्रकार ने शील ब्रप्षाँ में अतीचार नहीं छगने देना कहा था | तदनुसार ब्रतों का 
लक्षण उन ब्रतों की पोषक सामान्य विशेष भावनाये ब्रवों के प्रतियोगियों के छक्षण ब्रतधारियों के भेद 
तथा सात शील और सल्लेखना एवं ब्रत और शीलों की नींब हो रद्दे सम्यक्त्व के अतोचार तथैव ब्रत 
शी्ों के अतीचार एबं ब्रत प्रासाद के कलशस्वरूप सल्छेखना के अतीचारों का स्वयं सूत्रकार ने निरूपण 
कर दिया है । अब सोलह कारण भावनाओं में जो शक्ति अनुसार त्याग ( दान ) कटष्टा गया था तथा 
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सात शीछों में भो अतिथिसंविभाग शब्द करके दान कट्दा गया है उस दान का व्याख्यान करने के 
लिये प्रक्रम का आरम्भ करते हैं । 


श्रनुग्रहार्थ स्वस्थातिसगों दानम्‌ ॥३८॥ 


स्व यानी अपना अनुग्रह और पर अर्थात्‌ दूसरों का अनुप्रह करने के लिये धन का त्याग 
करना दान है| भावाण-दाता का अपना अनुप्रह तो आत्मीय आनन्द के साथ पुण्यसंचय करना हे 
और पात्र के सम्यग्ज्ञान, चारित्र, आरोग्य, शरीर शक्ति, आदि की वृद्धि करना है। यों दोनों प्रयोजनों 
का लक्ष्य रख जो सर्वाश ममत्व को छोड़ते हुये अपने धन का परित्याग कर देना है बह दान हे । 

स्वपरोपकारो5नुग्रह:, स्वशब्दों धनपर्यायवचनः । किमर्थो5यं निर्देश इत्याह-- 


यहाँ सूत्र में कहे गये अमुप्नह शब्द का अर्थ अपना और पर का उपकार करना है । दान देने से 
अपने को स्वकतेंव्यपालन, पुण्यसंचय और दानान्तराय के क्षयोपशाम अनुसार हुए आध्यात्मिक आनन्द 
विश्ञेप की प्राप्ति दाती है तथा पात्र फो आहार, औषधि, आदि देने से उनके ब्लान, चारित्र, अरीर की पुष्टि 
होकर इन से ज्ञानाभ्यास करना, उपबास करना, तीर्थ यात्रा करना, भावपूर्ण धर्मोपदेश करना, कायक्कश 
कर सकना आदि सत्करम प्रवत॑ते हैं, औपधि, बसतिका, पुस्तक, कमण्डलु, पिच्छिका, दे देने पर अथवा 
गहस्थ पात्र को अन्य पदार्थों का भी स्व हस्त से दान करने पर धार्मिक कृत्यों की वृद्धि होती हे। स्व 
शब्द के आत्मा, आत्मीय, ज्ञाति ओर धन ये चार अर्थ हैं किन्तु सूत्र में कद्दे गये रव शब्द का पर्याय 
वाची शब्द केवछ स्वकोय धन ही लिया जाय, दान के प्रकरण में आत्मा या आत्मीय बन्धुजन अथवा 
अपने जातीय वर्ग के देने का तात्पर्य नहीं है। आहार, औषधि, पुस्तक, बसतिका, रुपया, गृह आदि 
धनो का ही मुनिमहाराज और गृहम्ध के लिये यथा योग्य दान दिया जाता है। पान्रदक्ति ओर करुणा- 
दत्ति में पुण्यवृद्धि के अ्थ अनेक धर्मादनपेत पदार्थों का दान किया जाता है | हाँ समदत्ति और अन्वय- 
दत्ति में पुण्यवृद्धि गीण होकर यशस्यता, स्व कतव्य और कुटुम्ब रक्षा धार्मिक लोकिक कार्यों का परि- 
पालन करना प्रधान फल हो जाता हे। यहाँ कोई प्रइन करता है कि दान के छक्षण का यद्द कथन यहां 
किस हा किया गया हैँ ? बताओ। ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर अन्थकार वार्सिक द्वारा उत्तर को 
कहते है । 


स्वं धन स्यात्परित्यागो5तिसगस्तस्य नुः स्फुटः । 
तद्दानमिति निर्देशो5तिप्रसंगनिवत्तय ॥१॥ 
अनुम्हार्थरि छ रितिं 
मत्येतद्रिशेषणमुदीरितं। 
तेन स्वमांसदानादि निषिद्ध परमापकृत्‌ ॥२॥ 
स्व शब्द का अथ धन समझा जाय उस अपने धन का अतिसर्ग यानी स्फुट होकर जो परि- 

त्याग करना हे वह दान है जो कि आत्मा का स्वकत॑व्य है | लक्षण के घटकावयब हो रहे पदों करके इतर 
व्यावृत्ति कर दी जाती है अतः अपने और पर के अपकार के लिये जो दिया जायेगा वह दान नहीं समझा 
जायेगा अथवा धन के अतिरिक्त जीवित रहने, शीष आदि का त्याग करना कोई दान नहीं है। सूत्र- 
कार मद्दाराजने “अलुग्रह्ाथ स्वस्य” यों यह विशेषण कहा हे उस करके अपने मांस का देना, शिर चढ़ा 


देना, पशुबलछि करना, इत्यादिक दान करना, निषेधे जा चुके समझे जांय, क्‍योंकि ये अपने और दूसरे 
के बड़े भारी अपकारों को करने वाले हैं यह धन का दान भो नहीं हे । 
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नहि परकीयवित्तस्थातिसजेन दान स्वस्यातिसर्ग इति वचनात्‌ । स्वकीयं हि धन स्व- 
मिति भ्रसिद्धं धनपर्यायवाचिनः स्वशब्दस्य तथैव प्रसिद्धेः | न चेवं_स्व॒दुःखकारणं परदुःखनि- 
मित्तं वा सबमाहारादिक धनं भवतीति तस्थाप्यतिसर्गों दानभिति प्रसज्यते, सामान्यतोंअलुग्रहा 
थंमिति वचनाद । स्वालुग्रहार्थस्य पराजुग्रहार्थथ्य च धनस्यातिसगों दानमिति व्यवस्थितेः । तेन 
चु विशेषणेन स्वमांसादिदानं स्वापायकारणं परस्यावश्चनिबंधनं च प्रतिक्षिप्तमालक््यते तस्य 
स्वपरयोः परमापकारहेतुत्वात्‌ ॥ 


दूसरे के धन को दे देना तो दान नहीं हे क्योंकि श्री उमास्थामी महाराज दान के लक्षण में अपने 
धन का परित्याग करना ऐसा कण्ठोक्त निरूपण किया हे जब कि अपना उपात्त किया गया धन ही स्व 
है ऐसा लोक में प्रसिद्ध हो रहा है | चार अर्थों में से यहां धन के पर्योयवाची हो रहद्दे स्वर शब्द की तिस 
ही प्रकार यानी अपने धन स्वरूप से प्रसिद्धि हो रही है, स्व का भी धन ही होना चाहिये मांस, रक्त, 
प्राण, आदि नही । यो स्व शब्द की सफलता हुई। इस प्रकार कहने पर भी प्रसंग उठाया जा सकता है 
कि अपने दुःख के कारण हो रद्दे अथवा दूसरों के दुःख के निमित्त हो रहे सभी आह्वार, ओषधि, आदि 
कभी धन हो जाते हैं इस कारण उन का भो परित्याग करना दान हो जाओ, ग्रन्थकार कहते है कि यह 
प्रसंग नहीं उठाया जा सकता हे क्योंकि सूत्रकार ने दान के लक्षण में सामान्यरूप से अनुग्रहा्ण एसा 
कथन किया है अतः अपना अनुग्रह करना स्वरूप भ्रयोजन को धारने वाले अथवा दूसरों का अनुग्रह 
होना स्वरूप प्रयोजन को धार रहे धन का संविभाग करना दान है एसी सूत्रानुसार व्यवस्था हा रद्दी 
है । तिस अनुग्रहाथ विशेषण करके अपने अपाय का कारण हो रहा ओर पर के पापबंध का कारण 
हो रहा स्वकीय मांस आदि का दान करना तो निरस्त कर दिया गया समझ लिया जाता है| क्योकि 
बह स्वकीय मांस आदि का देना वो अपने ओर दूसरों के परम अपकार करने का ददेतु हो रहा हू । 

कुतस्तस्य दानस्य विशेष इृत्याह-- 

सूत्रकार महाराज के प्रति कोई जिजल्नासु भ्रइ्न उठाता हे कि उस दान की या डस दान के फछ 
की किन कारणा से विशेषता हो जाती है ? अथवा दान में कोइ विशेषता ही नहीं हू ? एसी प्ृच्छा प्रव- 
तने पर सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कद्द रहे हैं । 


विधिद्रव्यदातुपात्रविशेषात्तद्विशेष: ॥३९॥ 


विधिविशेष, द्रव्यविशेष, दाताविशेष ओर पात्रविशेष इन विशेषताओं से उन्न दान की विशे- 
पता हो जाती हूं। दान के फल में भी अन्तर पढ़ जाता हे। अर्थात श्रेष्ठ पात्र का प्रतिग्रह करना, ऊँचे 
आसन पर बंठाना, पाद प्रक्षालन करना, पूजन करना, नमस्कार करना अपने मन को शुद्धि करना, बचन 
शुद्धि, कायशुद्धि और भोजन, पान शुद्धि इत्यादि पृण्योपाजेन क्रिया बिशेपों का ठीक ठीक क्रमविधान करना 
विधि कही जाहो हे। उस विधि की आदर अनादर अनुसार विशेषता हो जाती है। देय द्रव्य की विशेषता अनु- 
सार द्रव्यविशेष व्यवस्थित है । जो द्रव्य मद्य, माँस, मधु, के संस से रहित है, च्म से छुआ हुआ नहीं है, 
पात्र के तप,, स्वाध्याय, निराकुछता, शुद्ध परिणतियां आदि को बृद्धि का कारण हैं वह द्रव्य विशेष विशिष्ट 
पुण्य का संपादक है अन्य ग्रकारों के द्रव्य से बेसा पुण्य प्राप्त नहीं दोता है । दाता भी शुद्ध आचरण का 
होय, पात्र में ईष्या नहीं करे, दान देने में उत्साह रखता हो, झुभपरिणामी होय, दृष्टफलों की अपेक्षा नहीं 
रखता हो, श्रद्धा, तुष्टि, भक्ति, विज्ञान, अछोछुपता, क्षमा और श्ञक्ति इन सात गुणों को धार रहा द्वो ऐसा 
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दाता विशिष्ट पुण्य का भाजन है उक्त गुणों में जितनी कमी होगी वही दाता की त्र॒टि है पात्र की विशे 
षता प्रसिद्ध ही है, मुनिमहाराज उत्तम पात्र है श्रावक मध्यम है ओर सम्यग्दृष्टि जघन्य पात्र है । मुनियों 
में भी तीथंकर, गणधघर, ऋद्धिधारो, आचाये, उपाध्याय, आदि भेद हो सकते है । इसी प्रकार श्रावक और 
सम्यव्दृष्टियों में भी अवान्तर भेद हैं | सम्यग्दर्शन आदि की शबद्धि, अशद्धि, अपेक्षा पात्रों में विशेषता हो 
जाती हे । यों विधि आदि की विशेषताओं से दान ओर उसके फल में तारतम्य अनुसार विशेषताये हो 
जाती 


प्रतिग्रहादिक्रमो विधिः विशेषों गुणक्ृतः तस्य ग्रत्येकममिसंबंधः । तपःस्वाध्यायपरिवृद्धिहे- 
तुत्वादिद्रेब्यविशेष:,. अनख््या5विषादादिददात्विशेषः, माक्षकारणगुणसयोगः पात्रविश्ेषः । 
एतदेवाह-- 


अतिथि का प्रतिग्रह करना, अतिथि को उंचे देश में स्थापन करना आदि क्रिया विद्योपो का 
नवधाभक्ति स्वरूप क्रम तो विधि हैं । गुणों की अपेक्षा की गईं परस्पर मे विशिष्टता का हो जाना विशेष है । 
दरंद्ड समास के अन्त में पड़े हुये विशेष का विधि, द्रव्य, दाता, और पात्र इन चारों में प्रत्येक के साथ 
पिछली ओर संबंध कर देना, जिससे कि विधिविशेष, द्रव्यविशेष, दातृविद्ेष, पान्रब्िशेष, यों सूत्रोक्त 
पद समझ लिये जाँय, पात्र के तपशन्चरण करना, स्वाध्णय करना इन आवद्यक क्रियाओं की परिवृद्धि 
का द्ेतुपना, गमन, धर्मोपदेश मे आल्स्य नहीं करावना आदिक तो द्रव्य की विशेषताये हैं । पात्र में ईद्या, 
असूया नही करना, दान देन में विपाद नहीं करना, देते हुये प्रीति रखना, कुशछ होन का अभिप्राय 
रखना, भोगों की आकांक्षा नहीं रखना, इत्यादिक तो दाता की विशेषताथ है। मोक्ष के कारण हो रहे 
सम्यग्दशन आदि गुणों के साथ संयोग विद्वप होना तो पात्रो की 'बशपता। हू इस दी मन्तव्य को ग्रन्थ 
कार अग्रिम वात्तिक द्वारा कह रहे हे । 


तद्रिशेषः प्रपंचेन स्यादिध्यादिविशेषतः | 
दातुः शुद्धिविशेषांय सम्यग्बोधस्य विश्र्‌ तः॥१॥ 
विधि, द्रव्य, आदि की विशेषताओं से उस दान का विस्तार करके विशेष हो जाता है जो कि 
दाता के सम्यज्ज्ञान की विद्वंष शद्धि के लिये हो रहा प्रसिद्ध हे अथाव बिधि आदि की विशेषताओं से 
दाता को दान के फल में बड़ा अन्तर पड़ जाता है । भूमि, जल, बायु, वृष्टि, आदि बिशेष कारणों करके 
जैसे बीज फल की विशेषताय हो जाती है। 
कुतो5यं विध्यादीनां यथोदितों विशेषः स्यादित्याह;-- 
यहाँ कोई प्रइन करता है कि आम्नाय अनुसार चला आया यह विधि आदिकों का सूत्रोक्त 
विशेष भल्ण किस कारण से हो जाता हैं ? ब्रताओं । ऐसी जिज्ञासा प्रवतन पर ग्रन्थकार उत्तर वात्तिक 
को कहद्द रहे हैं । 
विध्यादीनां विशेषः स्थात्‌ स्वकारणविशेषतः । 
तत्कारणं. पुनवाह्ममांतर चाप्यनेकधा ॥२॥ 


विधि, द्रव्य आदिकों की विशेषता तो अपने अपने कारणों की विशेषता से हो जायेगी उन 
विधि आदिकों के कारण तो फिर बहिरिंग और अंतरंग अनेक प्रकार के हैं। अर्थात्‌ घट, पट, आदिक 
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अनेक कार्यों की विशेषतायें अपने अपने अंतरंग, बह्रिंग कारणों अनुसार हो रही देखी जाती हैं. छोक 
में भी ऐसो प्सिद्धि है कि “पाग, भाग, दाणी, प्रकृति, सूरत ( मूरत ) अ्थ विवेक । अक्षर मिल न एक 
से हृंढो मगर अनक' भूत, भविष्य, बतंमान काल के या देश्ञान्तरों के अनेकानक मनुष्यों की सूरते 
मूरते, एक सी नहीं मिलती है । एक मनुष्य को भी बाल्य, कुमार, युवा, अधवृद्ध और बृद्ध अवस्थाओं की 
आकृतियों में महान अन्तर ह सूक्ष्मद्ृष्टि से विचारन पर प्रत्येक वर्ष, मास, दिन, घंटाओं को सूरत 
न्यारी जचेगी | हे, विषाद, क्राध, क्षमा, भूख, हृप्ति, टोटा, छाभ, रोग, आरोग्य आदि अवस्थाओं में 
झट न्यारी न्‍्यारी आक्ृतियां हो जाती है। ये ही द्ाये पशु, पक्षी, मक्खियां, चीटे,चीटियां, वृक्ष, आदि 
में समझ ली जांय । स्थूलदृष्टि से मक्ल्षियाँ एक सी दीखती है किन्तु उनमें अंतरंग बह्िरंग, कारण बश 
अनेक अन्तर पड़े हुये है। भले द्वी एक साँचे में ढले हुये, रपये, पसे, खिलोनों, में अन्तर नदी है किन्तु 
सदृश परिणाम स्वरूप सामान्यवाले मनुष्य, घोड़ा, आदि उक्त दृष्टान्तों से चना, गेहूँ, चाबलो प्रश्धति मे 
भी व्यक्तिद्ः अन्तर मानने की इच्छा हो जाती ह। इसी भ्रकार द्रव्य आदि में बहिरिग, अन्तरंग कारणों 
अनुसार बिशेषताय हा जाती है । पूर्ण आदर उत्साह के साथ प्रतिग्रह आदि के करने भे ओर मन्द 
उत्साह के साथ बिधि करने में अन्तर पड़ जाता हू | गरिछ्ठ पदार्थ, अति उष्ण, ओपधि, रूक्ष भोजन, 
आदि द्रव्यों की अपेक्षा, लघुपाच्य, अनुष्णाशीत द्रव्यों का दान करने मे अन्तर हैं, शुद्धहद्य, निष्कपट, 
दाता मे और ईष्याछु, अनुत्साही, दाता मे महान्‌ अन्तर है | तीथेकर, भुनि, ऋद्धिधारी मुनि, सामान्‍्य- 
द्रव्यलिंगी, उत्तम श्रायक, पाक्षिक श्रावक, आदि पात्रों के अन्तर अनुसार दान फल की विशज्वपताय हा 
जाती हू । 

विधिद्रव्यदातपात्राणां हि विशेष; स्वकारणविशेषात्‌ । तच्च कारणं बाह्यममनेकधा द्रव्य- 
क्षेत्रकालभाद मेदात्‌ । आन्तरं चानेकधा श्रद्धाविशेषादिपरिणामः । कः पुनरसी विध्यादीनां विशेष: 
प्रर्यातो यतो दानस्य विशेषतः फलविशेषसंपादनः स्यादित्याह-- 

अपने अपने कारणों की विशेषताओं से विधि, द्रव्य, दाता ओर पात्रो का विश्येप ह। रहा निय- 
मित है ओर द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भाव, इनके भेद से वे बहिरहू कारण अनेक प्रकार के है | उन के अनुसार 
कार्यों में भद पड़ जाता ह। तथा श्रद्धाविशेष, उत्साहृविशेष, क्षयोपशम, विश्वद्धि, आदिक परिणाम स्वरूप 
अंतरंग कारण भी अनेक प्रकार हैं इन अंतरंग कारणों से भी कार्यों में अनेक अन्तर पड़ जाते है। 
जंसे कि विद्यालय, अध्यापक, भोजन, श्रेणी, पुस्तकों, समय, परिश्रम आदि के समान होने पर भी छात्रों 
की अन्तरंग कारण बश अनेक ग्रकार व्युत्पक्तियां देखी जाती हैं । कारणों की बड़ी अचिन्तनीय झक्ति दे । 
जिस से कि कार्यों में वस्तु भूत अनेक विशेषताय उपज बेठती हैं । यहाँ कोई प्रइन उठाता है कि वह विधि 
आदिकों की विशेषता फिर कौन सी प्रसिद्ध हो रही हे ? जिस से कि सूत्रोक्त अनुसार दान की विशेषता 
से वह विधि आदिकों का विशेष भछा फलविश्येषों का सम्पादन करनेबाला हो सके ? ऐसी जिज्ञासा 
प्रवतने पर ग्रन्थकार अग्रिम वाक्तिकों को कह रहे हैं । 


पात्रप्रतिग्रहादिभ्यो विधिभ्यस्तावदासरवः । 
दातुः पुण्यस्य संक्लेशरहितेभ्यो5तिशायिनः ॥३॥ 
किचित्संक्लेशयुक्त भ्यो मध्यमस्थोपवर्णितः । 
बृहत्संक्लेशयुक्त भ्यः स्वल्पस्थेति विभिद्यते ॥४॥ 


सप्तमोडध्याय ६५३ 


निक्ृष्मध्यमोत्कृष्विशुद्धिभ्यो विपयेयः । 
तेभ्यः स्थादिति संक्षेपादुक्त सूरिभिरखसा ॥५॥ 


पात्रों का प्रतिग्रह करना, ऊंचा स्थान देना, पादप्रक्षाऊन करना, पूजा रचना आदिक संक्छेश 
रहित हो रही नवधा विधियों से तो दाता को सातिशय पुण्य का आख्रव होता हे तथा बहुभाग विश्वद्धि 
ओर किंचित्संक्लेश करके युक्त हो रहे प्रतिग्रद आदि विधियों से दानकरता जीव को मध्यम श्रेणी के पुण्य 
का आख्रव होना कहा है एवं अत्यल्पषिशुद्धि और बढ़े हुये संक्लेश करके युक्त हो रहे पात्र प्रतिग्रह, 
आदि विधियों से दाता की स्व॒ल्प पुण्य का आख्रव द्वोता है। इस प्रकार विधियों की विज्ेपता से यों उक्त 
प्रकार उत्तम, मध्यम, जघन्य जाति के पुण्यों का आखत्रव होना कह दिया गया हे | सूत्र में विधियों की 
विज्ञपता से जो उस दान का विशेष कहा था उसका अभिप्राय यही है कि यों छिश्वेष रूप से दानजन्य 
गुण्यास्रव के भेद कर दिये जाते है । निक्ृष्ट विशुद्धि, मध्यम विशुद्धि और उत्कृष्ट विश्वुद्धियों से किये गये 
उन प्रतिग्रह आदि विधिया से दाता को विपयंय होगा यानी स्वल्प पुण्य का आख्रव, मध्यम पुण्य का 
आम्रव ओर उत्कृष्ट अनुभागवाले पुण्यका आखत्रव होगा। इस प्रकार आचाय महाराज सूत्रकार ने संक्षेप 
से वक्त सूत्र म॑ ताक्त्विकरूप करके यो निरूपण कर दिया हे। अर्थात श्री समन्तभद्राचाय ने “बिश्वद्धि 
संकलेशादुगं चेक्बपरस्थं सुखासुखं, पुण्यपापास्रवों युक्तो न चेह्रथथस्तवाहतः” यों आप्रमीमांसा में 
विश्वुद्धि और संक्‍्लेश के अढगों को पुण्य और पाप का आख्व इृष्ट किया हैँ । दशव गुणस्थान में भी 
ईपन्‍्सक्लेश पाया जाने से ज्ञानावरण आदि पाप प्रकृतियों का आम्रव होता रहता है और पहिले गुण- 
स्थान में भी म्वल्प विश्वद्धि अनुसार कतिपय पुण्य प्रकृतियां आ जातीं है। प्रथम गुणम्थान से प्रारम्भ 
कर तग्हव गुणम्थान तक के जीव दान कर सकते है, जो जीव स्वथा संक्लेश रहित है उनके उत्कृष्ट 
शुद्धि हे हा जो किंचित्‌ संकलेश युक्त हैं उनके मध्यमविशुद्धि पाई जाती हैं। बढ़े हुय संक्लेश से परि- 
पूर्ण ह। रहे जीवों के निक्ृष्ट बिशुद्धि है| सकती है अथवा थोड़ी भी बिशुद्धि पायो ज। सकती हूं । इस 
प्रकार दान की विधि से हुये विशेष का ग्रन्थकार ने समथन कर दिया हे । 


गुणवृद्धिकर द्रव्यं पात्रों पुश्यक्रदर्पितं। 
दोषबद्धिकरं पापकारि मिश्र तु मिश्रक्ृत ॥६॥ 


द्रव्य की विशेषता यो है कि पात्रों में गुणों की वृद्धि को करने बाला द्रव्य यदि अर्पित किया 
जायगा तो बहू दाता को पुण्य का आख््रव करने बाला हैं ओर शारीरिक दोषों या आत्मीय दोपो की 
वृद्धि को करने बाला द्रव्य यदि पात्रों के लिये समर्पित किया जाबेगा तो दाता को बह द्रव्यपापास्रव का 
करानेबाला होगा, हाँ कुछ गुणों की और कुछ दोषों की यों मिश्रित हो रही वृद्धि को करने बाला द्रव्य 
तो दाता को पुण्यपाप में मिश्रण का आख्रावक है। यह द्रव्य की विशेषता से दानफल को विश्लेषता हुई । 
दाता गुणान्वितः शुद्धः पर॑ पुण्यमवाप्नुयात्‌ । 
दोषान्वितस्त्शद्धात्मा पर॑ पापमुपेति सः ॥७॥ 
गुणदोषान्वितः शुद्धाशुदझभावों समश्नुते। 
बहुधा मध्यम पुण्य पार्प चेति विनिश्चयः ॥८॥ 


६५४ इलोक-वार्तिक 


दानकतो जीव जो श्रद्धा आदि गुणों से अन्बित हो रहा झद्ध परिणामों वाला है. वह दान- 
क्रिया से उत्कृष्ट पुण्य को प्राप्त कर सकेगा हाँ ईर्षो, द्ंष, आदि दोषों से अन्बित हो रहा अगद्भात्मा है 
बह दाता तो बड़े भारी पापाख्रव को प्राप्त करता हे हां जो गुण और दोष दोनों से अन्वित हो रहा है । 
बह दाता अश॒द्ध परिणतियों के हो जाने पर बहुत प्रकार के मध्यम पुण्य और पापकर्मों के आख्रष को 
यथायोग्य प्राप्त कर छेता है यों दाता को बिशेषता से दान फल की विशेषता का विशेषरूप से निर्णय 
कर दिया गया है । 


दत्तमन्न सुपात्राय स्वल्पसप्युरुपुण्यकृत्‌ । 
मध्यमाय तु पात्राय पुण्य मध्यममानयेत्‌ ॥र्द॥ 
कनिष्ठाय पुनः स्वल्पमपात्रायाफलं विदुः । 
पापापाप॑ फलं चेति सूरयः संप्रचक्षते ॥१०॥ 


पात्रों की विज्वेषता इस प्रकार है कि श्रेष्ठ पात्र के छिये दिया गया अन्न या औषधि, ज्ञान, 
आदिक थाड़े भी होय परिपाक में विपुल पुण्य का आख्रव कराते है हां मध्यम पात्र के लिये दिये गये अन्न 
आदि तो मध्यम पुण्य कों प्राप्त करायगे पुनः जघन्य पात्र के लिये दिये गये अन्न आदि तो दाता को 
स्वल्प पुण्य का आखब करायेगे किन्तु ब्रतहीन ओर दश्ननहीन अपात्र के लिये दिया गया द्रव्य निष्फल 
ही होता हे एसा विद्वान्‌ जान रहे हे अथवा अपात्रदान का फल पाप और अपाप भी हो जाता है अर्थात 
हिंसक या व्यसनी जीत्रों के लिये उनके अनुकूछ हो रहे दूषित द्रव्यों के देने से महान पाप का आख्रव 
होता हैं ओर उन व्यसनी या दुरभिमानी जीवों के लिये योग्य द्रव्य देने वाले को पाप नहीं लगना बस 
यही फल पयाप्त हैं | सम्यग्द्शन रहित हाकर उपरिष्वान्‌ ब्ती बन रहे कुपात्र में दान करने से कुभोगभूमि 
के सुख मिलना फल कहद्दा हे । इस प्रकार आचाय महाराज उक्त सूत्र में दान का निर्दोष रूप से बढ़िया 
व्याख्यान कर रहे है| भावाथ-गृहस्थ की कतिपय कियाये ऐसी है जिनके करने पर पुण्य नहीं लगता है. 
किन्तु नहीं करने पर पाप छग बेठता है जेसे कि बाल-बच्चों, को पालने या शिक्षित करने से माता-पिता 
को कोई पुण्य नहीं लगता हे हाँ उक्त कतव्य के नहीं पालने से संक्छेश, अपकीर्ति, कतंव्यच्युति अनुसार 
पापबंधघ अवश्य होगा, तथा ग्रहस्थ के कतिपय कम ऐसे भी हैं जिनके करने पर पाप नहीं लगता हे किन्तु 
नही करने पर पुण्य छग बेठता है जैसे कि व्यापार में एक रुपये पर चोअजन्नी, दुअन्नी, का मोटा छाभ 
उठा रहे व्यापारी को कोई पाप नहीं लगता हैँ बेचने वाले ओर खरीदने वाले को चाहे जो कुछ राजी 
हाय किन्तु सन्तोषी व्यापारी यदि थाड़ लाभ से ही बचे तो संतोष, परोपकार, मितज्यय, सत्कीर्ति, वात्सल्य 
अनुसार हुई आत्मविशुद्धि से उसको पुण्य अवश्य हो जायेगा । यहाँ पुण्यपाप पद से तीत्र अनुभाग शक्ति 
बाल पुण्यपाप, लिये जॉय यों तो गृहस्थ को चाहे किसी भी क्रिया से पुण्य पाप यथा योग्य छगते द्वी रहते 
हैं । पहिछे गुणस्थान से लेकर दशबें तक अनेक पुण्यपाप कर्मों का बन्ध होता रहता है। सनातनी 
पण्डितों के यहाँ भी “नित्यनेमित्तिके कुय्यात्‌ प्रत्यवायजिहासया” तथा “अकुवेन्विहितं कर्म प्रत्यवायेन 
लिप्यते” यों नित्य नेमित्तिक कर्मों करके कोई पुण्य की प्राप्ति नहीं मानी गई है । हा संध्यावन्दन आदि 
कर्मों को नहीं करने वालों को पापयंध अवश्य हो जायेगा, प्रत्यवायाभाव भले ही फल समझ लिया जाय 
राजा करके नियत करी गई धाराओं ( कानूनों ) के पालने से प्रजाको कोई इनाम या सार्टीफिकिट नहीं 
मिलता है हाँ कानून नहीं पालने वालों को दण्ड अवश्य अआप्त होता हे। यबनों के यहाँ व्याज नहीं खाने 
बालों को कोई खुदा की ओर से पुण्य नहीं बटता हे हाँ व्याज खाने वालों का नरक जाना उन्होंने माना 
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है । इत्यादि युक्तियों से अपात्र दान का फल पाप और अपाप समझ छिया जाय जैसे कि किसी कुपान्र 
दान से पुण्य और अपुण्य हो जाते हैं | वेश्याओं के सुख, रईसों के पशु पक्षियों के सुखों की प्राप्ति, पाप- 
मिश्रित पुण्य से हो जाती है इसो प्रकार क्चिद्धामिकों को दुःख या सज्जनों को क्लेश की प्राप्ति भी पू्ब- 
जन्माजित पुण्यमिश्रित पाप से हो जाती है | यह पुण्यास्नव या पापास्रव का अचिन्तनीय कार्य कारणभाव 

बिशुद्धि संक्‍्लेशाब्गों पर अबलम्बित है जो कि परिशुद्ध प्रतिभावालों को स्वसंवेद्य भी है। शेष युक्ति, 
आगम, गम्य हैं । “पापापायं” ऐसा पाठ होने पर तो आचाये महाराज दान का फल पाप के अपाय दो 
जाने को भी बखानते हैं। यों अथे कर सकते हैं । 

सामग्रं।भेदाद्धि दानविशेषः स्यात्‌ कृष्यादिविशेषाद्ब्रीजविशेषवत्‌ | 

दान को सामग्री के भेद से दानक्रिया में अबइय विशेषता द्वो जायेगी जेसे कि क्ृषी 
यानी जोतना अथबा प्रथिवी, जल, घाम आदि कारणों की विशेषता से बीज के नाना प्रकार फलबिश्लेष 
हो जाते है । नागपुर का संतरा, भुसावल का केला, बनारसी आम, काबुली अनार, सहारनपुर का गन्ना, 
छोटा खीरा आदि पदार्थ उन नियत स्थानों में ही सुस्वादु, कोमल फलित होते है अन्यस्थानों मे बीज 
बो देने से बेसे फल की प्राप्ति नहीं होती हू इसी प्रकार ऋतुओ, मेघ जल, सूयातप, द्वारा भी अनेक अन्तर 
पड़ जाते है । तद्वत्‌ू विधि आदि की सामग्रो द्वारा हुई दान क्रिया के विशेषों अनुसार दानफल का 
तारतम्य हे । 

निरात्मकत्वे सबंभावानां विध्यादिस्वरूपाभावः क्षणिकत्वाच्च विज्ञानस्य तदभिसंबंधा- 
भाव३ | 

न्‍्यायपूबक युक्तिपूर्ण जेन सिद्धान्त का प्रतिपादन कर रहे श्री विद्यानन्द स्वामी इस सात 
अध्याय के प्रमेय की स्याद्वाद सिद्धान्त अनुसार ही सिद्धि दो सकने का प्रतिपादन करते है कि हिंसा 
करना या उसका त्याग करना एवं विशेष सामान्य भावनायें भावते रहना तथा अतोचारो के प्रत्याख्यान 
का प्रयत्न करना ओर दान अथवा उसके विधि आदिक अनुसार हुये फलछविशेषो की संपत्ति ये सब 
अनेकान्त का आश्रय कर स्याद्वादसिद्धान्त में ही सुघटित होते है। परिणामी हो रहे नित्यानित्या- 
त्मक जीव के तो अनगार धरम और उपासकाचार पल जाते हैं किन्तु बोद्ध, नेयायिक, सांख्यों के यहाँ 
एकान्त पक्ष अनुसार त्रत विधान नहीं आचरा जा सकता है। देखिये नैरात्म्यबादी बोद्धों ने प्रथम तो 
आत्मद्रव्य को ही स्वीकार नहीं किया हू तथा स्व॒लक्षण या विज्ञान को उन्हों ने स्वभाव, क्रिया, परिण- 
तियों, से रहित स्वीकार किया है। ऐसी दशा में सम्पूर्ण पदार्थों को निरात्मक, निस्स्वरूप, मानने पर 
बौद्धों के यहां विधि द्रव्य आदि के स्वरूपों का ही अभाव हो जाता है। सात्मक, स्वभाववान्‌, पदार्थ 
तो प्रतिप्रह कर सकता है मुनि महाराज को ऊँचे आसन पर बेठा सकता है. या प्रतिग्रहीत हो जाता हे, 
ऊंचे आसन पर बेठ 'जाता है, स्वभाषों से शून्य हो रहा कया दान देवे ?! ओर क्या छेवे ? दूसरी बात 
यह हे कि बोद्धों ने विज्ञान को ही आत्मा स्वीकार किया है, एक क्षण ही ठहर कर दूसरे क्षण में नष्ट 
हो चुके विज्ञान के क्षणिक हो जाने के कारण उन दान ग्रहण, स्वगंप्राप्ति आदि परिणतियों का चहुं ओर 
से सम्बन्ध नहीं दो पाता है कारण कि पूबक्षण ओर उत्तर क्षण में पाये जा रहे विषयों के संस्कार अनु- 
सार अवप्रह करने में समर्थ हो रहे एक अन्वित ज्ञान का अभाव है| सत्‌ का सर्वथा विनाश और असत्त्‌ 
का ही उत्पाद मान रहे बौद्धों के यहां पूर्वोत्तर समीपवर्ती परिणामों का अन्बय नहीं माना गया दे। 
अर्थात्‌ क्षणिक विज्ञान का पक्ष छेने पर यह पात्र हे, ऋषि है, तपःस्वाध्याय में तत्पर रहेंगे मेरे पहिले 
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दान करने की भाषना थी अब वही में नवधा भक्ति से दान कर रहा हूं दान का फल मुझ कर्ता को ही 
प्राप्त होगा, इसी प्रकार यह द्रव्य वही शुद्ध हे जिसको कि घन्टों पहिले से शोधन, पःचन, आदि क्रियाओं 
से संस्कृत किया गया है, इत्यादिक अन्वित संबन्ध नहीं हो सकते है। दान का संस्भ करने वाला न्यारा 
है, फलभोक्ता भिन्न है, शुद्ध खाद्य, पेय, तब न्यारे थे अब न जाने नये उत्पन्न हुये केसे है ? यों तत्वों 
को क्षणिक मानने पर कोई नियम, आखड़ी, व्रत, दान, नहीं पाले जा सकते हैं। अष्टसहस््री में इसका 
विशेष स्पष्टीकरण हे । 

नित्यत्वाजश्ञत्वनिःक्रियत्वाच्च तदभावः । क्रिया गुणसमवायादुपपत्तिरिति चेन्न, तत्परि- 


णामाभावात्‌ । क्षेत्रस्य वा चेतनत्वात्‌ । स्याद्वादिनस्तदुपपत्तिर्नेकान्ताश्रयणात्‌ | तथाहि -- 
दूसरे वेशेषिक या नैयायिकों के प्रति यह कहना कि उन्होंने हे आत्मा को सर्वथा नित्य 
स्वीकार किया है “सदकारणवन्नित्यं” सत्‌ होकर जो स्वकीय उत्पादक कारणों से रहित हैँ बह नित्य 
है। बेशेषिकों ने आत्मा को मूलरूप से ज्ञानरहित भी इष्ट किया है । धन के योग से धनवान के समान 
सबथा भिन्न हो रद्दे ज्ञान के समवाय से आत्मा को ज्ञानवान माना गया है। मूल में आत्मा अज्ञ हू तथा नैया- 
यिकों ने आत्मा को सर्वव्यापक होने के कारण क्रिया शून्य अभीष्ट किया है। जो विचार सबंत्र यहाँ वहां 
ठसाठस भरा हुआ है वह एक स्थान से दूसरे स्थान को कथमपि नहीं जा सकता है “सबंमूत्तिमद्द््य- 
संयोगित्वं विभ्ुत्वं/ यह बेशेपिको के यहाँ विभुत्व का पारिसाषिक लक्षण हे । यो जिस दन्नन में आत्मा 
का नित्यपन, अज्ञपन, क्रियारहितपन, इष्ट किये गये हैं. उस दर्शन में नित्य, अज्ञ और निष्क्रिय होने के 
कारण उन विधि आदि के स्वरूप का अभाव है जो नित्य हे वह पहिले णदि अदाता था तो स्बदा 
अदाता आत्मा ही बना रहेगा तथा जो दाता है तो सदा दाता ही रहूगा। पात्र का गोचरी, श्रामरी, 
गतपूरण, अक्षम्रक्षण ब्रतियों अनुसार दाता के घर पर आना, और दाता का भ्रतिग्रह आदि करना ये 
सब बाते सर्वथा नित्य आत्मा में नहीं सुधटित होती है। जो ज्ञान गुण से सवंथा भिन्न है वह अज्ञ 
आत्मा विचारा घट, पट आदि के समान क्या विधि, श्रद्धा, आदि को करेगा ? कथमपि नहीं। इसी 
प्रकार निष्क्रिय द्वो रहे व्यापक आत्मा मे आहार, बिद्दार, उरूचासन, अच न, भक्ति, आदि कुछ भी 
धामिक छृत्य नही बनते है। अतः क्षणिकवादी बौद्ध के समान आत्मा को नित्य मान रहे नेयायिकों के 
यहां भी विधि, श्रद्धा, अहिंसा, आदि कोई भी ब्रत या झील नहीं सिद्ध हो सकते है। यदि यहां वेशेषिक 
यों कहे कि अयुतसिद्धानामाधायाधारभूतानाभिह्नेव प्रत्ययहेतुः संबंध: लमबायः” यो सबंथा भिन्न 
भा हा रहे क्रिया और गुणों का एकपन के समान समवाय संब्न्ध हो जाने से आत्मा के बिधि, श्रद्धा, 
अहिंसाव्नत, दिग्विरतिशील, आदि अनुष्लान बन जायेगे। ग्रन्थकार कहते हैं .कि यह तो नहीं कहना 
क्योंकि सर्वथा भिन्न हो रहे ज्ञान, श्रद्धा, तुष्टि, प्रतिमह, आदिक इस आत्मा के परिणाम नहीं कहे जा 
सकते है। सह्याचल का परिणाम विन्ध्य प॑त नहीं हो सकता हूँ । बात यह है कि देवदत्त को वस्त्र का 
योग हो जाने से वस्त्रवान्‌ कद सकते हो किन्तु आत्मा का स्वभावपरिणाम बस्तर नहीं दे तिसी प्रकार 
आत्मा को क्रिया गुणों के समवाय से औपाधिक क्रियाबान्‌ , गुणवान , कहा जा सकता है किन्तु आत्मा 
को क्रिया या गुणों के साथ एकरसपरिणति नहीं दवोने के कारण इन प्रस्ताव्राप्त दान, भ्रहण, अर्दिसा, 
मेत्री, आदि स्वरूप परिणठियां नहीं हो सकती है। अथवा सांख्यों के प्रति हमें यों कहना हैं. कि उनके 
यहां प्राकृतिक क्षेत्र को अचेतन स्वीकार किया गया है “अ्रक्ृतेमंद्वांस्ततो5हंकारस्तस्माद्गणशच पोडशकः । 
तस्मादपि पोडशकात्पंचभ्यः पंचभूतानि” सक्त्नगुण, रजोंगुण, तमोगुणभय प्रकृति से महत्तक्त्व प्रकट 
होता हे उस बुद्धि या मद्दाव्‌ से अहंकार होता है अद्दंकार से पांच कर्मन्द्रिय और पाप झ्ञानेन्द्रिय एक 
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मन तथा रूपतन्मात्रा, रसतन्मात्रा, स्प्शतन्मात्रा, शब्दतन्मात्रा यों ये सोलह बिव्त आबविभूत होते हैं । 
पुनः पांच तन्‍्मात्राओं से एश्वी, जछ, तेज, बायु, आकाश ये पांच भूत अभिव्यक्त हो जाते हैं | यों एक 
प्रकृति ओर तेईस विक्रृतियां इस प्रकार चोबीस तस्त्वों को क्षेत्र कद्दते हैं । क्षेत्र की चेतना करने वाढा 
पुरुष पच्चीसवां तत्त्व है यों पच्चीस तत्त्वों को इष्ट कर रहदे सांख्यों के श्रति आचार्य कहते है कि आपने 
प्रकृति को ही कता अभीष्ट किया है प्रकृति के ही ब्रत, आखड़ी, उपबास, दान, श्रद्धा, अहिंसा, सामा- 
यिक, आदि विकार माने हैं किन्तु जब चौबीसो प्रकार का क्षेत्र अचेतन है ऐसी दशा में घट, पट आदि 
के समान इस अचेतन क्षेत्र के विधि आदिक बिवर्त कथमपि नहीं बन सकते है । प्रतिग्रह, त्रत, आदिक 
तो चेतन आत्मा के परिणाम है जो कि अचेतन के असंभव है। यदि क्षेत्र के विधि आदिक परिणतियां 
मानी जायेगी तो वह अचेतन नहीं हो सकता हूँ । नेयायिकों के समान सांख्यों ने भी आत्मा को नित्य, 
श्ञानरहित, क्रियाशन्य, शंद्ध, स्वीकार किया है इस कारण आत्मा के भी विधि आदि के होने की उपपत्ति 
नहीं है। हाँ स्याद्गादियों के यहां तो उन विधि, दान, आदि का होना सिद्ध हो जाता है क्योंकि जैनों के 
यहां अनेकान्त पक्ष का आश्रय किया जा रहा हे । आत्मा नित्य अनित्य आत्मक हो रहा परिणामी है 
कतिपय पूष परिणतियों को छोड़ता संता उत्तर बविबतों को आत्मसात्‌ कर ध्व बना रहता है अत 
उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य, स्वरूप आत्मा के सब पुण्य पाप क्रियाय या शुद्ध परिणतियं बन जाती है इसी 
स्याद्राद सिद्धान्त को ग्रन्थकार शिखरिणी हन्द मे बार्तिक द्वारा स्पष्टरूप से कह कर दिखलाते है। 


अपात्रेभ्यों दत्त भवति सफलं किचिदपरं। 

न पत्रेभ्यो वित्त प्रचुरमुदितं जातुचिदिह। 
अदत्त पात्रेभ्यो जनयति शुभं भूरि गहन 
जनो5यं स्याद्रादं कथमिव निरुक्‍त॑ प्रभवति ॥१॥ 


यहाँ लोकिक या झास्त्रीय व्यवस्थाओं में कोई कोई पद्दाथ यदि अपाच्रों के छिये भी दे दिया 
गया होता हे तो वह सफल यानी दाताया पात्र के लिये श्रेष्ठ फल का देने वाला है तथा कोई दूसरा 
पदाथ या धन यदि अत्यधिक भी पात्रों के लिये दिया जाय तो भी वह कदाचिदषि सफल नहीं हुआ 
कहा गया हूँ तथा पात्रों के लिये नहीं दिया गया या दिया गयग्मा भी दान परचात्‌ आपत्तिकाल में शुभ 
ओर बहुत तथा दुरधिगम्य फल को उत्पन्न करता है ऐसी अनेकान्तपूर्ण दशा में स्याद्वाद शब्द की निरुक्ति से 
छब्ध हुये कथंचित्‌ पक्ष परिग्रह् अथ की यह विचारशील मनुष्य भला किसी भी प्रकार आद्योस्पत्ति कर 
ही लेता है । अथात्‌ अनेक स्थलों पर पात्र को देना व्यथ कद्दा गया हे किन्तु स्थाद्राद मत अनुसार बिशुद्ध 
परिणामों से अपान्न को भी दिया गया दान सफल है ओर संक्नेश परिणामों अनुसार पात्र के लिये भी 
अर्पित किया गया दान निष्फल हैं | इसी प्रकार कदाचित्‌ रोग आदि अबस्थाओं में पात्रों के लिये नहीं 
भी देना पुण्य को उपजाता है, जब कि पात्र के लिये अशुद्ध पदाथे का दान या क्लेशवद्धंक खाद्य, पेय, 
का दान पाप को उपजाता है। स्याद्वाद का सबंत्र साम्राज्य छा रहा हे स्याद्वाद के प्रभुत्व की छाप सत्र 
छग रही हैं । 


किंचिद्धि वस्तु विशुद्धान्तरमपात्रेम्योईपि दत्त सफलमेव, संक्रेशदु्गंत तु पात्रेम्यो द्त न 
प्रचुरमपि सफल कदाचिदुपपद्मतेउतिप्रसंगातू, तथा दत्तमदत्तमपि पात्रेम्यो5पात्रेभ्यश्व शुभमेव 
फल जनयति संक्रेशांगाप्रदानस्येव श्रेयस्करत्वात्‌ | ततः पात्रायापात्राय वा स्यादूदानं सफल, 


६०८ इछोक-बातिक 


स्याददानं, स्थादुभयं, स्यादवक्तव्यं च स्यादूदानं वा5वक्त व्यं चेति, स्याद्मादिनयप्रमाणमयज्योतिः- 
प्रतानो अपसारितसकलकुनयतिमिरपटलः सम्यगनेकान्तवादिदिनकर एवं विभागेन विभाव- 
यितु प्रभवति न पुनरितरो जनः कूपमण्ड्कवत्पारावारवारिविजु मितमिति प्रायेणोक्त पुरस्तात्ति- 


पत्तव्य || 

जिस वस्तु से दाता ओर पात्र का अंतरंग बिश्युद्ध हो जाय ऐसी कोई भी खाद्य, ज्ञान, पुस्तक, 
पेय वस्तु होय वह्द बस्तु अपान्न के लिये भी दे दी जाय तो परिपाक में नियम से सफल ही हवोंगी। हाँ 
जो संक्‍्लेशों द्वारा दाता यापात्र की दु्गति कर देने वाली वस्तु है वह पात्रों क लिय अत्यधिक भी दे 
दी जाय तो भी कदाचित्‌ सफल नहीं बन सकती हे । क्योंकि अतिप्रसंग दोप छग जायगा, यानी क्रोधी 
राजा, या डाकू, वेश्या, अफीोमची, मद्यपायो, आदि को दिया गया अथबा दुष्ट लाभी दाता कर के दिया 
गया पदार्थ भी सफल हो जाना चाहिये, जो कि किसी को इृष्ट नहीं है । तथा पात्रों के छिय ओर अपात्रों 
के छिये कोई भी पदार्थ दिया गया होय अथवा नहीं भी दिया गया द्वाय विशुद्ध भावनाओं 
अनुसार परिपाक से शुभ ही फछ को उत्पन्न कराता है कारण कि संक्‍लेशांगों करक नहीं प्रदान 
करना ही जैन सिद्धान्त में श्रेयस्कर यानी पुण्यबद्धंक या परंपरया मुक्ति संपादक अभीष्ट किया हूँ । 
आत्मा की यावत्‌ परिणतियों में विशुद्धि और संक्छेश अनुसार शुभ अशुभ व्यवस्थाय नियमित की गई 
हैं तिसकारण उक्त छंदः मे कह्दा गया म्याद्वादसिद्धान्त यों पुष्ट हो जाता है कि पान्न के छिये अथवा 
अपातन्न के छिय अर्पित किया गया कथंचित्‌ सफल हो रहा दान है ( प्रथम भंग )। और पात्र,अथवा 
अपात्र के लिय संक्‍्लेश पूबक दिया गया विफल हो रहा कथ॑ंचित्‌ अदान है ( द्वितीय भंग )। एवं क्वचित्‌ 
दिया गया दान क्रम से अपंणा करने पर दान, अदान, उभय स्वरूप है विश्ुद्धि और संक्‍्लेश का मिश्रण 
हो जाने पर उभय धर्म सघ जाता है ( ठृतीय भंग ) तथा दानपन, अदानपन, इन दोनो धर्मों को युगपत्‌ 
कहने की विवक्षा करने पर “स्यात्‌ अवक्तव्य” धर्म सघता है। विरोधी सारिखे प्रतिभास रहे दो धर्मों को 
स्वाभाविक शब्द्शक्ति अनुसार कोई भी एक शब्द युगपत्‌ कह नहीं सकता है. संकेत करने का साहस 
करना भी व्यर्थ पड़ता है ( चतुे भंग ) विश्वुद्धि अंश का आश्रय करने पर और एक साथ दोनो विज्वुद्धि, 
संक्‍लेशों, की अपंणा करने पर “स्यात्‌ दानं अवक्तव्य च यह पांचवां भंग घटित हो जाता है (पाँचवां भंग) 
तथेव व्यस्तरूप से संक्लेश और समम्तरूप से विश्युद्धि संक्लेशों का आश्रय करने पर “अदानं च अवक्तव्य॑ 
च” भंग सध जाता है ( यष्ठ भंग )। न्यारे न्यारे क्रम से अर्पित किये गये विश्ुद्धि संक्लेशों और समस्त- 
रूप से सह अर्पित किये गये बिश्युद्धि संक्लेशों का आश्रय कर सातबां भंग व्यवस्थित है (सप्तम भंग) । इस 
प्रकार यह सर्मीचीन, अनेकान्तवादी, विद्वान सूय के समान हो रहा ही अनेक सप्रभंगियों की विभाग 
करके विचारणा करने के लिये सम हो जाता है । जिस अनेकान्तवादी सूर्योपम पण्डित का स्याद्वाद से 
परिपूर्ण हो रद्दे नय और भ्रमा्ों की प्रचुरता को लिये हुये प्रकाश मण्डल चारों ओर फेल रहा हैं. और 
उस अनेकान्त वादी सूय ने संपूर्ण कुनयों स्वरूप अंघकार पटल को नष्ट कर दिया दे । किन्तु फिर दूसरे 
कूपमण्डू क के समान बौद्ध, बेशेषिक, नेयायिक आदिक जन वो सिद्धान्त स्वरूप गम्भीर, विज्ञाल, समुद्र 
के जल की विज भणाओं पर प्रभुता प्राप्त करने के लिये थोग्य नहीं है इस बात को हम पूर्ब प्रकरणों में 
बहुत स्थलों पर कह चुके हैं. वहां से व्युत्पत्तिठाभ कर अनेकान्तसिद्धान्त को प्रतिपत्ति कर लेनी चाहिये | 
भावाथं--यहूँ दान के प्रकरण में आचार्यों ने स्याद्ाद सिद्धान्त की योजना करते हुये दानपन, आदान- 
पन, इन दो मूल भंगों की अपेक्षा सप्तभंगी को छगाया है। अदान में पड़े हुये नम का अर्थ कुत्सित भी 
हो जाता है। यों कुदान से भी कुभोग के छौकिकसुखों की प्राप्ति द्वो जाती है तब तो कुदान करना भी 


सप्तमो$ष्याय ६५९ 


सफल रहा और कदाचित्‌ संक्लेशों अनुसार किया गया पात्रदान भी अदान समझा गया। ये सब अंतरंग 
परिणामों के वश हुईं व्यवस्थायें अनेकान्तवादियों के यहां तो सुश्रंखलित बन जाती है। यहाँ ग्रन्थकार 
ने अनेकान्तवादी पण्डित को धार्मिक क्रिया ओर छोकिक॑ कतव्यों के प्रकृष्ट उपकारक सूर्य का रूपक दिया 
है। सूर्य का प्रफाशमण्डल हजारों योजन इधर उधर फेलता है उसी प्रकार स्याद्वाद्सिद्धान्त के अनेक 
नय और प्रमाणों की प्रचुरता विश्व में विस्ठृत हो रही है | सूय जेसे अन्धकार को नष्ट कर देता है उसी 
प्रकार अनेकान्तवादी विद्वान भी क्षणिकत्व, कूटस्थ नित्यत्व आदि एकान्‍्तों का प्रतिपादन कर रहीं 
कुनयों को निराक्षत कर देता है । जिन पुदूगल स्कन्धों का अन्धकारमय परिणमन हो रहा था सूय्य का 
सन्निधान मिलने पर उन्हीं पुद्गलस्कन्धों का प्रकाशमय ज्योतिःस्वरूप परिणाम होने छग जाता है । इस 
ही ढंग से क्षणिकत्ववादी बौद्ध या पर्चीस तत्त्वों को कह रहे कपिल मतानुयायों एवं षोडशपदाथबादी 
नेयायिक तथा सात पदार्थों को मान रहे वेशेषिक आदि के कुनय गोचरो का कथंचित्‌ अनेकान्त सूर्य 
करके सुनय गोचरपना प्राप्त हो जाता है तभी तो सिद्धचक्रविधान के सन्त्रों में कपिल, वेशेषिक, षोडझ- 
पदाथ वादी, आदि को सिद्धस्वरूप मान कर नमस्कार किया है। भगवान्‌ के सहस्ननामों में भी इस का 
आभास पाया जाता हे। भूतप्रज्ञापननय अनुसार अथवा सुनययोजना से, पच्चीस, सोलह, साव, एक 
अद्वतत्रह्म, शब्दाद्व॑त, ज्ञानाहेत, आदि तत्त्वों की भी सुन्यवस्था हो जाती हे । तभी तो देवागम स्तोत्र के 
अन्त में श्री समन्तभद्र आचाये महाराज ने “जयति जगति क्लेशाबेशप्रपंचहिमांशुमान्‌ विहृत विष- 
मेकान्तध्वान्तप्रमाणनयांशुमान्‌ । यतिपतिरजों यस्या धृष्यान्मताम्बुनिधेलेवानू, स्वमतमतयरतीर्थ्या 
नाना परे समुपासते इस पद्य द्वारा जिनेन्द्रमतरूप समुद्र के ही छोटे छोटे अंशों को अपना मत मान कर 
उपासना कर रहे अनेक दा निकों को बताया है| श्री अकलंक देव ने भी आठवे अध्याय में “मुनिश्चितं 
नः परतन्त्रयुक्तिपु” इत्यादि पद्म का उद्धरण कर एकान्तवादियों के तत्त्वों को जिनागम का ही अंश 
स्वीकार किया है | जिस प्रकार भांग पीनेबाला भांग पीने की यों पुष्टि कर देता हे कि गधा ही भांग को 
नहीं पीता है यानी गधे से न्‍्यारे जीव भांग को पीते ही है, उसी प्रकार भांग को नहीं पीने वाला उसी 
दृष्टान्त स्रे यों अपने ब्रत को पुष्ट करता हे कि गधा भी भांग नहीं पीता हे तो अन्य छोग भांग को कर्थ॑- 
चित्‌ भी नहीं पियेगे | इत्यादि ढंगों से एबकार ओर अपिकार मात्र से एकान्त अनेकान्त का अन्तर ह्दे। 
बस्तुतः समीचीन एकान्तों का समुदाय ही तो अनेकान्त हूँ । इस ग्रन्थ में अनेक बार अनेकान्त प्रक्रिया 
को कह जा चुका है। अष्टसदृस्ली तो अनेकान्तसिद्धि का घर ही है| जगस्सिद्ध निर्दोष स्याद्वादसिद्धान्त 
को समझाने के लिये थोड़ा संकेतमात्र कर देना पर्याप्त है। स्याद्वादसिद्धान्त से सम्पूर्ण तक्त्वों की यथा- 
योग्य विभाग करके विचारणा कर ली जाती है। हां, कुनयों के गाढ़ अन्धकार में उद्भ्रान्त हो रद्दे एकान्त- 
वादी मुग्ध जीव विचारा उसी श्रकार सिद्धान्त रहस्य का पता नहीं लगा सकता है जिस प्रकार कि दो 
तीन हाथ तक द्वी उछलने को शक्ति को धार रहा कुंये का दीन मेंढक अनेक योजनों हूम्बे, चोड़े, गहरे 
समुद्र जल को सीमा को नहीं पा सकता है। अनेक भडगोंबाली प्रक्रिया को नय विशारद पुरुष झीघर 
समझ लेता है। श्री अम्ृतचंद्र स्वामी ने पुरुषाथ सिद्धथुपाय में “एकेनाकृपन्ती इलथयन्ती वस्तुतत्त्व- 
मितरेण, अन्तेन जयति जैनो, नीतिमंन्थाननेन्रमिव गोपी” इस पद्म द्वारा अनेकान्त सिद्धान्त पर प्रकाश 
डाला है। परिशुद्ध प्रतिभावाछों को सुलभता से अनेकान्त को प्रतीति कर छेनी चाहिये। 


इति सप्तमाध्यायस्य द्वितीयमाहिकस । 
यहाँ तक तत्त्वार्थाधिगम मोक्षश्ास्त्र के सावबें अध्याय के प्रकरणों का 
दूसरा आहिक समाप्त हो चुका है । 
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इति श्री विद्यानन्दि-आचायविरचिते 
तच्वा्थ छोकवार्तिकालंकारे सप्तमोध्यायः 
समाप्त: ॥७॥ 
| 


इस प्रकार अब तक अनेक गुणगरिष्ठ पूज्य श्री विद्यानन्द स्वामी आचार के द्वारा 
विरचित तस्त्वार्थइलोकवात्तिकालंकार नामक 
महान ग्रन्थ में सातवां अध्याय 
न 
पूर्ण हुआ | 
७ 


सातवें अध्याय का सारांश 


इस सातवें अध्याय के प्रकरणों की सूची इस प्रकार है कि छठे और सातब में आखस्त्रवतरब 
के निरूपण करने की संगति अनुसार पुण्याखव का निरूपण करने के लिये प्रथम ही ब्रत का सिद्धान्त 
लक्षण किया गया है । बुद्धिकृत अपाय से भ्रवत्व की विवक्षा कर सूत्र में अपादान प्रयुक्त पंचमी विभक्ति 
फा समर्थन कर संवर से प्रथक्‌ प्ररूपण का उद्देश्य बताते हुये रात्रि भोजनबिरति का भावनाओं में अन्त- 
भाव बता दिया है। आत्मा की एक देश विश्युद्धि और सबाँग विज्वद्धि नामक परिणतियों के अनुसार अणु- 
ब्रतों मद्दात्रतों को व्यवस्था कर ब्रतों की पच्चीस भावनाओं का युक्तिपू्ण समथन किया हू। भाव्य, 
भावक, भावनाओं, का दिग्दशन कराते'हुये सामान्य भावनाओं में हिंसादि द्वारा अपाप और अवय देख- 
ने को पुष्टिकर हिंसादि में दुःखपन साध दिया है। मेत्री, प्रमाद आदि के व्यतिकीर्ण रूप से साम5जस्य 
को दिखाते हुये संवेग वेराग्याथे भावना को सुन्दर हृदयग्राही क्षब्दों द्वारा निर्णीत किया है । भावना 
कोई कल्पना नहीं किन्तु वस्तुपरिणति अनुसार हुये आत्मीय परिणाम है पहचात्‌ ब्रतो के प्रतियोंगी हो 
रहे दिंसा आदि का छक्षण करते हुये प्राणव्यपरोपण को हिंसा बताकर प्राणी आत्मा के दुःख हो जाने 
प्रयुक्त पापबंध होना बखाना गया है | नैयायिक, सांख्य, आदि के यहाँ प्राणव्यपरोपण होने पर प्राणी का 
व्यपरोपण नहीं सधता है। सूत्र की मनीषा भावहिंसा और द्रव्यहिंसा दोनों का छक्षण करने में तत्पर है। बोद्ध 
या चार्वांकों के यहाँ हिंसा, या अहिंसा, नहीं बनती है “प्रमत्तयोग” पद से अनेक तात्पय पुष्ठ होते हैं । 
शूँठ के लक्षण में भी प्रमादयोग लगाना अत्यावश्यक है । अग्रशस्त कहने को झूंठ माना गया है यह्‌ बहुत 
बढ़िया वात है। अपने या दूसरे के सन्‍्ताप का कारण जो बचन है वह सब असत्य है और हिंसा आदि 
के निषेध करने में प्रवत रहा केसा भी वचन हो सत्य ही द्वे पाप का कार्य या कारण जो हिंसापूर्ण बचन है 
वह असत्य हे। अतः अपराधी जीव अपने को बचाने के लिये या स्वार्थी मनुष्य अभक्ष्यभक्षण, परस्त्रीसेवन 
आदि के लिये यदि मनोहर भो वचन बोलेगा तो वह असत्य ही माना जावेगा, निद्ृष्ट र्वार्थों से भरा 
हुआ वचन झूँठ हे जब कि परोपकारार्थ झूँठ भी एक प्रकार का सत्य है। न्‍्यायवान राजा या राजवर्ग 
मात्र भविष्य में अहिंसा को रक्षा के लिये दण्डविधान करते हैं जो कि अपराधी के अभ्यन्तर परिणामों 
ओर अपराधों की अपेक्षा से ताड़न, बध, बंधन, कारावास, जुरमाना, आदि करना पड़ता है। किसी किसी 
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फांसी के अपराधी को भी क्षमा कर दिया जाता हे “अहिंसा भूतानां जगति बिदितं ब्रह्म परम” जगत्‌ 
में अहिंसा व्याप जाय इस का पूर्ण लक्ष्य है । इसी प्रकार चोरी, अन्नह् और परिग्रद्द के लक्षणों में कति- 
पय सिद्धान्तरहस्य प्रकट किये गये है। ब्रती के अगारी और अनगार भेदों को बखान कर दिग्विरति आदि 
का आत्मीय विश्ुद्धि पर अवलंबित रहना पुष्ट किया है । ब्रतशीलों के अन्त में सल्लेखना का व्याख्यान 
कर प्रथम आहिक को समाप्त कर दिया है । इसके अनन्तर सम्यग्दृष्टि के अतीचारों की व्याख्याकर आठ 
अंगके विपरीत दोषों को पांच अतीचारों में ही गता्थ कर अनुमान प्रमाण द्वारा ज्ंकादि अतीचारों को 
साध दिया है। आगे ब्रतों और शाीलों में पांच पांच अतीचारों के कहने की प्रतिज्ञा कर पांच ब्रत और 
सात झील तथा सल्लेखना के अतोचारों को कह रहे सूत्रों का व्याख्यान किया है। सभो अतीचारों में ब्रतों 
का एक देश भंग और एक देश रक्षण का लक्ष्य रक्खा गया हे। ब्रतों को सवथा नष्ट कर देने बाले या त्रतों 
के पोषक परिणामों को अतीचारपना नहीं है। दान के लक्षण सूत्र में पड़े हुये पदों की साथकता करते हुये 
विधि आदि की विशेषता से दान को हो रही विशेषता को युक्ति पूषक साध दिया है पश्चात्‌ अनेकान्त 
सिद्धान्त की छगे हाथ “जयदुंदुभि” बजाई गई हे जिस प्रकार अनकान्त को पुष्टि करने के लिये सूर्य 

का पश्चिम में भी उदय होना या जल की उष्णता एवं अप्रिकी शीतता आदि को पुष्ट कर दिया जाता है 
उसी प्रकार दान मे स्‍्याद्वादसिद्धान्त को जोड़ते हुय क्वचित्‌ अपात्नों के लिये भी दिये गये किसी ज्ञान, 

पुम्तक, भक्ष्य, पथ ओआपधि आदि के दान को सफल बताया हे जब कि कदाचित्‌ पात्रों के छिय भी दिया 
गया किसी अनुपयोगो या संक्लेशकारक पदार्थ का दान निष्फल समझा गया है । यो दान, अदान के दो 

मूलभंगों अनुसार सप्रभंगी प्रक्रिया का अयोजन कर अनकान्तवादी विद्वान्‌ को सूर्य का प्रतिरूपक बनाते 

हुये एकान्ती पण्डितों का कूपमण्डूक के समान जताकर अनेकान्त सिद्धान्तसागर की प्रतिपत्ति कर छेन 

के लिये तस्‍्वान्वेपी जिज्ञासुओं को उत्साहित किया गया है। एक दन्तकथा वृद्ध विद्वानों से सुनी जा रही 

है कि समुद्र तट का निवासी एक हंस किसी समय एक कुएं के पास उड़ कर जा बेठा कुएँ के मेढक ने 

प्रसंग पा ऋर हंस से पूछा कि आपका समुद्र कितना बड़ा है ? हंस ने हंसकर उत्तर दिया कि प्रिय 

भ्रात ' समुद्र बहुत बड़ा है । मेढक हाथपांव पसार कर कद्दता हे कि कया सागर इतना बड़ा हे ? राजहँंस 

उत्तर देता है कि नदी इस से कही बहुत बड़ा हे । पुनः झुँझलाता हुआ मेंढक सबिस्मय हां कर कुएं के 

एक तट से दूसरे तट पर उछल कर समझाता हे कि क्या इस से भी बड़ा हे | हंसराज गम्भीर द्वोकर 

वही कहता है कि भाई ! समुद्र इस से भी अत्यधिक रूम्बा, चोड़ा है, तब मेंढक उस हंसोक्ति को असत्य 

समझ कर हंस की प्रतारणा करता है कि कोई भी जलाशय कछुए से बड़ा नहीं हो सकता हैँ | हंस उस 

मेंढक को हठी समझ कर स्वम्थान को चला जाता है ओर कदाचित्‌ मेंढक को छे जाकर समुद्र का 

दर्शन कराता है तब कही मढक को अगाध पाराबार का परिज्ञान होता हे और उस का मिश्या अभि- 

निवेज्ञ नष्ट हो जाता है। इसी दृष्टान्त अनुसार एकान्तवादियों को कूपमण्ट्ूक को उपमा दी गई हे । 

परमपृज्य श्री विद्यानन्दी आचाये म्याद्वाद्सिद्धान्त के उद्धूट प्रतिपादक हैं। श्री विद्यानन्द स्वामी के अष्ट- 

सहख्रा प्रन्थ का यह अतिशय बिख्यात है कि “अष्टसहसत्री को हृदयंगत करने वाला विद्वान्‌ अवश्य ही 

स्याद्वाद्सिद्धान्त का अनुयायी हो जाता हे । वस्तुओं के अंतरंग बहिरंग कारणवश अथवा स्वाभाविक 

हुये अनंक धर्मों की योजना अनुसार अनेकान्त की व्यवस्था दे ओर रब्दों के वाच्यार्थ अनुसार कद्दे गये 

वस्तु के धर्मों मे सप्तभंग नय को विवज्षा द्वारा स्ाद्वाद्सिद्धान्त की अतिष्ठा है। यों अनेकान्त की भित्ति 
पर सध रही स्याद्ाद सिद्धान्त की जयपताका को फद्टराते हुए प्रन्थकार न सात अध्याय के द्वितीय 

आहिक को समाप्त कर दिया है ॥ 
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ख्यातुं_ तीर्थंकरास्रवेषु पटितां शीलबतादुध्तां, 
सामान्येतरभावना अद्दितकृद्धिंसादिलक्ष्माणि च | 
सम्यक्तवादिसुलेखनान्ततदतीचारान्‌ जगो यां भ्रयन्‌ 
सानेकान्तसरस्वती विजयते स्पाच्चिह्विता बत्रकृत्‌ ॥१॥ 


इति आंचार्यवर्य श्री विद्यानन्द स्वामी विरचित तस्त्वाथइछोकवार्तिकालंकारनामक महान 
प्रन्थ की आगरामण्डलान्तगंत चाबलीग्रामनिबासी न्‍्यायाचाय माणिकचन्द्रकृत हिन्‍्दीदेशभाषामय तत्त्वा्थे- 
चिन्तामणि टीकामें सातवां अध्याय परिपूर्ण हुआ। 


॥ इति सप्तमोध्याय! || 


इोक वर्णानुक्र्माणका 
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